॥ णमोसुअस्स ।॥। 


श्री दशवेकालिक सूत्रम्‌ 


सस्कृतच्छाया-पदार्थान्‍वय-मूलार्थोपेत 
गणपतिगुणप्रकाशिका हिन्दीं-भाषा-टीकासहित च 


व्याख्याकार : 
जैनधर्मदिवाकर, जैनागमरत्नाकर 


आचार्य सप्राद्‌ श्री आत्माराम जी महाराज 


सपम्पादक : 
जैनधर्मदिवाकर ध्यानयोगी 


आचार्य सप्राट्‌ श्री शिव मुनि जी महाराज 


प्रकाशक : 
आत्म-ज्ञान-अ्मण-शिव आगम प्रकाशन समिति ( लुधियाना ) 
भगवान महावीर मैडीटेशन एण्ड रिसर्च सैंटर ट्स्ट ( दिल्ली ) 


खारित्त एव उफ्तरण भण्डार 


| जब्त ५ हक हा ५) 
)2% कटत ता | चौएगी चौंक 
[-70006 दि. 23993/ 


आगम 
व्याख्याकार 
दिशा निर्देश 
सपादक 
सपादन सहयोग 


प्रकाशक 


अर्थ सौजन्य 
अवतरण 
प्रतिया 

मूल्य 

प्राप्ति स्थान 


टाईप सैटिंग 


मुद्रण व्यवस्था 


प्रथम सस्करण 
द्वितीय सस्करण 
मूल्य 


श्री दशवैकालिक सूत्रभ्‌ 

आचार्य सप्नाट्‌ श्रो आत्माराम जी महाराज 

गुरुदेव बहुश्रुत श्री ज्ञानमुनि जी महाराज 

आचार्य सम्राट्‌ डॉ. श्री शिवमुनि जी महाराज 

उपाध्याय श्री रमेश मुनि जी महाराज “शास्त्री ' 

श्रमण संघीय मंत्री श्रमणश्रेष्ठ कर्मठयोगी साधुरतल श्री शिरीष मुनि जी म.सा. 

श्रमणीरत्ना उपप्रवर्तिनी महासाध्वी श्री कौशल्या जी महाराज की सुशिष्या 

आगम ज्ञाता सरल आत्मा साध्वी श्री प्रमिला जी महाराज 

आत्म-ज्ञान- श्रमण-शिव आगम प्रकाशन समिति, लुधियाना 

भगवान महावीर रिसर्च एड मेडीटेशन सेंटर ट्रस्ट, नई दिल्ली 

श्रीमती सुशीला बहन लोहटिया, (लुधियाना) 

अगस्त 2003 

400 

तोन सौ रूपए मात्र 

। भगवान महावीर मेडीटेशन एंड रिसर्च सैंटर ट्रस्ट 
द्वारा आर के जैन, 
सी-55, शक्ति नगर एक्सटेशन, नई दिल्‍ली-440 052 
दूर्भाष 0-273864, 32030439 

2 श्री सरस्वती विद्या केन्द्र, जेन हिल्स, मोहाडी रोड 
जलगांव-महाराष्ट्र- 0257-260022 

3 श्री बिनोद कोठारी 
3, श्री जी कृपा, प्रभात कालोनी, 6वा मार्ग, शान्ताऋज (वेस्ट) 
मुम्बई, महाराष्ट्र 

4 श्री चद्रकान्त एम मेहता, ए-7, मोन्टवर्ट-2, पाषाण सुस मार्ग, 
पूना-402 दूरभाष . 020-5862045 

स्वतंत्र जैन, 27-ए, जैन कॉलोनी, जालन्धर 

दूरभाष 08-2208436 

कोमल प्रकाशन 

0/० विनोद शर्मा, मन 20677 गली न 20, 

शिव मन्दिर के पास, प्रेम नगर, (निकट बलजीत नगर) 

नई दिल्‍ली-0008 दूरभाष; 0-2587384, 980765003 

महावीराब्द 2472 विक्रमाब्द 2003 ईस्वी सन्‌ 946 

महावीराब्द 2529 विक्रमाब्द 2060 ईस्वी सन्‌ 2003 

तीन सौ रुपए मात्र 

(8) सर्वाधिकार सुरक्षित 
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ब्सौज॑न्य॑ 





लोडटिया परिवार प्रारंभ से ही धर्म के संस्कारों से अनुप्राणित 
रहा डै॥ मानव सेवा, समाज सेवा, धर्म सेवा और आगम प्रकाशन 
सेवा जैसे मह॒द्‌ सेवा अभियानों से यह्ठ परिवार जुडा रहा है। भ्रमण 
सघ के प्रथम पट्टधर आचार्य सम्राट्‌ श्री आत्मारम जी महाराज के 
युग से लैकर वर्तमान श्रमण सघीय आचार्य सम्राट्‌ श्री शिवमरुमि जी 
मदडाराज के युग तक यह धर्मनिष्ठ परिवार समाज सेवा और श्रुत 
सेवा के अनेक अनुष्ठान-यज्ञ रच चुका है। इसी महनीय लोहटिया 
परिवार की कीर्ति-लता, सादगी एव स्रतोष की साद्षात्‌ मूर्ति 
श्रीमती सुशीला बढ़न लोहटिया ने अपना सौजन्य समर्पित कर 


प्रस्तुत आगम का प्रकाशन कराया है। 


आत्म-ज्ञाल-श्रमण-शिव आगम प्रकाशन समिति इस परिवार 


का हार्टिक घन्यवाद करती है- 


“प्रकाशक 


प्रकाशकीय 


जैन आमगमों के स्वाध्याय की परम्परा प्राचीन काल से चली आ रही है। आगम, जैन दर्शन की 
अमूल्य धरोहर हैं । आगम वह ज्ञान है जो अनादि काल से अज्ञान-तिमिर में गुमराह मानव का दिव्य 
रोशनी देकर उज्ज्यल, ध्वल सम्यक्‌ पथ प्रशस्त करता है। आगम अध्ययन से एक प्रेरणा प्रकट होती है 
जो जीवन जीने की कला सिखाती है । आगम , अरिहंत वाणी का दिव्य शख है । जैन परम्परा ग्रन्थ 
भण्डारो की परम्परा है। जैसलमेर, पाटण आदि के ग्रन्थ भण्डार, भारतीय संस्कृति की अमूल्य निधि हैं। 
जैन भण्डार और साहित्य ने भारतीय इतिहास के निर्माण मे महत्त्वपूर्ण योगदान दिया है | किन्तु उन के 
संरक्षकों द्वारा ग्रन्थ संरक्षण की यह परम्परा आगे जाकर ग्रन्थगोपन के रूप मे परिणत हो गई ग्रन्थों का 
'पठन-पाठन कम हो गया और उन्हें छिपा कर रखा जाने लगा | उन्हे अपरिचित व्यक्ति को दिखाते हुए भी 
संकोच होने लगा | सम्भव है मुस्लिम शासन में ऐसी स्थिति उत्पन्न हो गई हो जिससे बाध्य होकर ऐसा 
करना पडा | परिणाम स्वरुप ग्रन्थो का प्रचार व प्रसार बहुत कम हो गया। 

जैन-साहित्य का प्राचीनतम रुप चौदह पूर्व माने जाते हैं। यद्यपि इस समय कोई पूर्व उपलब्ध 
नही है, फिर भी उस साहित्य में से उद्धृत्‌ उस आधार पर रचे गए ग्रन्थ विपुल मात्रा मे आज भी 
विराजमान हैं । दशवैकालिक शय्यभवाचार्य की रचना है जो जिनशासन के चतुर्थ पट्टधर आचार्य थे। 

जैन धर्म दिवाकर, आगम महोदधि आचार्य सम्राट्‌ श्री आत्माराम जी महाराज इस युग के एक 
धुरधर विद्दानू और आगमो के प्रकाण्ड पण्डित मुनिराज थे | उन्होंने अपने जीवन काल मे बत्तीस आगमो 
पर बृहद्‌ टीकाएँ लिखीं और स्वतन्त्र ग्रन्थो का भी प्रणणन किया। सरल भाषा मे ग्रन्थों की व्याख्या कर 
जैन समाज को महान्‌ उपहार दिया | दशबैकालिक का पूर्व प्रकाशन पचपन वर्ष पूर्व लाहौर (पाकिस्तान) 
मे हुआ था। समय के प्रभाव से आज बहुत कम मात्रा मे यह आगम उपलब्ध है और श्रमण- श्रमणियों की 
जिज्ञासा थी कि आचार्य श्री का व्याख्याकृत दशवैकालिक सर्वसुलभ हो, इसी तथ्य को दृष्टिपथ पर 
रखकर प्रस्तुत आगम के प्रकाशन का कार्य प्राथमिक रूप से कराने का यत्न किया गया। 

पूज्य आचार्य श्री आत्माराम जी महाराज के ही पौत्र शिष्य आचार्य सम्राट्‌ श्री शिवमुनि जी महाराज 

ने आचार्य श्री जी के समग्र टीका साहित्य को पुन: प्रकाशित कराने का भागीरथ सकल्प किया है और 
समस्त चतुर्विध श्री सघ आचार्य श्री के इस सकल्प का अनुगामी है । फलत. आत्म ज्ञान श्रमण शिव 
आमगम प्रकाशन समिति का गठन किया गया । इस समिति द्वारा आचार्य श्री जी के आगम उपासकदरशांग, 
अनुत्तरोपपातिक तथा उत्तराध्ययन सूत्र (तीन भागों मे) प्रकाशित हो चुके हैं। परम श्रद्धेय आचार्य सम्राट्‌ 
श्री शिवमुनि जी महाराज के दिशानिर्देशन मे आगम दशबैकालिक का नवीन संस्करण प्रकाशित हो रहा 
है। आशा करते हैं कि इसको सभी मुमुक्षु आत्माएँ एवं साधु-साध्वियाँ प्राप्तकर जन-जन में स्वाध्याय की 
प्रेरणा प्रदान करेगे । 


अध्यक्ष 
आत्म -ज्ञान- श्रमण - शिव आगम प्रकाशन समिति 
लुधियाना ( पजाब) 
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(१) 
(2) 
(3) 
(4) 
(5) 
(6) 
(7) 
(8) 
(9) 


आत्म-ज्ञान-श्रमण-शिव 
आगमप प्रकाशन समिति के अर्थ सहयोगी 


श्री महेद्ध कुमार जी जैन, मिनी किंग लुधियाना 
श्री शोभन लाल जी जैन, लुधियाना 

स्त्री सभा रूपा मिस्त्री गली, लुधियाना 

आर. एन. ओसवाल परिवार, लुधियाना 
सुश्राविका सुशीला बहन लोहटिया, लुधियाना 
सुश्राविका लीला बहन, मोगा 

उमेश बहन, लुधियाना 

स्व" श्री सुशील कुमार जी जैन लुधियाना 

श्री नवरंग लाल जी जैन 

वर्धमान शिक्षण सस्थान, फरीदकोट 

एस एस जैन सभा, जगराओं 

एस एस जैन सभा, गीदड़वाहा 

एस. एस जैन सभा, केसरी-सिंह-पुर 

एस एस जैन सभा, हनुमानगढ़ 

एस एस जैन सभा, रलपुरा 

एस. एस. जैन सभा, रानियां 

एस. एस. जैन सभा, संगरिया 

एस. एस. जैन सभा, सरदूलगढ़ 








आचार्य-डॉ० शिव मुनि 


संपादकीय 


जैन वाड्मय भारतीय इतिहास, संस्कृति, दर्शन और कला का अक्षय भण्डार है । शताब्दियो 
से इसने दर्शन-शास्त्रियो और मनीषियों को प्रभावित किया है। इसमें एक ओर तत्त्व दर्शन अर्थात्‌- जीव 
अजीवादि का विशद विवेचन उपलब्ध होता है तो दूसरी ओर इसमें ज्ञान, दर्शन और चरित्र की त्रिवेणी 
प्रवाहित हो रही है, जो प्राणी मात्र के लिए उपादेय है। इसमें जैन श्रमणों के तप-त्याग और जीवन-चर्या 
के साथ-साथ तत्कालीन आचार-प्रणालियो, विचार-पद्धतियों तथा अनेक मत-मतान्तरो का वर्णन भी 
उपलब्ध होता है। इनके अतिरिक्त भूगोल-खगोल, ज्योतिष-विद्या, राजनीतिक, पारिवारिक, सामाजिक 
तथा सांस्कृतिक प्रवृत्तियों का दिग्दर्शन भी करवाया गया है। जैनागम साहित्य लोकमंगल की भावना तथा 
मानवतावादी दृष्टि लेकर प्रवहमान हो रहा है। जब पाश्चात्य ' अस्तित्ववादियों' ने यह स्थापना दी थी - 
।[ह्ला।5 70०76 058 0 008 ७8क099898 एकता 808, 0॥79 086 07 5 [6 ' अर्थात्‌मनुष्य 
का जीवन या अस्तित्व उसके कृत्यों के अतिरिक्त और कुछ नहीं है, तब हमारे आचार्यों तथा मनीषियों 
ने हमें इस से भी अधिक विकसित दृष्टि दी थी ।उनका चिन्तन तथा साहित्य व्यक्त चेतना से विकास 
पाता हुआ विश्वजनीन बन गया था । 

जैनागम साहित्य मे भगवान्‌ महावीर स्वामी द्वारा दिए गए उपदेशों, सन्देशों, देशनाओं तथा 
समय-समय पर दी गई टिप्पणियों को सुरक्षित रखा गया है । परन्तु आगम साहित्य को लिपिबद्ध करने 
का कार्य महावीर के निर्वाण के काफी बाद में हुआ | परम्परागत रूप से आर्हत वाणी को श्रुत रूप में , 
अर्थात्‌ श्रवण कर सुरक्षित रखा गया था परन्तु श्रवण किया गया ज्ञान विस्मृत भी हो सकता है और इसमें 
परिवर्तन भी आ सकता है और बहुत सी महत्त्वपूर्ण दार्शनिक तथा चिंतन- धारणाओं की प्रामाणिकता 
संदिग्ध भी हो सकती है। इसी बात को दृष्टिगत रखकर तत्कालीन श्रमण सघ के नायकों ने आगम-ज्ञान 
को सुरक्षित रखने के लिए भागीरथ प्रयत्न किए । 

भगवान्‌ महावीर के निर्वाण के पश्चात्‌ आर्य सुधर्मा स्वामी ने श्रमण संघ का नेतृत्व किया और 
उसी परम्परा मे संघ के नायक भद्रबाहु स्वामी बने । ये जैन धर्म में उच्च स्थान पर प्रतिष्ठित थे और चौथी 
शताब्दो ई" फू प्रथम चन्द्र गुप्त मौर्य के समय में विराजमान थे । भयंकर दुर्भिक्ष पडने के कारण ये दक्षिण 
की ओर चले गये थे। कहा जाता है कि चन्द्रगुप्त मौर्य भी उनके साथ थे।' श्रवण बेलगोल ' से होते हुए 
उन्होंने 'कलवप्प ' पर्वत पर अपना अन्तिम समय बिताया और वहीं समाधि पूर्वक शरीर का परित्याग 
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किया। 

भट्टबाहु स्वामी के पश्चात्‌ स्थुल भद्र संघ के आचार्य बने | स्थुल भद्र, नन्द के प्रधान मन्त्री 
सकडाल के ज्थेष्ठ पुत्र थे । ये आचार्य भद्गबाहु के पास नेपाल में बाचना ग्रहपार्थ गए थे | उनका निर्बाण 
3१ ई फू पटना में हुआ । दाहस्थान पर इनके शिष्यों ने इनकी स्मृति में एक स्तूप' बनवाया था। 

भगवान्‌ महावीर के उपदेशों को साहित्य रूप में सुरक्षित करने के लिए तीन बाचनाएं, 
(धार्मिक गोष्ठियाँ) हुईं। पहली वाख्ना पाटली पुत्र में भद्रबाहु सलामी की अध्यक्षता में भगवान्‌ महावीर 
केनिर्वाण से 60 वर्ष उपणंत हुई | दूसरी बाचना मथुरा में आचार्य स्क॑ंदिल की अध्यक्षता में और तीसरी 
वाचना देबर्द्धिगणि क्षमाश्रमण की अध्यक्षता में बल्‍लभी ( सौराष्ट्र) में हुई ।इन तीनों जाचनाओं को क्रमश: 
पाटलीपुत्रीय, माथुरी तथा वल्लभीय नामों से अभिहित किया जाता है। श्रमण सघ की ये बाचनाएँ बौद्धों की 
तीन महासंगीतियों के समान हैं, जो क्रमश: राजगृह, वैशाली और पाटलीपुत्र में हुई थीं। 

इन तीनो वाचनाओं में जो जिन्हें स्मरण था उसे लिपिबद्ध किया गया | फलस्वरूप समस्त 
जैनागम साहित्य को 6 भागों में विभक्त किया गया। वे 6 भाग हैं :- 42 अग, १2 उपांग, १0 प्रकीर्ण सूत्र, 
6 छेद सूत्र, 4 मूल सूत्र, 2 चूलक सूत्र | 

यहाँ चार मूल सूत्रो में 'दशबैकालिक सूत्र ' ही हमारा विवेच्य विषय है। 
दशर्वैकालिक सूत्र : 'दशबवैकालिक सूत्र ' प्रभव स्वामी के शिष्य श्रुतकेवली आचार्य शय्यभव द्वारा 
प्रणीत है। ऐसा माना जाता है कि जब ये मुनि बने तब इनकी पत्नी गर्भवती थी। बाद में उनके पुत्र पैदा 
हुआ जिसका नाम ' मनक ” या मनाक रखा गया । बड़ा होने पर मनक अपने पिता आचार्य शय्यंभव के 
पास मुनि बन गया। आचार्य ने अपने ज्ञान-बल से देखा कि मनक की आयु केवल 6 मास शेष है। उन्होंने 
पूर्व श्रुत॒ से 'दशवैकालिक ' सूत्र का निर्माण किया । इस सूत्र के अध्ययन से मनक मुनि ने 6 मास में ही 
अभीष्ट ज्ञान प्राप्त कर लिया। 

इस सूत्र की प्रामाणिकता ' कल्पसूत्र ' की प्रबोधिनी टीका, ' महा निशीथ सूत्र' तथा ' नन्‍्दी सूत्र 
केपुष्ट प्रमाणों से सिद्ध होती है। शय्यंभवाचार्य चतुर्दश पूर्वों के पाठी थे। उन्होंने इस सूत्र की रचना पूर्व 
श्रुतागमो से की है। प्रस्तुत सूत्र के अध्ययनों की कतिपय गाथाएँ इस बात का पुष्ट प्रमाण हैं कि ग्रन्थकार 
ने महावीर वाणी को उक्त आमम में प्रतिपादित कर स्वय॑ सिद्ध किया है कि इसका आधार आगम ही हैं। 
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२ सुप्रसिद्ध चीनी यात्री श्यूआन-चुआंग ने अपने यावा-विवरण में स्थूल भद्र के उपर्युक्त स्मारक का उल्लेख किया 
है। 


(खण्डहरों का बैभव, मुनि कांति सागर , ए० 83) 





श्र 


का मनसा, जाचा, कर्मणा पालन करना चाहिए। अहिंसा तथा दयाभाव तो इनमें प्रमुख हैं। सभी जीव जीना 
चाहते हैं, कोई मरना नहीं चाहता, प्राण सभी को प्रिय हैं, इसलिए निर्ग्रन्थ हिसा से दूर रहे । साधु अपने 
लिए अथचा दूसरों के लिए, क्रोध से अथवा भय से झूठ न बोले | इसी तरह अन्य महाब्रत भी उसके लिए 
आवश्यक हैं। लोकेषणा तथा अर्थ-लिप्सा संयमी जीवन के लिए घातक हैं जो धीरे-धीरे संयम रूपी 
भवन को धरशायी कर देते हैं। मुनि के तप, त्याग तथा बैराग्य आदि मुक्ति रूपी सौंध के सोपान हैं। यह 
मुनि को अन्तश्चेतना पर निर्भर करता है कि मुक्ति रूपी सौंध तक पहुँचने के लिए आगम-सम्मत नियमों 
का वह किस सीमा तक पालन करता है। आगम का स्पष्ट आदेश है कि मानसिक बल, शारीरिक बल, 
श्रद्धा, आरेग्य तथा द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव आदि का उचित विचार करते हुए साधु धर्म-कार्य में प्रवृत्त 
रहे। क्षमा, दयादि सदगुणों बाला, परीषहो ( कष्टों) को समभाव से सहन करने वाला, चंचल इन्द्रियो को 
जीतने वाला, श्रुत विद्या को धारण करने वाला, किसी भी प्रकार की ममता न रखने वाला, परिग्रह के भार 
से हलका रहने वाला, पूर्ण संयमी साधु कर्म रूपी मेघों के छट जाने पर उसी प्रकार शोभा पाता है जिस 
प्रकार सम्पूर्ण बादलो के पटल से पृथक होने पर चन्द्रमा शोभा पाता है। 
'मंगलाचरण : 

ग्रन्थारम्भ से पूर्व मंगलाचरण की परम्परा अत्यन्त प्राचीन है | प्राचीन साहित्यकार सरस्वती 
वन्दना से, ईश्वर की स्तुति से, गुरुकी विनय से, गणेश की अभ्यर्थना से, प्रकृति में व्यात अनन्त रमणीय 
सत्ता को नमस्कार कर मगलाचरण की परिपाटी का निर्वहन करते रहे हैं। दशवैकालिक सूत्र ' का आरम्भ 
मंगलाचरण की पारम्परिक शैली में नहीं किया गया अपितु अहिंसा, सयम और तप रूपी धर्म को उत्कृष्ट 
मानकर उसे नमस्कार किया गया है-- 

धम्मो मंगलमुक्किट्ठु अहिंसा संजमो तवो। 
देवा वि त नमसंति, जस्स धम्मे सया मणो ॥ 
(अध्ययन, , गाथा, ) 

ग्रन्थकार का धर्म से अभिप्राय जीवन के आध्यात्मिक गुणों से है और ये गुण जिस प्राणी के 
हृदय में निवास करते हैं उसे देवता भी नमस्कार करते हैं। इस तरह यह स्पष्ट है कि जिस धर्म को देवता 
भी नमस्कार करते हैं, आचार्य शय्यंभव भी उसे नमस्कार करते हैं और वही मंगलाचरण का सर्वोत्तम 
आधार बन सकता है। इस प्रकार ग्रन्थकार ने मणगलाचरण की नई परम्परा का उन्‍नयन किया है। 
भाषा- शैली : 

भाषा, भावो की संवाहिका तथा सम्प्रेषणीयता का उत्कृष्ट माध्यम है। भाषा के माध्यम से ही 
कथ्य को मर्मस्प्शी बनाया जा सकता है। भाषा स्पष्ट तथा उदात्त होनी चाहिए। उपयुक्त शब्द-चयन, 
संक्षित अभिव्यक्ति और स्पष्टता इसके अनिवार्य तत्त्व हैं। जो भाषा भावों को स्पष्ट कर पाने में सक्षम 
नहीं है वह पाठकों तथा श्रोताओं को आंदोलित नहीं कर सकती ! यदि भाषा भावों की सवाहिका है तो 
शैली विचारों का सुन्दर प्रस्तुतिकरण | भाषा यदि शब्द-विन्यास करती है तो शैली लेखक के निजी 
अनुभवों और उसके व्यक्तित्व को प्रतिबिम्बित करती है। उसमें चारू शब्द-योजना, सुष्ठ वाक्य विन्यास 
आदि गुण होने चाहिएं। शैली को भाषा का विशिष्ट रूप माना जाता है जो लेखक के भावों को अच्छी 





प्रस्तुत गाथा के श्रवण मात्र से ही उसकी अर्थमयता का सहज बोध हो जाता है। अत : यहाँ 
प्रसाद गुण विद्यमान है। 

आगमकार ने 'माधुर्य गुण ' सम्पन्न भाषा का यत्र-तत्र प्रयोग किया है। इस से भाषा में लालित्य 
तथा सरसता स्वत: ही प्रवाहित हो उठी है। एक गाथा दर्शनीय है - 

न सो परिग्गहो वुत्तो, नायपुत्तेण ताइणा। 
मुच्छा परिग्गहो बुत्तो, इअ वुत्त महेसिणा ॥ 
(अध्ययन-6, गाथा-2) 
अर्थात्‌ - समस्त जीबों की रक्षा करने वाले श्रमण भगवान्‌ महावीर ने बस्त्र पात्रादि उपकरणों 
को परियग्रह नहीं कहा है अपितु मूर्छा भाव ( आश्सक्ति) को ही परिग्रह माना है। भगवान्‌ के इन्हीं बचनों 
की अनुज्ञा करते हुए महर्षि गणधरों ने भी मूर्छाभाव को परियग्रह माना है। 

इस गाथा में भगवान्‌ की वाणी में सरसता है और सीधे-सादे शब्दों में परिग्रह की व्याख्या की 
है अत: यहाँ माधुर्य गुण है। 
सुन्दर सूक्तियां-- 

सुन्दर सूक्तियों में उपदेश देना भारतीय साहित्य की प्राचीन शैली है। इन सूक्तियों में नीति, 
धर्म, व्यवहार, सदाचार आदि मानवीय गुणों की महत्ता प्रतिपादित करने का प्रयास किया गया है। 
रामायण, महाभारत, पुराण आदि प्राचीन संस्कृत साहित्य में उपदेशात्मक तथा नीति परक सूक्तियां यत्र- 
तत्र उपलब्ध होती हैं। अपभ्रंश तथा प्राकृत साहित्य में भी मानव-मन को प्रभावित करने वाली सुन्दर 
सूक्तियों का प्रयोग हुआ है। 

'दशबैकालिक सूत्र ' में विभिन्‍न स्थलों पर सुन्दर सूक्तियों का प्रयोग मिलता है। इन में संसार 
की निस्सारता, जीवन की क्षणभंगुरता और लोक व्यवहार के ज्ञान केसाथ-साथ जीवनोपयोगी उपदेश भी 
दिए गए हैं । इन सूक्तियों में परामर्श है आदेश नहीं । इन सूक्तियो के प्रयोग से भाषा में प्रवाह तथा 
रमणीयता के दर्शन होते हैं। कुछ महत्त्वपूर्ण सूक्तियाँ इस प्रकार हैं-- 

* क्रोध से प्रीति का नाश होता है। 

*. मान से विनय का नाश होता है। 

*.. माया (छल-कपट) से मित्रता का नाश होता है। 

+ लोभ से सभी सद्गुणों का नाश होता है। 

* जैसे बांस का फल स्वयं ही बांसों के नाश का कारण बन जाता है, उसी प्रकार 
अहकार, क्रोध तथा छल से सीखा हुआ ज्ञान सीखने वाले व्यक्ति के नाश का स्वयं ही कारण बन जाता 
है। 

*. धधकती आग को पैरों तले मसलना हानिकारक है। 

* जहरीले सर्पको क्रुद्ध करना भयावह होता है। 

* एक बार गलती करके उसकी पुनरावृत्ति नहीं करनी चाहिए। 

ये सूक्तियाँ कोरे उपदेश नहीं हैं अपितु व्यावहारिक जीवन में ग्राह्म भी हैं। 


* 4 व 





जे पव्थयं सिरसा भित्तुमिच्छे 

सुत्तं व सीहं पडिबोहइज्जा | 
जो वा दए सत्तिआग्गे पहारं 

एसोवमा5 5सायणया गुरूणं ॥ 

यहाँ गुरु उपमेय है तथा पर्वत और सिंह उपमान हैं और इन दोनों में समानता का स्पष्ट कथन 
है, अत: उपमालंकार है। 
अनुप्रास अलंकार-- 

जहाँ एक व्यंजन की कई बार आवृत्ति हो और उससे लालित्य और सगीतात्मकता उत्पन्न हो 
जाए वहाँ अनुप्रास अलंकार होता है। चौथे अध्ययन की 23 वीं गाथा में कहा गया है कि जिस समय 
केवल ज्ञानी जिन, लोकालोक को जान लेते हैं, उस समय वे मन, वचन और काय रुप योगों का निरोध 
कर पर्वत की तरह स्थिर परिणाम वाले बन जाते हैं। गाथा प्रस्तुत है-- 

जया लोगमलोगं च, जिणो जाणइ केवली | 
तया जोगे निरंभित्ता, सेलेसिं पडिवज्जइ ॥ 

प्रस्तुत गाथा में 'ल' और 'ज' व्यंजनों की बार-बार आवृत्ति होने से यहां अनुप्रास अलंकार है। 
इस में भाषा-लालित्य और व्यंजनों से सगीतात्मकता भी उत्पन्न होती है। 
रस -- 

रस को काव्य की आत्मा माना गया है। श्रोता तथा पाठक के हृदय में आनन्द का उन्मेष पैदा 
करना ही काव्य का अंतिम लक्ष्य है। प्राचीन आचार्यों ने काव्य रस को ही आनन्द रस माना है। आचार्य 
भरत मुनि ने सर्वप्रथम रस का विवेचन करते हुए अपने ' नाट्यशास्त्र ' में उसे सहृदय की अनुभूति और 
आत्म रुप स्वीकार किया तो दूसरी ओर साहित्यदर्पणकार आचार्य विश्वनाथ ने रस को ' ब्रह्मास्वाद 
सहोदर:' कह कर उसे अलौकिक माना है। नौ रसों में से यद्यपि श्रृंगार को ही रसराज माना है परन्तु 
शांतादि रसों का अपना स्थान है। लौकिक दृष्टि से श्रृंगार रस की अभिव्यक्ति अधिक है और वह काव्य 
में आकर्षण भी पैदा करता है परन्तु आध्यात्मिक काव्य में शांत रस को अधिक प्रश्नय दिया जाता है। जहाँ 
पाश्चात्य समीक्षकों ने' कला को कला के लिए' स्वीकार किया है वहाँ जैनाचार्यों ने इसे ' जीवन केलिए'' 
भी स्वीकार किया है। काव्य केवल शिवम्‌ और सुन्दरम्‌ से ही युक्त नहीं है अपितु उसमें रसोत्पादन और 
आनन्द उत्पन करने की भी क्षमता है--'' ॥ 800 ७॥0087 णि 70७75 0 086, 79/ 708 
छञाध्याग 800 त89/॥9#7770 079॥5शाश वां थञ। 

'दशवैकालिक सूत्र ' में शात रस का निर्बाह हुआ है । प्रस्तुत ग्रन्थ मुनि जीवन के त्याग, 
अध्यात्म-ज्ञान, बैराग्य तथा संसार की नश्वरता दर्शाने के लिए रचा गया है।इस लिए इस में शांत रस का 
निर्वाह स्वाभाविक ही था विभिन्‍न आचार्यों ने तत्त्वज्ञान जन्य निर्वेद अथवा शम को शांत रस का स्थायी 
भाव माना है। तत्त्वज्ञान जन्य निर्वेद से अभिप्राय लौकिक निस्पृहता से है और शम का अभिप्राय इच्छाओं 
का शमन है। स्थायी भाव निर्वेद के आलम्बन हैं- मुनि तथा धार्मिक स्थल और शांत-एकोत बातावरण। 
मुनियों के उपदेश, संसार की नश्वरता, जय, मरण, रोग, शोक आदि का वर्णन इसके उद्दीपन विभाव हैं। 





प्रस्तावना 


अक्षय सुख के साधन 

प्रिय सुजञपुरुषो ! इस अनादि अनंत संसार में यह जीवात्मा, कर्मों के चक्कर में पडकर 
इतस्तत: गेंद की तरह भ्रमण कर रही है; इसकी कहीं पर भी स्थिति नहीं होती। यह कभी नरक गति में 
जाती है, तो कभी तिय॑च गति में एवं कभी मनुष्य गति में जाती है, तो कभी देवगति में | इस इधर-उधर 
की भागदौड़ मे यह आत्मा महान्‌ दुःख भोग रही है, इसे कहीं पर भी सुख नहीं मिलता। नरक और 
तिय॑च गति मे तो स्पष्ट रूप से दु:ख है ही, केवल मनुष्य और देवगति में सुख अवश्य है; किन्तु वह भी 
नाम मात्र का है, उसमें भी दुःख मिला हुआ है और तत्सम्बन्धी स्थिति को भोग लेने के बाद तो फिर 
दुःख ही दु:ख है। अत: दयानिधि तीर्थंकर देवों ने, जहाँ पर किसी भी प्रकार का दु:ख नहीं है, ऐसे 
अद्वितीय अक्षय सुखधाम मोक्ष की प्राप्ति के लिए, जीवात्मा को सम्यग्‌ दर्शन, सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌- 
चारित्र, ये तीन साधन बताए हैं। इन्हें 'रत्नत्रय' भी कहते हैं, क्योंकि वस्तुतः यही वास्तविक सुख के 
दातारल हैं। इनके द्वारा अनेकानेक भव्य जीव पूर्व काल में मोक्ष सुख प्राप्त कर चुके हैं। 
साधनों का स्वरुप 

यहाँ प्रसगवश संक्षेप रूप मे, उक्त साधनों का यत्किंचित्‌ स्वरुप भी बताया जाता है। इस ससार 
में जीब और अजीव, ये दो द्रव्य पूर्णतया सिद्ध हैं। ससार में सर्वत्र इन्हीं दोनों द्रव्यों की विभूति दृष्टिगोचर 
होती है। प्रत्येक द्रव्य उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य धर्म से युक्त है। अतएव प्रत्येक पदार्थ मूल भाव को ध्रुव 
रखकर, पूर्वाकृति से उत्तराकृति मे परिवर्तित होता हुआ दिखाई देता है। जैसे कि एक बालक बाल्याबस्था 
से युवावस्था मे और युवावस्था से वृद्धावस्था में जाता है। जैन शास्त्रकार इसी द्रव्यार्थिक और पर्यायार्थिक 
नय की अपेक्षा से प्रत्येक द्रव्य को नित्य और अनित्य रूप से मानते हैं। यही ' अनेकान्त वाद' है। अतः 
उक्त दोनों द्रव्यों की पूर्णतया सत्य- श्रद्धा को सम्यगदर्शन और यथार्थ सत्य ज्ञान को सम्यगूज्ञान कहते हैं 
तथा इन दोनों द्रव्यो के पर्यायों से उत्पन्न होने वाले, राग-द्वेष के भावों की निवृत्ति और अहिसा आदि 
विशुद्ध भावो की प्रवृत्ति को 'सम्यक्‌-चारित्र' कहते हैं। 
चारित्र का प्राधान्य 

जिस प्रकार दधि का सार नवनीत है, उसी प्रकार शास्त्रकारों ने सम्यगू-दर्शन और सम्यगूज्ञान 
का अन्तिम सार सम्यक््‌ चारित्र प्रतिपादन किया है, क्योंकि ''चयरित्तकर चारित्तं होड़' '--कर्मों के चय 

है 





एवं रहस्यमय है; अत: प्रथम श्रेणी के मन्द-बुद्धि-शिष्यों को भली-भाँति बोधगम्य नहीं होता और यह 
प्रस्तुत दशवैकालिक सूत्र (जो पाठकों के समक्ष है) का वर्णन संक्षिप्त एव सरल है, अत: जिज्ञासुओं की 
सुकुमारमति इसमें सहसा प्रविष्ट हो जाती है; क्योंकि यह सूत्र सुबोधता का उद्देश्य रखकर ही बनाया गया 
है । यद्यपि यह सूत्र मुख्यत: मुनिधर्मप्ररूपक है, तथापि गृहस्थों के लिए भी बहुत लाभप्रद है। इसके पठन 
से गृहस्थ भी बहुत कुछ आत्मोद्धार कर सकते हैं। 
यह सूत्र किसने क्‍यों और कब बनाया ? 
इस सूत्र के निर्माता श्री शय्यभव आचार्य हैं।यह जाति के ब्राह्मण और बड़े भारी दिग्गज विद्वान्‌ 
थे। इनकी जन्म भूमि मगध देश की प्रसिद्ध राजधानी राजगृह है। यह अपने द्रव्य से एक विशाल यज्ञ कर 
रहे थे कि श्री जम्बू स्वामी जी के पट्टधर श्री प्रभव स्वामी के उपदेश से संसार का परित्याग कर मुनि 
हो गए। श्री प्रभव स्वामी के बाद यह पट्टधर आचार्य हुए। जब यह मुनि हुए तब इनकी स्त्री गर्भवती थी, 
बाद में उसके पुत्र हुआ, जिसका नाम मनक रक्‍्खा गया। सम्भवत: दस ग्यारह वर्ष की अवस्था में यह 
मनक पुत्र अपनी माता से पूछ कर चंपा नगरी में अपने संसारी पिता श्री शय्यंभवाचार्य जी से मिला और 
परिचय के पश्चात्‌ उनका शिष्य हो गया। आचार्य श्री ने ज्ञान बल से देखा, तो उस समय मनक की आयु 
केवल छ: महीने की शेष रही थी। तब, चारित्र की आराधना कराने के बास्ते श्री शय्यंभवाचार्य जी ने 
पूर्वश्रुत मे से, सक्षिप्त रूप से, इस दशवैकालिक सूत्र का उद्धार किया। इस सूत्र के अध्ययन से मनक ने 
छः मास मे ही स्वकार्य की सिद्धि की। 
इस सूत्र की रचना आज से करीब चौबीस सौ वर्ष से कुछ ऊपर पहले हुई है। अर्थात्‌ भगवान्‌ 
महावीर के निर्वाण से ७५वें वर्ष से ९८वें वर्ष के मध्य में यह सूत्र बनाया गया है, क्योंकि इस समय में श्री 
शब्यभवाचार्य जी आचार्य पद पर प्रतिष्ठित थे और संघ का संचालन कर रहे थे, इसी बीच की यह घटना 
है। ऐतिहासिक शोध के अनुसार दशवैकालिक का रचना काल, स्पष्टटया वीर सवत्‌ ७५ के लगभग 
ठहरता है। श्री शय्यंभवाचार्य जी का स्वर्गवास वीर सवत्‌ ९८वें मे हुआ था, अर्थात्‌ आज से सम्भवत: 
२३६७ वर्ष पूर्व । अब वीर संवत्‌ २४६६ चालू है। इतने सुदीर्ध समय से आज तक, इस सूत्र का लगभग 
संघ में पठन-पाठन होता चला आ रहा है। इसी से इस सूत्र की महत्ता प्रमाणित होती है। 
उपर्युक्त वक्तव्य के लिए पाठको को प्रमाण-स्वरूप, कल्प सूत्र की सुबोधिनी व्याख्या का यह 
अंश देखना चाहिए-- 
““तदनु श्री शय्यंभवो5 पि साधानमुक्तनिजभार्याप्रसूतमनका ख्यपुत्र हिताय, श्रीदशवैकालिक॑ 
कृतवान्‌। क्रमेण च॒ श्रीयशोभद्रं स्वपदे संस्थाप्य, श्री बीरादष्ट नवत्या ( ९८ ) वर्ष स्वर्जगाम ''॥ 
(आगमोदयसमित्ति मुद्रित पृष्ठ १६१) 
क्या यह प्राम्मणिक है ? 
इस सूत्र की प्रामाणिकता के विषय में कोई शंका नहीं उठाई जा सकती; क्‍योंकि इसके 
रचयिता श्री शय्यंभवाचार्य चतुर्दश पूर्व के पाठी थे, सो उन्होंने यह सूत्र पूर्वश्रुत में से उद्धत करके रचा है। 





ख््भा 


च्िन्तामणि कोष में के देवाधिदेव कांड में छ: श्रुत केवली माने हैं, उनमें शब्यंभवजी द्वितीय स्थान में ही 
हैं। तथाहि-- 
अथ प्रभव प्रभु: 


शब्यंभवों यशोभद्राट, _संभुतविजयस्तत: ॥३॥ 
भद्गबाहू:, स्थूलभद्र : , श्रुतकेवलिनो हि घटू। 

उपर्युक्त प्रमाणों से इस दशवैकालिक सूत्र कौ प्रामाणिकता निर्विवाद सिद्ध है। इसे बने आज 
तेईस सौ वर्ष से कुछ ऊपर पूर्व का सुदीर्घ समय हो चुका है, किन्तु मध्यकाल में किसी भी आचार्य ने इसे 
अप्रामाणिक नहीं ठहराया । सभी आचार्य बिना वाद-विवाद के इसे प्रामाणिक मानते हैं और चारित्र वर्णन 
का प्रथम सूत्र मान कर पढते-पढ़ाते आए हैं। यही कारण है कि आज भी यह सूत्र श्वेतांबर आम्राय की 
स्थानकवासी, मूर्तिपूजक और तेरापथी नामक सभी शाखाओं में बिना किसी पक्षपात के प्रामाणिक माना 
जाता है और पठन-पाठन में लाया जाता है। जिनवाणी के समान ही इसे मानते हैं। 
दशवैकालिक नाम क्‍यों ? 

इस सूत्र का चारित्रपरक नाम न होकर, एक विलक्षण दशवैकालिक नाम क्यों ? इस प्रश्न के 
उत्तर मे कहा जाता है कि, यह सूत्र जब सग्रह होकर समाप्त हुआ, तब असमय हो गया था, अत: 
“बैकालिक '' शब्द की योजना दश अध्ययनों के भाव से 'दश' शब्द के साथ की गई, जिससे इस सूत्र 
का नाम दशवैकालिक रक्‍्खा गया। यह नाम दश अध्ययनों का और सूत्र समाप्ति के समय का सूचक 
है, अत* यौगिक है। 
मंगलाचरण क्‍यों नहीं ? 

बहुत से सज्जन इस सूत्र के आदि मे मंगलाचरण न होने के विषय मे शंकित हैं, उनसे कहना 
है कि, यह सूत्र समग्र ही अक्षरश: मगल रूप है; क्योंकि यह निर्जगा का कारणभूत है, सर्वज्ञ प्रणीत है 
तथापि व्यावहारिक दृष्टि से इसमे भी आदि, मध्य और अन्त मे मगल विधान किया है। आदि मंगल 
/ धम्मो मंगल मुक्किड्ठ ' है, मध्य मंगल 'नाण दंसण संपन्न ' (६ अ") है और अन्तिम मंगल 'निक्खममाणाड़ 
य बुद्धवयणे ( १० आ० )' है। उक्त तीनों मंगलों से परपरागत यह भाव लिया जाता है कि, आदि मगल 
शास्त्र की विध्रोपशान्ति के लिए , मध्य मंगल प्रतिपाद्य विषयात्मक ग्रन्थ को स्थिरीभूत करने के लिए और 
अन्तिम मंगल शिष्य-शाखा में ग्रन्थ के अव्यवच्छेद रूप से पठन-पाठन के लिए किया जाता है। श्री 
जिनवाणी चार अनुयोगों में विभक्त है, चरण करणानुयोग-आचारांग आदि, धर्म कथानुयोग-सूत्र कृतांग 
आदि, गणितानुयोग-सूर्य प्रज्ञसति आदि, और द्रव्यानुयोग-दृष्टिवाद आदि। अत: यह सूत्र प्रथम के 
चरणकरणानुयोग में होने से अतीव मगल रूप है, क्योंकि चरणानुयोग के बिना आगे के तीनों योग 
मुमुक्षुओ के लिए प्राय: कार्य साधक नहीं । सार तत्त्व यही है। 
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छठे अध्ययन की आठवीं गाथा में 'महाबीरेण देसिअं '--- और इक्कीसवीं गाथा में 'नायपुत्तेण ताइणा ' 
जो पद दिए हैं, वे सूचित करते हैं कि-- दशवैकालिक में जो कुछ प्रतिपादन किया है, वह बीर 
वचनानुसार होने से सत्य ही है, असत्य नहीं। इसी प्रकार महानिशीथ सूत्र में भी श्री भगवान्‌ महावीर 
स्वामी ने गौतम स्वामी जी को जो वक्तव्य दिया है, उससे भी इस सूत्र की प्रामाणिकता सिद्ध होती है । वह 
पाठ इस प्रकार है-- | 
गोयमाणं इओ आसण्णकालेणं चेव महाजसे, महासत्ते, महाणुभागे, सेजंभवे अणगारे, 
महातवस्सी, महामई, दुवालसंगेसु अ धारि भवेज्जा, सेणं अपक्खवाएणं अप्पाओ सवसव्यसे 
सुअतिसअणं बिन्नाय इकारसण्हं अंगाणं चोहसण्हं पुव्वाणं परमसार वण्णियसुअं सुप्पओगेणं 
सुअधर उण्जुअं सिद्धिमग्गं दसवेआलिअं णाणासुयक्खंधाणि उहज्जा। से भयवं ! कि पदुच्च ? 
गोयमा | मणगं पद्ुच्चय, जहाकहं नाम एसणं मणगस्स परिणएयां थोबकालेणं ण एवं महत्‌्काले 
घोरदुक्ख आगाराओ चउगइसंसाराओ निफोडे भवणुगुच्छेवणं दवथओवएसेणं से अ सव्बण्णूबए 
से अणोरपारे दुब्खगाढे अणंतगमपजनवे हि नो सक्का अप्पेणं कालेणं अवगाहीओ तहाणु गोयमा ! 
अइवृहिएणं चित्तेजा एवं सेणं सेण॑ सेजंभवे जहा अणंतपहापार बहुजाणियव्वं कालो बहुलोए बिग्घे 
ज॑ सारभूअं तं गिहिअं बं हंं सो जहा खीरमिव वुमिसत्तेणं डमं संभव सत्त समणगस्स तत्तपरिन्नाणं 
भवउति काउणं जाव ण॑ दसवेआलिअं सुयखंधणी कहेज्जा। तं च वोच्छिन्नेणं त॑ काल॑ दुबालसंगेणं 
गणि पिडगेणं जाव णं दुसमाया परियेरंतं दुष्पसहे ताब णं सुततेणं वा जत्ता से सयल आगम सया 
वि संदेह दसबेआलिअ सुयकक्‍्खं सुत्त अ अहिज्झिए गोयमा ! ( अध्ययन ५ दुःषमारक प्रकरण )« 
इस पाठ का सक्षिप्त भाव यह है कि, हे गौतम ! मेरे बाद निकट भविष्य में ही द्वादशांग का 
ज्ञाता महान्‌ तपस्वी शय्यभवाचार्य होगा। वह बिना किसी पक्षपात के धर्म बुद्धि से प्रेरित होकर अल्पायु 
मनक शिष्य की आराधना के लिए ग्यारह अंग और चतुर्दश पूर्वों का सारभूत दशवैकालिक सूत्र का 
निर्माण करेगा। वह सूत्र का ससार तारक एबं मोक्षमार्ग प्रदर्शक होगा। उसे पढ़कर दुःषमकाल के अन्त में 
होने वाला दुप्पसह नामक साधु आराधना करके आराधक बनेगा। 
नन्‍दी सूत्र मे श्रुतज्ञान के अधिकार में कहा गया है कि--''दुवाल संगं गणि-पिडगं चोदइस 
पुव्विस्स सम्मसुअं अभिण्णदस पुव्विस्स सम्मसुअं, तेण परं भिण्णेसु भयणा से त॑ सम्मसुअं [ सू० 
४१ ]/' अर्थात्‌ गणि पिटक की सज्ञा वाले आचारांग आदि द्वादशांग सूत्र और चतुर्दश पूर्व से लेकर दश 
पूर्व सपूर्ण तक के ज्ञाता मुनियों के रचित शास्त्र सब सम्यक्‌ श्रुत हैं, अत: पूर्ण रूप से सत्य हैं और जो 
अपूर्ण दश पूर्व के पाठी होते हैं, उनके द्वारा रचित शास्त्र सदिग्ध होता है-- अर्थात्‌ वह सम्यक्‌ श्रुत भी 
हो सकता है और मिथ्या श्रुत भी। अत* इस नदी सूत्र के वचन से भी दशबैकालिक प्रमाण कोटि में है, 
क्योंकि श्री शय्यभवजी चतुर्दश पूर्व के पाठी और श्रुतकेवली थे। श्री हेमचन्धाचार्य ने अपने अभिधान 
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को मष्ट करने वाला चारित्र ही है। ज्ञान दर्शन की वास्तविक शोभा भी चारित्र से ही होती है। कहा भी है-- 
नाणेण जाणई भावे दंसणेण य सहहे। 
अरित्तेण निगिण्हाइ, तवेण परिसुज्झइ॥३॥ 
(उत्त ० २८ आ० ) 
यही कारण है कि, चारित्र हीन का सत्योपदेश भी जनता में हास्यकर ही होता है। चारित्र संपन्न 
व्यक्ति का वाक्य, मधु-घृत-सिक्त यज्ञ की अग्नि के समान सुशोभित एवं पूज्य होता है और चारित्र हीन का 
वाक्य तेल रहित दीपक के समान कलुषित एवं कुरुप मालूम होता है। चारित्रवान्‌ के पौष्टिक बचनों की 
प्रशंसा एवं चारित्र हीन के वचनो की निन्‍दा करता हुआ, एक कवि क्‍या ही अच्छा सुभाषित कहता है-- 
क्षीरं भाजनसंस्थं , न तथा बत्सस्थ पुष्टिमावहति। 
आवल्गमानशिरसो ._, यथाहि मातृस्तनात्‌ पिबत:॥९॥ 
तद्गत्‌ सुभाषितमयं क्षीरं, दुःशीलभाजनगतं तु। 
न॒ तथा पुष्टि जनयति, यथाहि गुणबन्मुखात्‌ पीतम्‌॥२॥ 
अर्थात्‌ - जिस प्रकार बछडा अपनी माता के स्तनों से दुग्ध पीकर शीघ्र ही पुष्टवपु एवं बलवान्‌ 
हो जाता है, उस प्रकार पात्रस्थ दुग्ध पीकर नहीं हो सकता | यही बात सुभाषित के विषय में है कि दुश्चरित्री 
के मुँह से सुने हुए सुभाषित वचन, उस प्रकार असर करने बाले नहीं होते, जिस प्रकार सच्चरित्री के 
मुखारविन्द से सुने हुए असर करते हैं ॥२ ॥ चारित्रहीन का चाहे कैसा ही क्‍यों न अच्छा उपदेश हो, किन्तु 
जनता की उस पर कदापि अभिरुचि नहीं होती। वह तो उसके कारण उसके उपदेश को भी घृणित 
समझने लग जाती है, क्योंकि कहा भी है कि-- 
शीते5पि यत्नलब्धो, न सेव्यते ग्रि्यथा श्मशानस्थ:ः। 
शीलविपन्नस्य बच:, पथ्यमपि न गृहाते तट्ठतू॥ 
अर्थात्‌-जिस प्रकार शीत से अतीव पीड़ित हुआ भी कोई विचारशील मनुष्य, श्मशानस्थ 
अग्नि का सेवन नही करता, उसी प्रकार आचारहीन मनुष्य के हितरुप सत्यवचन को भी जनता स्वीकार 
नहीं करती । 
अत: उपर्युक्त कथन से यह पूर्णतया सिद्ध हो जाता है कि, मनुष्य को चारित्र की अत्यन्त 
आवश्यकता है। इसके बिना सब गुण शुष्क रहते हैं। केवल औषधी का ज्ञान और विश्वास, रोग को दूर 
नहीं कर सकता। रोग दूर तभी होगा, जब कि औषधी का सेवन किया जाएगा। चारित्र क्रियारूप है, अतः 
कर्म रोग को यही दूर कर सकता है। 
चारित्र के भेद और दशवैकालिक 
चारित्र के गृहस्थधर्म और मुनिधर्म इस प्रकार दो भेद हैं। गृहस्थ धर्म का वर्णन मुख्यतः 
उपासकद॒शांग आदि सूत्रों में किया गया है। अत: जिज्ञासुओं को वहां देखना चाहिए और मुनि धर्म का 
वर्णन आचारांग, सूत्रकृतांग और इस प्रस्तुत दशबैकालिक आदि बहुत से सूत्रों में किया गया है; वस्तुत: 
इनकी रचना प्राय: मुनि धर्म को लक्ष्य करके की गई है, किन्तु आचारांग आदि का वर्णन बहुत विस्तृत 
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एवं रहस्यमय है; अतः प्रथम श्रेणी के मन्द-बुद्धि-शिष्यों को भली-भाँति बोधगम्य नहीं होता और यह 

प्रस्तुत दशवैकालिक सूत्र (जो पाठकों के समक्ष है) का वर्णन संक्षिप्त एवं सरल है, अत: जिज्ञासुओं की 
सुकुमारमति इसमें सहसा प्रविष्ट हो जाती है; क्योंकि यह सूत्र सुबोधता का उद्देश्य रखकर ही बनाया गया 
है। यद्यपि यह सूत्र मुख्यत: मुनिधर्मप्ररूपक है, तथापि गृहस्थों के लिए भी बहुत लाभप्रद है। इसके पठन 
से गृहस्थ भी बहुत कुछ आत्मोद्धार कर सकते हैं। 
यह सूत्र किसने क्यों और कब बनाया ? 

इस सूत्र के निर्माता श्री शय्यभव आचार्य हैं।यह जाति के ब्राह्मण और बड़े भारी दिग्गज विद्वान्‌ 
थे। इनकी जन्म भूमि मगध देश की प्रसिद्ध राजधानी राजगृह है। यह अपने द्रव्य से एक विशाल यज्ञ कर 
रहे थे कि श्री जम्बू स्वामी जी के पट्टधर श्री प्रभव स्वामी के उपदेश से संसार का परित्याग कर मुनि 
हो गए। श्री प्रभव स्वामी के बाद यह पट्टधर आचार्य हुए। जब यह मुनि हुए तब इनकी स्त्री गर्भवती थी, 
बाद में उसके पुत्र हुआ, जिसका नाम मनक रक्‍्खा गया। सम्भवत: दस ग्यारह वर्ष की अवस्था में यह 
मनक पुत्र अपनी माता से पूछ कर चंपा नगरी में अपने संसारी पिता श्री शय्यंभवाचार्य जी से मिला और 
परिचय के पश्चात्‌ उनका शिष्य हो गया। आचार्य श्री ने ज्ञान बल से देखा, तो उस समय मनक की आयु 
केवल छः महीने की शेष रही थी। तब, चारित्र की आराधना कराने के बास्ते श्री शय्यंभवाचार्य जी ने 
पूर्वश्रुत में से, संक्षिप्त रूप से, इस दशबैकालिक सूत्र का उद्धार किया। इस सूत्र के अध्ययन से मनक ने 
छ: मास मे ही स्वकार्य की सिद्धि को। 

इस सूत्र की रचना आज से करीब चौबीस सौ वर्ष से कुछ ऊपर पहले हुई है। अर्थात्‌ भगवान्‌ 
महावीर के निर्वाण से ७५वें वर्ष से ९८वें वर्ष के मध्य मे यह सूत्र बनाया गया है; क्योंकि इस समय में श्री 
शय्यभवाचार्य जी आचार्य पद पर प्रतिष्ठित थे और संघ का संचालन कर रहे थे, इसी बीच की यह घटना 
है। ऐतिहासिक शोध के अनुसार दशवैकालिक का रचना काल, स्पष्टतया बीर संवत्‌ ७५ के लगभग 
ठहरता है। श्री शय्यंभवाचार्य जी का स्वर्गवास वीर संबत्‌ ९८वें में हुआ था, अर्थात्‌ आज से सम्भवत: 
२३६७ वर्ष पूर्व। अब वीर सवत्‌ २४६६ चालू है। इतने सुदीर्घध समय से आज तक, इस सूत्र का लगभग 
संघ मे पठन-पाठन होता चला आ रहा है। इसी से इस सूत्र की महत्ता प्रमाणित होती है। 

उपर्युक्त वक्तव्य के लिए पाठकों को प्रमाण-स्वरूप, कल्प सूत्र की सुबोधिनी व्याख्या का यह 
अश देखना चाहिए-- 

“तदनु श्री शय्यंभवो5 पि साधानमुक्तनिजभार्याप्रसूतमनका ख्यपुत्र हिताय, श्रीदशवैकालिकं 
कृतवान्‌। क़्रमेण च श्रीवशोभद्रं स्वपदे संस्थाप्य, श्री वीरादष्ट नव॒त्या ( ९८ ) वर्ष: स्वर्जगाम ''॥ 

(आगमोदयसमित्ति मुद्रित पृष्ठ १६१) 


क्या यह प्रामाणिक है ? 


इस सूत्र की प्रामाणिकता के विषय में कोई शंका नहीं उठाई जा सकती, क्‍योंकि इसके 
रचयिता श्री शय्यंभवाचार्य चतुर्दश पूर्व के पाठी थे, सो उन्होंने यह सूत्र पूर्वश्रुत में से उद्धृत करके रचा है। 





ञ्शां 


किस अध्ययन में क्‍या चर्णन है ? 
प्रथम अध्ययन में धर्म प्रशंसा का वर्णन है | द्वितीय अध्ययन में संयम में धैर्य रखने का उपदेश 
दिया गया है। तृतीय अध्ययन में आत्म सयम के लिए छोटी-छोटी शिक्षाओ का वर्णन है चतुर्थ अध्ययन 
में घट्काय के जीवों की रक्षा का विधान किया है। पाँचवे अध्ययन में संयम एवं तप की अभिवृद्धि के 
लिए शुद्ध भिक्षा-विधि का वर्णन है। अध्ययन छह में अष्टादश स्थानों का निरूपण करके महाचारकथा का 
वर्णन किया है। सातवें अध्ययन में धर्मज्ञ पुरुषो को विशिष्ट धर्म की शिक्षाएँ दी गई हैं। आठवे अध्ययन 
में आचार प्रणिधि का वर्णन किया गया है। नौवें अध्ययन में विनय का महत्त्व और उसका फल बताते 
हुए विनय धर्म का बडा ही विस्तृत विवेचन किया है। दशवें अध्ययन में उपसंहार रूप में भावभिक्षु के 
लक्षणों का दिग्दर्शन कराया गया है । यह दस अध्ययनो का प्रतिपाद्य विषय है, इसी में आचार्य श्री ने बिन्दु 
में सिन्‍्धु के समाने की लोकोक्ति चरितार्थ की है। 
कहाँ से उद्धत हैं ? 
अब प्रसगोपात्त यह बताया जाता है कि, दशवैकालिक के ये दस अध्ययन किन-किन स्थानों 
से उद्धत किए गए हैं। इसके विषय में दो मत प्रचलित हैं, एक पक्ष तो पूर्वों से दशवैकालिक का उद्धार 
मानता है और दूसरा पक्ष द्वादशांग से। निर्युक्तिकार भद्गबाहु स्वामी अपनी निर्युक्ति मे दोनों ही पक्षों का 
उल्लेख करते हैं- 
आयप्पवायपुव्वा , निजूढा धम्म पक्नत्ती। 
कम्मप्पवायपुव्वा, पिंडस्स उ एसणा तिविहा॥१६॥ 
सच्चप्पवायपुव्वा , निजूढा होइई वक्कस्स। 
अवसेसा. निज्जूढा, नवमस्म उ तड़य बत्थुओ॥९१७॥ 
बीओ5विअ आएसो, गणिपिडगाओ दुवालसंगाओ। 
एअ कोर निज्जूढं, मणगस्स अणुग्गहट्टाए॥१८ ॥ 
भाव यह है कि, आत्म प्रवाद पूर्व मे से धर्म प्रज्ञति नामक चतुर्थ, कर्म प्रवाद पूर्व मे से पिंडैषणा 
नामक पंचम अध्ययन, सत्य प्रवाद पूर्व में से वाक्य शुद्धि नामक सप्तम अध्ययन उद्धृत किया और शेष 
अध्ययन नौवे प्रत्याख्यान पूर्व की तृतीय वस्तु में से उद्धृत किए हैं। यह प्रथम पक्ष हुआ। अब दूसरा पक्ष 
यह है कि आचाराग आदि द्वादशांग से इस सूत्र की रचना की गई है। 
अब हमारा जहाँ तक विचार जाता है, तदनुसार यह सूत्र दूसरे पक्ष की मान्यता के साथ वर्तमान 
काल के बत्तीस सूत्रों से सम्बन्ध रखता है। इसकी संगति इस प्रकार होती है। प्रथम अध्ययन को रचना, 
श्री अनुयोगद्वार सूत्र मे कही गई। साधु की बारह उपमाओं में से भ्रमर की उपमा को लेकर की गई है। 
प्रथम अध्ययन में भ्रमर के दृष्टान्त से दाष्टीन्तिक का भाव उतार कर यह सिद्ध किया है कि संसार में चारित्र 
धर्म ही उत्कृष्ट है और चारित्रधर्म की रक्षा मधुकरी वृत्ति से हो सकती है। अनुयोगद्वार सूत्र में साधु की 
बारह उपमाओं वाला पाठ यह है--उरगगिरि जलन सागर नह तल तरुगण समी अ जो होईं, भमरमिय 


धरणि जलरुह रवि पवरण समो अ सो समणो ( १३१ )। द्वितीय अध्ययन उत्तराध्ययन सूत्र के २२वें 


ानणणणणणणणणणनणणणाणणणममााणमममममामनाामााामं कक बइइइ न ललनन्‍_ हल ॥लललनलललुबननु बाबा ाााााााााभभभभभघभघघघछघणघघभबभ8ा 5 लत 
ख्ज्‌ 


अध्ययन से लिया गया है। इन दोनों अध्ययनों की तो विषय के साथ बहुत सी गाथाएँ भी मिलती हैं। 
तृतीय अध्ययन निशीथ आदि सूत्रों से लिया है। चतुर्थ अध्ययन आचारांग सूत्र के २४ वें अध्ययन के 
अनुसार रचा हुआ है। पचम अध्ययन आचारांग सूत्र के द्वितीय श्रुतस्कंध के पिंडैषणा नामक प्रथम 
अध्ययन का प्राय: अनुवाद है। छट्टे अध्ययन में समवायांग सूत्र के अष्टाशश समवाय की अष्टादश 
शिक्षाओं का विवेचन रूप है। तथा च तत्पाठ:--समणेणं भगवया महावीरेणं समणाणं निग्गंधाणं 
सखुड्य वियत्ताणं अट्टारस ठाणा प० तं* बयछक्क ६ कायछक्क १२ अकप्पो १३ गिहिभायणं १४ 
पलियंक १५ निसिज्ञाय १६ सिणाणं १७ सोभवज्जणं १२८॥ सातवाँ अध्ययन आचारांगसूत्र के 
द्वितीय श्रुतस्कंध के तेरहवें भाषा नामक अध्ययन का अनुवाद है। आठवाँ स्थानागसूत्र के आठवें स्थानक 
से विवेचनपूर्वक लिया गया है, तथा च पाठ:-- अट्टसुहुमा प० तं० पाणसुहुमे १ पणग सुहुमे २ 
बीयसुहुमे ३ हरितसुहुमे ४ पुप्फसुहुमे ५ अंडसुहुमे ६ लेणसुहुमे ७ सिणेहसुहुमे ८ (सृ० ६१५ ) 
अब रहे अवशिष्ट के नवम और दशम अध्ययन, वे भिन्न-भिन्न सब सूत्रों को अनुपम शिक्षाओं से 
समलकृत हैं। यह दूसरा पक्ष हुआ। बुद्धघनुसार विचार विनिमय करने पर अधिक आंशों में प्रथम की 
अपेक्षा द्वितीय पक्ष ही बलवान प्रतीत होता है। आगे तत्त्व सर्वज्ञगम्य है। 
दशबैकालिक सूत्र की व्याख्याएँ 

दशबवैकालिक सूत्र पर अतीव प्रसिद्धि में आई हुई निर्युक्ति, टीका और दीपिका के नाम से तीन 
व्याख्याएँ हैं; जो बडी ही सुन्दर एवं मननीय हैं । निर्युक्ति प्राकृत गाथाओ में है, जिसके रचयिता भद्गबाहु 
स्वामी माने जाते है। बहुत से सज्जन इसके रचयिता उन्हीं भद्रबाहु स्वामी को मानते हैं, जो मौर्यसम्राट्‌ 
चन्द्रगुप्त के गुरु थे। किन्तु विचार करने पर यह निर्युक्तिकार भद्रबाहु, उनसे अन्य ही प्रतीत होते हैं। 
क्योकि निर्युक्ति में दशबैकालिक के अध्ययनों का पूर्वोक्त रीत्या उद्गम बतलाते हुए दो पक्ष कथन किए 
हैं; अत: वे चन्द्रगुप्तकालीन भद्गबाहु स्वामी तो मति, श्रुत, अवधिज्ञान के धारी एवं चतुर्दशपूर्ब के पाठी थे, 
दो पक्षों के संशय में क्यो पडते? ज्ञानबल से किसी एक उचित पक्ष का ही उल्लेख करते तथा निर्युक्ति में 
श्री शय्यंभवाचार्य का जिनप्रतिमा के दर्शन से प्रतिबोधित होना लिखा है, बह भी ठीक नहीं जान पड़ता, 
क्योंकि यदि ऐसा होता तो महानिशीथ सूत्र में भी श्री शय्यंभवाचार्य के वर्णन मे यह कथन आता। अतः 
इसी प्रकार की अन्य बातों के भी देखने से यह निर्युक्तिकार भद्रबाहु, पूर्वपाठी भद्रबाहु से भिन्न और पीछे 
के जान पड़ते हैं। इस पर ऐतिहासिक विद्वानों को विशेष ध्यान देना चाहिए। अब रही टीका और 
दीपिका। इनके रचयिता क्रमश: हरिभद्र सूरि और समयसुन्दर गणी हैं, जो दोनो ही प्रौढ विद्टान्‌ हैं। 
हरिभद्र सूरि तो बड़े ही तार्किक विद्वान्‌ थे। इनके बहुत से ग्रन्थ बनाए हुए हैं, जिन्हें देखकर विधर्मी 
दिद्वान्‌ भी इनकी विद्वत्ता की प्रशसा करते हैं। 
मूल संज्ञा कब हुई ? 

नंदी सूत्र में श्रुतज्ञान के अधिकार में सूत्रों को अंगप्रविष्ट और अंगवाह्म नामक दो भागों में 
विभाजित किया है। अंगप्रविष्ट में आचारांग आदि द्वादशाड्डरों का ग्रहण है। अब रहा अंगवाह्य, उसके भी 
आवश्यक और आवश्यक व्यतिरिक्त दो भेद किए हैं। फिर आवश्यक व्यतिरिक्त के भी कालिक और 





श्र! 


उत्कालिक दो भेद करके उत्कालिक सूत्रों की गणना में सर्वप्रथम दशवैकालिक सूत्र का नाम कथन 
किया है। अतएवं सिद्ध हुआ कि, यह सूत्र प्राचीन समय में प्रथम उत्कालिक नाम से प्रसिद्ध था। जब सूत्रों 
की संख्या अल्प होने लगी और कतिपय मतवादी सूत्रों में गड़बड़ करने लगे, तो बत्तीस सूत्रों के मानने 
बालों ने अंग, उपांग, मूल, छेद और आवश्यक भेद से सूत्रों के पाँच विभाग कर दिए। यथा--आचारांग 
आदि ११ अंग सूत्र, उबवाई आदि १२ उपांग सूत्र, दशवैकालिक आदि ४ मूल सूत्र, निशीथ आदि ४ छेद 
सूत्र, और ३२वाँ आवश्यक सूत्र। इस प्रकार ये वर्तमान काल में प्रचलित अंग आदि संज्ञाएँ अर्वाचीन ही 
प्रतीत होती हैं, सूत्रो में इन संज्ञाओं का कोई विधान नहीं है। मूल और छेद संज्ञाएँ अंग और उपांग संज्ञाओं 
से भी अर्वाचीन हैं; क्योंकि श्री हेमचन्द्राचार्य अभिधानचिंतामणि कोष के द्वितीय कांड में ११ अंग सूत्रों 
और १२ उपांग सूत्रों का नामोल्लेख करके ' इत्येकादश सोपाडन्यड्रानि” पद देकर अंग और उपांग संज्ञा तो 
स्वीकार करते हैं, किन्तु आगे मूल और छेद के विषय की कुछ चर्चा नहीं करते। अतः सिद्ध है कि, 
दशबैकालिक आदि सूत्रों की मूल संज्ञा का विधान आचार्य हेमचन्द्र से भी पीछे हुआ है। आचार्य हेमचन्द्र 

विक्रम की १२वीं शताब्दी के लगभग हुए हैं। अब कहना यह है कि, यह मूल संज्ञा अर्वाचीन भले ही हो, 
किन्तु है पूर्ण सार्थक। आज कल यह सूत्र सर्वप्रथम पाठ्य होने से मूल रूप ही है। 

चूलिकाएँ 

दशवैकालिक सूत्र पर दो चूलिकाएँ भी हैं, जिन्हें परिशिष्ट कह सकते हैं। इनके कर्ता सूत्रकार 
श्री शय्यंभवाचार्य नहीं हैं, किन्तु कोई अन्य ही हैं। रचयिता ने अपना नामोल्लेख नहीं किया है। चूलिकाएँ 
साधुचर्या की प्रतिपादिका हैं एवं अतीव शिक्षाप्रद हैं, अत: हमने भी प्रस्तुत प्रति मे इनको सहर्ष स्थान 
दिया है। ये दोनो चूलिकाएँ शास्त्रसम्मत हैं, अतः प्रामाणिक मानी जाती हैं। निर्युक्तिकार भी इनकी 
प्रामाणिकता स्वीकार करते हैं-- 
दो अज्झयणा चूलिअं, विसीययंते थिरीकरणमेगं। 
विड्ृए विवित्तचारिआ, असीयणगुणाइरेगफला ॥२४॥ 
प्रस्तावना का आकार अधिक लबा होता जा रहा है, तथापि चूलिकाओ की उत्पत्ति के विषय 

में जो जनता में एक निराधार किवदन्ती प्रचलित है, उस पर प्रकाश डाला जाता है। बृहद्वृत्ति और 
दीपिका टीका में वृद्धवाद के नाम से लिखा है कि, किसी साध्वी ने चातुर्मास आदि पर्व के अवसर पर, 
एक ऐसे दुर्बल साधु को उपवास करा दिया, जो थोड़ी भी क्षुधा नहीं सहन कर सकता था। क्षुधा न सहने 
के कारण, साधु की उस उपवास में ही मृत्यु हो गई। साध्वी को बड़ा पछताबा हुआ कि, हाय ! मैं ऋषि 
घातिका हो गई, मेरी कैसे आत्मशुद्धि हो ! तब शासन देबी के द्वारा वह महाविदेह क्षेत्र में भगवान्‌ श्री 
सीमंधर स्वामी के पास पहुँची और आलोचना की। भगवान्‌ ने कहा कि आर्य ! तू निर्दोष है, तेरे भाव 
साधु के हित के थे, न कि मारने के। वापस आते समय भगवान्‌ ने कृपा करके साध्धी को उक्त दो 
चूलिकाएँ दीं। भगवत्प्रदत्त होने से भारतीय जैनसंध में चूलिकाओं का बहुत आदर एवं प्रचार हुआ। यही 
चूलिकाओं के आविर्भाव की कहानी है, जो श्वेताम्बर मूर्ति पूजक समाज में विशेष स्थान पाई हुई है। हमें 
इस कहानी के विषय में कहना है कि यह केवल कल्पना है। इसमें कुछ भी तथ्य नहीं है, क्योंकि प्रथम 
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तो महाविदेह और पंचमारक-कालीन भारत के मनुष्यों को शारीरिक अवगाहना में बड़ा भारी अन्तर है। 
दूसरे वह आर्या कब हुई? किस आचार्य के समय में गई? चूलिका किस भाँति लाई? अर्थात्‌-पत्र रूप 
में लाई या कठस्थ करके लाई। भगवान्‌ ने दशवैकालिक की ही चूलिका क्‍यों बना कर दी ? क्‍या 
महाविदेह में भी यही भाषा बोली जाती है ? क्‍या वहाँ पर भी ये ही कल्प हैं, जो चूलिका में भारत की 
अपेक्षा से दिए हैं। इत्यादि प्रश्नों का उत्तर भी इस कहानी से कोई नहीं मिलता। चूलिकाओं के विषय में 
जो मत ऊपर देकर आए हैं, हमें तो वही सुसंगत जान पडता है। 
शास्त्रोद्धार की आवश्यकता 

बड़े दुःख की बात है कि वर्तमान सूत्रों के पाठों मे बहुत कुछ भेद देखने को मिलता है। किसी 
प्रति में कुछ पाठ है, तो किसी में कुछ। कोई किसी पाठ को प्रक्षिपत मानता है, तो कोई किसी को | कोई किसी 
पाठ को अधिक एवं कठस्थ कर रहा है, तो कोई किसी को। दशवैकालिक सूत्र के पाठों में भी यही 
अव्यवस्था अग्रसर हुई है। अत: श्री संघ से मेरी सविनय प्रार्थना है कि श्री संघ के मुख्य-मुख्य धुरंधर विद्वान्‌ 
विराट्‌ रूप में एकत्र होकर, आधुनिक मुद्रित प्रतियों, लिखित प्रतियों एवं ताड़ पत्र की प्राचीन प्रतियों का 
परस्पर मिलान करे और फिर सूत्रमाला के नाम से सब आगमो को अतीव शुद्ध पद्धति से प्रकाशित करें, 
जिससे आगे फिर कोई व्यक्ति किसी पाठ को न्यूनाधिक न कर सके । यदि श्री सघ ने इस ओर ध्यान न 
दिया तो स्पष्ट है कि, सघ के लिए इस प्रमाद का फल भविष्य में बहुत कुछ हानिकारक होगा। अतएव 
उक्त कार्य की सफलता के लिए अतिशीघ्र ही आगम-प्रकाशक मंडल किवा शास्त्रोद्धार सभा आदि 
किसी सुदृढ़ संस्था को योजना कर देनी चाहिए। 
अन्तिम निवेदन 

अब अन्तिम निवेदन यह है कि, वर्तमान में दशवैकालिक सूत्र की बहुत सी मुद्रित प्रतियाँ 
मिलती हैं, जिनमे सस्कृत, गुर्जर और हिन्दी भाषा टीका वाली सभी हैं। परन्तु ये प्रतियाँ प्राय: पाठ भेदों 
एव अशुद्धियों से युक्त होने के कारण सर्वोपयोगी नहीं हैं। उनसे विरले ही धीमान्‌ सज्जन लाभ उठाते हैं। 
अतएव कतिपय साहित्यप्रेमी सजनों की एवं अपने अन्तरईदय की प्रेरणा से प्रेरित होकर, मैंने यह 
दशवैकालिक सूत्र को ' आत्मज्ञान प्रकाशिका' नामक हिन्दी भाषा टीका संस्कृत छाया, अन्वयार्थ, मूलार्थ 
और स्फुटार्थ (टीका) आदि से विभूषित की है। अत: मैं आशा करता हूँ कि, सूत्रप्रेमी सजजन इससे लाभ 
उठाकर पुण्य के भागी बनेगे और साथ ही मुझे भी कृतार्थ करेगे। यदि किसी स्थान पर प्रमादवश, अर्थ वा 
पाठ में कोई अशुद्धि रह गई हो तो कृपया पाठक, गीतार्थों द्वारा शुद्ध करके पढें और सूचित करें, ताकि में 
अपनी उचित भूल को स्वीकार करके सम्यग ज्ञान की आराधना करूँ। 

इस कार्य में मुप्ते आगमोदय समिति, मकसूदाबाद निवासी राय धनपतिसिंह प्रतापसिंह बहादुर 
एवं जीवराज घेला भाई (अहमदाबाद) आदि मंडल तथा सजनों की ओर से मुद्रित प्रतियों से तथा बहुत- 
सी लिखित प्रतियों से सहायता मिली है। प्रस्तुत प्रति का मूलपाठ तो प्राय: आगमोदय समिति की प्रति के 
आधार पर ही रब्खा है। एतदर्थ सभी प्रशंसाह हैं। 

अब प्रेमी पाठकों से निवेदन है कि, सूत्र शब्द के अल्पाक्षर महार्थ, महाक्षर अल्पार्थ, महाक्षर 
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(महार्थ) और अल्पाक्षर (अल्पार्थ) इस प्रकार चार भंग होते हैं। इसलिए यह दशवैकालिक सूत्र 
अल्पाक्षर महार्थ नामक प्रंथम भंग से युक्त है। अत: उपक्रम, नय, निक्षेप और उपोद्घात आदि द्वारा, इस 
सूत्र का आलोचन। पूर्वक अध्ययन करना चाहिए और यथाशक्य प्रतिपाद्य विषय को अपने जीबन में 
उतारना चाहिए। ऐसा करने से आप ज्ञानात्मा और चारित्रात्मा की शुद्धि कर सकेंगे और स्वपरतारक पद 
पर पहुँच कर शिवसुख के अधिकारी बन सकेगे। 


जैन मुनि आत्माराम 
( भ्रमण संघीय प्रथम आचार्य सप्राद ) 


डा० मुलख राज जैन, 
शिवपुरी, लुधियाना। 


दशवैकालिक : एक अनुचिन्तन 


जैनागम साहित्य में भगवान्‌ ऋषभ देव से लेकर भगवान्‌ महावीर तक कौ वाणी संग्रहीत है। 
यह वाणी काल की अनेकों परतों को उधघाड़ती हुई हमारे पास पहुँची है।न जाने काल के प्रवाह में आगम 
साहित्य में कितने परिवर्तन आए होंगे परन्तु तीर्थंकरों की जीव-अजीवादि तत्त्वों पर दृष्टि में कभी अन्तर 
नहीं आता क्योंकि आहत वाणी कालजयी होती है और काल सर्वज्ञ-वाणी को धुधला नहीं कर सकता। 

तीर्थंकरों की वाणी का चरम उद्देश्य है--अक्षय आनन्द की प्राप्ति। इस आनन्दोपलब्धि के 
लिए उन्होंने प्राणी मात्र के लिए कुछ सूत्र, कुछ सिद्धांत तथा कुछ देशनाएँ दी हैं जो जैनागमो में आबद्ध की 
गई हैं। इन जैनागमो में मोक्ष मार्ग के जिज्ञासु श्रमणों का मार्ग प्रशस्त करने वाला चार मूल सूत्रों में 
'दशवैकालिक सूत्र' एक प्रमुख और प्राचीन जैनागम है। 
भारतीय संस्कृति तथा दशबैकालिक सूत्र 

भारतीय संस्कृति की मूल प्रवृत्ति है - स्थूल से सूक्ष्म कौ ओर गतिशीलता। ससार के बाह्य 
पदार्थों के संग्रह को स्थूल तत्त्व की संज्ञा से अभिहित किया जाता है। यह मनुष्य की ऐसी आवश्यकता है 
जिस से एकांत रुप से विलग होना असम्भव है परन्तु इसे ही जीवन का अंतिम ध्येय नहीं बनाया जा 
सकता। पाश्चात्य संस्कृति मे बाह्य पदार्थों और मांसल उपलब्धियो को ही सर्वस्व माना जाता है परन्तु 
भारतीय संस्कृति ने ऐसा कदापि स्वीकार नहीं किया। बह बाह्य पदार्थों और मांसल आवश्यकताओं को 
सर्वस्व न मानकर सूक्ष्म की ओर अग्रसर होने को प्रश्नय देती है। स्थल से सूक्ष्म कौ ओर प्रवृत्त होने का 
अभिप्राय है - भौतिकवाद से अध्यात्मवाद की ओर अथवा लौकिक से अलौकिक की ओर विकास। 
इन्द्रियों के सुखो से परे आध्यात्मिक आनन्द ही भारतीय संस्कृति का मूल है और यह वही जख्नोत है जिसने 
विश्व को ऐसे समय में प्रकाश दिया जब बह अकज्ञानता के अंधकार में डूबा हुआ था। इसी भारतीय 
सस्कृति रूपी स्नोतस्विनी की एक धारा है जैन दर्शन और उसी धारा का अंश है - 'दशवैकालिक सूत्र '। 
प्रस्तुत सूत्र में बाह्य पदार्थों की एषणा छोड़कर आंतरिक गुणों के विकास की ओर प्रेरणा दी गई है, यही 
कारण है कि इस सूत्र को भारतीय संस्कृति की विलक्षण उपलब्धि माना जाता है। 
दशर्कालिक सूत्र श्रमणों की आचार संहिता 

यद्यपि जैनागमों में इतिहास, दर्शन एवं लोक व्यवहार जैसे विषयों को सार रुप में ग्रहण किया 
गया है परन्तु 'दशवैकालिक सूत्र' जैन श्रमणों के लिए मोक्ष मार्ग का प्रथम सोपान है। इस के अध्ययन, 
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मनन और अनुशीलन के बिना श्रमण अथवा निर्ग्रन्थ की संयम यात्रा अधूरी रह जाती है। दस अध्ययनों 
तथा गद्य-पद्य शैली में रचित प्रस्तुत आगम विभिन्न अवसरों पर मुनि को अनूठा सन्देश एबं परामर्श देता 
है। यहाँ मैं परामर्श शब्द का प्रयोग इस लिए कर रहा हूँ कि त्याग का मार्ग आत्म-कल्याण का मार्ग है, यह 
दण्ड नहीं है। इसमें स्थान-स्थान पर श्रमण को सावधान किया गया है और शेष उसकी चेतना पर छोड़ 
दिया गया है। यदि वह मोक्ष मार्ग और आत्म-कल्याण का इच्छुक है तो उसे आहत बाणी को अगीकार 
करना ही चाहिए। यह सूत्र श्रमणों की ' आचार संहिता” है। 

'दशबैकालिक सूत्र' में मुनि को अपने सयम की रक्षा के लिए समय-समय पर सुझाव दिए 
गए हैं। हेय और उपादेय (छोडने और ग्रहण करने योग्य) में उसे किस को अपनाना है यह उसके चिंतन 
और विवेक पर अबलम्बित है। उसे आत्म-संयम और अक्षय आनन्द की प्राप्ति के लिए बाह् दृष्टि का 
त्याग कर भीतर झाँकना होगा। उसको आंतरिक सुन्दरता ही उसका श्रमणत्न है और आतरिक ज्ञान ही 
उसकी शोभा है। इसी शोभा से वह पूज्य और वन्दनीय है। 

'दशवैकालिक सूत्र' के प्रणेता आचार्य शय्यंभव हैं। उसमें उन्होंने स्पष्ट किया है कि श्रमण 
सांसारिकता से दूर रहे। ब्रह्मचर्य उसका सौन्दर्य है। संसार नश्वर है परन्तु उसे अनश्वर की ओर अग्रसर 
होना है। अनश्वर, मोक्ष है और वह उसके चरम आनन्द कौ उपलब्धि है। उसे आहार-विहार में विवेक 
का सम्बल लेना होगा। उसे अपने गुरु की विनय-भक्ति करनी चाहिए। उसे अपनी इन्द्रियों को ऐसे वश 
में रखना चाहिए जैसे कछुआ अनिष्ट की आशंका से अपनी इन्द्रियों को संकुचित कर लेता है। उसे भिक्षा 
वृत्ति में, चलने फिरने में, बोलने में, वस्तु के रखने-रखवाने में विवेक की आवश्यकता है। मुनि को 
संसार की समस्त एषणाओं से स्वय को अलग कर लेना चाहिए। साधु को रस लोलुपता से बचना 
चाहिए। उसकी भिक्षावृत्ति को ' मधुकरी' शब्द से अभिहित किया गया है। यह संज्ञा अत्यन्त सार्थक तथा 
लाक्षणिक है। उसे भिक्षा ऐसे ग्रहण करनी चाहिए जैसे मधुप फूलों से थोड़ा-थोड़ा रस ग्रहण करता है । 

“दशवैकालिक सूत्र' मे आत्मार्थी भिक्षु को सुन्दर उपदेश दिया गया है। उसे प्रेरित किया गया 
है कि यदि वह यत्न से चले, यल पूर्वक खड़ा हो, यल पूर्वक बैठे, यतल पूर्वक सोए, यत्त पूर्वक भोजन 
करे और यल पूर्वक बोले तो वह पाप कर्म का बन्ध नहीं करता। ये सब क्रियाएँ सयमी जीवन की 
आधार शिला हैं। एक गा8धा द्रष्टव्य है-- 

जय॑ चरे जय चिट्ठे, जयं मासे जय॑ सए। 

जय भुंजंतो भासंतो, पावकम्म॑ न बंधइ॥ 

(चतुर्थ अध्याय, गाथा-8) 

साधु को सुन्दर उक्तियो तथा उपमानों से सयम मार्ग में दृढ़ रहने की प्रेरणा की गई है। प्रस्तुत 
आमम में स्पष्ट किया गया है कि बाह्याभ्यन्तर तप का धारक, सयम-योग का पालक एब स्वाध्याय-योग 
निष्ठ साधु , इन्द्रिय और कषाय रूप सेना से घिरा हुआ, तपादि शस्त्रों से आत्मरक्षा करने में और कर्म 
शत्रुओं को पराजित करने मे उसी प्रकार समर्थ होता है, जिस प्रकार एक शस्त्रधारी बीर योद्धा अपनी 
विशाल सेना से शत्रुओं का मुँह मोडने में समर्थ होता है। 'दशबैकालिक सूत्र' की निम्नलिखित गाथा इसी 
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तथ्य की ओर संकेत करती है-- 
तबं चिम॑ संजम जोगं च, 
सज्ञाय जोग च सया अहिट्डिए। 
सूरे व सेणाइ समत्तमाउहे, 
अलमप्पणो होइ अल परेसिं॥ 
(अध्ययन-8, गाथा-62) 

बदलते परिप्रेक्ष्य में दशवैकालिक सूत्र 

यद्यपि प्रचलित मान्यतानुसार 'दशवैकालिक सूत्र' आचार्य शय्यभव ने अपने अल्पायु पुत्र 
मनक के लिए लिखा था तथापि यह समस्त श्रमणों, मुनियों, यतियों तथा निर्ग्रन्थों के लिए समान रूप से 
महत्त्वपूर्ण है। कलापक्ष और भावपक्ष की दृष्टि से प्रस्तुत आगम एक सफल कृति है। कला पक्ष के 
अन्तर्गत भाषा-शैली, शब्द-योजना, अलंकार, सुन्दर सूक्तियाँ आदि परिगणित किए जा सकते हैं। इस की 
सुष्ठ तथा परिमार्जित भाषा भावों की अभिव्यजना में पूरी तरह सक्षम है। शैली प्रवाह पूर्ण तथा बोधगम्य है। 
भाव पक्ष को दृष्टि से शात रस से परिपूर्ण प्रस्तुत ग्रन्थ एक अमूल्य निधि है। संसार की निस्सारता तथा 
वैराग्य और संयम की महती प्रेरणा देने वाला यह सूत्र मुनि मात्र के लिए प्रकाश स्तम्भ है। युग प्रभाव से 
ऐसा आभास होने लगता है कि क्‍या बदलते परिप्रेक्ष्य में मुनि इस सूत्र के अनुरूप चल सकता है ? 
निस्संदेह जीवन मूल्य बदल रहे हैं परन्तु जो मुनि कल्याण मार्ग का अनुगामी है उसे इस सूत्र को अपनाना 
ही चाहिए। साधु की जीवन चर्या के मूलभूत ब्रतों में कभी परिवर्तन नहीं आ सकता। रीति बदल सकती 
है, नीति नहीं। रीति बाह्य क्रियाएँ हैं परन्तु नीति आतरिक गुण है जो कभी नहीं बदल सकते क्योंकि जैन 
श्रमणों के सयमी जीवन के ये अंग हैं। भगवान्‌ महावीर का मार्ग उत्सर्ग मार्ग है, अपवाद मार्ग नहीं है, 
परन्तु युग गति के प्रभाव से शैथिल्य की आशंका से इन्कार भी नहीं किया जा सकता। अस्तु- 
*दशवैकालिक सूत्र' श्रमणीय जीवन की ' आधारशिला' है। 
दश्वैकालिक सूत्र में समन्वय भावना 

समन्वय भावना भारतीय सस्कृति का मूल तत्त्व है। यही कारण है कि उसने बिना जाति भेद 
के सब के लिए मुक्ति द्वार खोल दिये। ' दशवैकालिक सूत्र' भगवान्‌ महावीर के उपदेशों का सार है जिस 
में जाति, कुल, वर्ण-भेद आदि को महत्त्व न देकर संयम, त्याग तथा आंतरिक गुणों को स्थान दिया गया 
है। भगवान्‌ महावीर ने अपने युग में उन लोगों को श्रमण सघ में सम्मिलित किया था जिन्हें अस्पृश्य तथा 
नीच समझकर अभिजात्य वर्ग द्वारा अपमानित किया जाता था। 'दशवैकालिक सूत्र' के दशम अध्ययन 
की 9 वीं गाथा इसी तथ्य की व्यज्जक है कि साधु जाति-मद, कुल-मद, रुप मद, लाभ मद तथा ज्ञानादि 
मर्दों का त्याग करे। यहाँ 'जातिमद' शब्द विशेष अर्थ का द्योतक है। इस शब्द से यह ध्वनित होता है कि 
जाति आदि का मद भगवान्‌ के शासन में वर्जित था क्योंकि उनके संघ में सभी जातियों के लोग बिना 
भेदभाव के सम्मिलित हो सकते थे। यही उनकी समन्वय भावना थी। कविवर हरजस राय ओसवाल की 
प्रस्तुत काव्य पंक्ति इसी तथ्य॑ को पुष्ट करती है- 'जाति को काम नहिं जिन मारग संजम को प्रभु आदर 
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दीने '। 'दशवैकालिक सूत्र' में भी यही समन्वय भावना ओतप्रोत है। 
इसी सन्दर्भ में सूत्र की एक गाथा द्रष्टव्य है- 
न जाइमत्ते नय रुवमत्ते, 
न लाभमत्ते न सुएणमत्ते। 
मयाणि सब्बाणि विवजहइत्ता, 
धम्मज्ञाण रए जे स भिक्‍्खू॥ 
(अध्ययन-१0, गाथा-१9) 
दशबैकालिक सूत्र का सन्देश 
यहाँ यह प्रश्न निराधार नहीं होगा कि क्‍या 'दशवैकालिक सूत्र' की देशनाएँ या उपदेश 
आधुनिक काल में उपयोगी सिद्ध हो सकते हैं ? इस आगम का मानव जाति के लिए सन्देश क्‍या है ? 
काल चाहे कोई हो, मानव सदैव दुख से निवृत्ति और आनन्द की प्राप्ति के लिए प्रयत्षशील रहा है। यह 
निश्चित है कि सांसारिक एषणाएँ आनन्द का कारण नहीं हो सकती । उक्त आगम केवल आधुनिक काल 
के लिए ही उपयोगी नहीं अपितु भविष्य के लिए भी महत्त्वपूर्ण है। भगवान्‌ की वाणी में इहलोक तथा 
परलोक दोनो में कल्याण की गारण्टी ली गई है। आधुनिक जीवन की कुण्ठाओ, प्रतिस्पर्धाओं तथा 
वैमनस्थ भरे जीवन को भौतिकवाद की ज्वाला से शान्त नहीं किया जा सकता परन्तु भौतिकवाद के 
दुष्परिणामों को समझने की आवश्यकता है। यही ' दशवैकालिक सूत्र' का सन्देश है। यह सन्देश केवल 
श्रमणों के लिए ही नहीं है अपितु सभी उन प्राणियों के लिए है जो जीवन की वास्तविकता को जानकर 
सन्मार्ग पर चलना चाहते हैं। इसलिए यहाँ यह कहना ही उचित प्रतीत होता है कि संतुलित और सयमित 
जीवन-यापन करने की प्रेरणा ही इसका सन्देश है जो वर्तमान तथा भावी पीढ़ियों के लिए प्राह्म है। 
'दशबैकालिक सूत्र' का अनुवाद आचार्य समप्राट्‌ पूज्य श्री आत्माराम जी महाराज ने सन्‌ 946 
मे किया था। इस आगम के अनुबाद में उनकी विद्वत्ता तथा व्यक्तित्व दोनो ही झलकते हैं। अब इस 
आगम का पुन: प्रकाशन आचार्य सम्राट्‌ डॉ? श्री शिव मुनि जी महाराज तथा मुनि रत्न श्री शिरीष मुनि जी 
के पावन सान्िध्य तथा निर्देशन में हुआ है। इस कार्य में साहित्याचार्य संस्कृत के प्रकाण्ड विद्वान्‌ श्री 
शंकर दत्त शास्त्री का पूर्ण सहयोग प्राप्त हुआ 'है। प्रस्तुत आगम का प्रूफ संशोधन एवं रीडिग (पठन) 
करने तथा उसे व्यवस्थित रूप से प्रकाशित कराने में श्री सूरजकांत शर्मा, एम? ए० (हिन्दी व सस्कृत) का 
अमूल्य योगदान रहा है। उन्होंने इस परिश्रम साध्य कार्य में जितना श्रम किया है, बह प्रंशसनीय है। मुझे 
आशा है कि प्रस्तुत ग्रन्थ विद्वानों का कण्ठाहार बनेगा और जन साधारण के लिए उपयोगी सिद्ध होगा। 
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सागर से भी गम्भीर 
आचार्य सप्नाट्‌ पूज्य श्री आत्माराम जी महाराज 


श्रमण सघीय सलाहकार श्रो ज्ञानमुनि जी महाग़ज 


जैन शासन में '' आचार्य '' पद एक शिरसि-शेखरायमाण स्थान पर शोभायमान रहा है। जैनाचार्यों 
को जब मणि-माला की उपमा से उपमित किया जाता है, तब आचार्य सम्राट्‌ आराध्य स्वरुप गुरुदेव श्री 
आत्माराम जी महाराज उस महिमाशालिनी मणिमाला मे एक ऐसी सर्वाधिक व दीप्तिमान दिव्य-मणि के 
रुप में रुपायित हुए, जिसकी शुभ्र आभा से उस माला की न केवल शोभा-वृद्धि हुई, अपितु वह माला भी 
स्वय गौरवान्वित हो उठी, मूल्यवान्‌ एव प्राणवान्‌ हो गई। 

श्रद्धास्पद जैनाचार्य श्री आत्माराम जी म० का व्यक्तित्व जहाँ अनन्त-असीम अन्तरिक्ष से भी 
अधिक विराद्‌ और व्यापक रहा है, वहाँ उनका कृतित्व अगाध-अपार अमृत सागर से भी नितान्त गहन 
एव गम्भीर रहा है। यथार्थ में उनके महतो महीयान्‌ व्यक्तित्व और बहु आयामी कृतित्व को कतिपय पृष्ठ 
सीमा मे शब्दायित कर पाना कथमपि संभव नहीं है। तथापि वर्णातीत व्यक्तित्व और वर्णनातीत कृतित्व 
को रेखांकित किया जा रहा है। ' 

भारतवर्ष के उत्तर भारत में पजाब प्रान्त के क्षितिज पर वह सहस्नकिरण दिनकर उदीयमान 
हुआ। यह मयूख-मालिनी मार्तण्ड सर्व-दिशा से प्रकाशमान है। विः सं" 939 भाद्रपद शुक्ला द्वादशी, 
राहों ग्राम में, यह अनन्त ज्योति-पुंज अवतरित हुआ। आप श्री जी क्षत्रिय जातीय चौपडा -वंश के अवतंश 
थे। माता-पिता का क्रमश: नाम -श्री परमेश्वरी देवी और सेठ मनन्‍्शाराम जी था। यह निर्धुम ज्योति एक 
लघु ग्राम में आविर्भूत हुई। किन्तु उनकी प्रख्याति अन्तर्राष्ट्रीय रही, देशातीत एवं कालातीत रही। 

महामहिम आचार्यश्री जी के जीवन का उष: काल विकट-संकट के निर्जन बन में व्यतीत होता 
रहा है। दुष्कर्म के सुतीक्ष्ण प्रहारों ने आपश्री जी को नख-शिखान्त आक्रान्त कर दिया। दो वर्ष की 
अल्पायु में आपश्री जी की माता जी ने इस संसार से विदाई ली और जब आप अष्टवर्षीय रहे, तन पिता 
जी इस लोक से उस लोक की ओर प्रस्थित हुए। उस संकटापन्न समय मे आपश्री जी को एकमात्र दादी 
जी की छत्रच्छाया प्राप्त हुई। किन्तु इस सघन वट की छत्रच्छाया दो वर्ष तक ही रही और दादी जी का भी 
देहावसान हो गया। इस रुप में आपश्री जी का बाल्य-काल व्यथाकथा से आपूरित रहा। 

यह ध्रुव सत्य है कि माता-पिता और दादी के सहसा, असहद्य वियोग ने पूज्यपाद आचार्य श्री 
जी के अन्तर्मन-विहग को संयम-साधना के निर्मल-गगन में उड्डयन हेतु उत्प्रेरित कर दिया। उन्होंने 
जागतिक-कारगृह से उन्मुक्ति का निर्णय लिया और अन्ततः द्वादश वर्ष की स्वल्प आयु में संबत्‌ 95॥ 
में पंचनद पंजाब के बनूड़ ग्राम में जिनशासन के तेजस्वी नक्षत्र स्वामी श्री शालिग्राम जी म० के चरणारविन्द 
में आहँती-प्रव्रज्या अंगीकृत की। आप श्री जी के विद्या-गुरु आचार्य श्री मोतीराम जी म० थे। आप श्री ने 
दीक्षा-क्षण से ही त्रिविध संलक्ष्य निर्धारित किए। संयम साधना, ज्ञान-आराधना और शासन-सेवा। आप 





अंत 


इन्हीं क्षेत्रों में उत्तरोत्तर और अनुत्तर रुप से पदन्यास करते हुए प्रकृष्टरुपेण उत्कर्षशील रहे, वर्धमान हुए। 

आप श्री जी ने सस्कृत और प्राकृत जैसी प्रचुर प्राचीन भाषाओ पर आधिपत्य संस्थापित किया, 
अन्यान्य- भाषाओं का अधिकृत रूप में प्रतिनिधित्व किया। आप श्री आगम-साहित्य के एक ऐसे आदित्य के 
रूप में सर्वतोभावेन प्रकाशमान हुए कि आगम-साहित्य के प्रत्येक अध्याय, प्रत्येक अध्याय के प्रत्येक पृष्ठ, 
प्रत्येक पृष्ठ की प्रत्येक पक्ति और प्रत्येक पक्ति के प्रत्येक शब्द के प्रत्येक अर्थ और उसके भी प्रत्येक 
व्युत्पत्ति लभ्य अर्थ के तल छट किंवा अन्तस्तल तक प्रविष्ट हुए। परिणाम-स्वरूप आपकी ज्ञान-चेतना 
व्यापक से व्यापक, ससीस से असीम और लघीयान्‌ से महीयान्‌ होती गई। निष्पत्ति रुपेण आप श्री जी 
अष्टदश-वर्षीय दीक्षाकाल मे, गणधर के समकक्ष ''उपाध्याय '' जैसे गरिमा प्रधान पद से अलंकृत हुए। यह 
वह स्वर्णिम-प्रसंग है, जो आपके पाण्डित्य-पयोधि के रूप मे उपमान है और प्रतिमान है। 

आप श्री जी ने अपने सयम-साधना की कतिपय वर्षावधि मे जो साहित्य-सर्जना की, वह 
ग्रन्थ-संख्या अर्धशतक से भी अधिक रही है। आप श्री जी विशिष्ट और वरिष्ठ नि्ग्रन्थ के रुप मे भी 
ग्रन्थों और सूत्रों के जैन विद्यापीठ थे, विचारो के विश्वविद्यालय थे और चारित्र के विश्वकोष थे। आप 
यथार्थ अर्थ मे एक सृजन धर्मी युगान्तकारी साहित्य-साधक थे। वास्तव में आप श्री जी अपने आप में 
अप्रतिम थे। आपने आगम साहित्य के सन्दर्भ में सस्कृत छाया, शब्दार्थ, मूलार्थ, सटीक टीकाएँ निर्मित 
कीं। आप द्वारा प्रणीत वाड्‌्मय का अध्येता इस सत्यपूर्ण तथ्य से परिचित हुए बिना नहीं रहेगा कि आप श्री 
विद्या की अधिष्ठात्री दिव्य देवी माता शारदा के दत्तक तनय नहीं, अपितु अगजात आज्ञानिष्ठ यशस्वी 
अतिजात पुत्र थे। कि बहुना आचार्य देव प्रतिभाशाली पुरुष थे। 

महिमा-मण्डित आचार्य श्री वि" सं" 2003 मे पंजाब-प्रान्तीय आचार्य पद से विभूषित हुए। 
तदनन्तर वि स० 2009 मे आप श्री जी श्रमण-सघ के प्रधानाचार्य के पद पर समासीन हुए। जो आपके 
व्यक्तित्व और कृतित्व की अर्थवत्ता और गुणवत्ता का जीवन्त रुप था। यह एक ऐतिहासिक स्वर्णिम प्रसग 
सिद्ध हुआ। आप श्री जी ने गम्भीर विद्वत्ता, अदम्य-साहस, उत्तम रुपेण कर्त्तव्य निष्ठा, अद्वितीय त्याग, 
असीम संकल्प, अद्भुत-सयम, अपार वैराग्य, संघ-सघटन की अविचल एकनिष्ठा से एक दशक- 
पर्यन्त श्रमण सघ को अधि-नायक के रुप मे कुशल नेतृत्व प्रदान किया। 

आप श्री जी जब जीवन की सान्ध्यवेला में थे, तब कैंसर जैसे असाध्य रोग से आक्रान्त हुए। 
उस दारुण-बेदना मे, आपने जो सहिष्णुता का साक्षात्‌ रुप अभिव्यक्त किया, वह वस्तुत: यह स्वत: सिद्ध 
कर देता है कि आप सहिष्णुता के अद्वितीय पर्याय हैं, समता के जीवन्त आयाम हैं और सहनशीलता के 
मूर्तिमान्‌ सजीव रुप हैं। कि बहुना, कोई इतिहासकार, जब भी जैन शासन के प्रभावक ज्योतिर्मय आचार्यों' 
का जब अथ से इति तक आलेखन करेगा तब आप जैसी विरल विभूति का अक्षरश: वर्णन करने में 
अक्षम सिद्ध होगा। 

जिन-शासन का यह महासूर्य वि" सं० 209 मे अस्तगत हुआ। जिससे जो रिक्तता आई है वह 
अद्यावधि भी यथावत्‌ है। ऐसे ज्योतिर्मय आलोक-लोक के महायात्री के प्रति, हम शिरसा-प्रणत हैं, 
सर्वात्मना-समर्पण भावना से श्रद्धायुक्त वन्दना करते हैं। 


जानना सम नमन ३ आल कीलक कल अकाल सलललजलिकीलिलकिल सकल अवतार 
अप 


निर्भीक आत्मार्थी एवं पंचाचार की प्रतिमूर्ति : 
आचार्य सम्राद श्री शिवमुनि जी म. 


व्यक्ति यह समझता है कि मेरी जाति का बल, धन-बल, मित्र-बल यही मेरा बल है। बह यह 
भूल जाता है कि यह बल वास्तविक बल नहीं हैं, वास्तव में तो आत्मबल ही उसका बल है। लेकिन 
भ्रौति के कारण वह उन सारे बलों को बढ़ाने के लिए अनेक पाप-कर्मों का उपार्जन करता है, अनंत 
अशुभ कर्म-वर्गणाओं को एकत्रित करता है, जिससे कि उसका वास्तविक आत्मबल क्षीण होता है। 
जाति, मित्र, शरीर, धन इन सभी बलों को बढा करके भी वह चिंतित और भयभीत रहता है कि कहीं 
प्रेर यह बढ़ाया हुआ बल क्षीण न हो जाए, उसका यह डर इस बात का सूचक है कि जिस बल को 
उसने बढ़ाया है वह उसका वास्तविक बल नहीं है। 

सर्वश्रेष्ठ बल--वास्तविक बल तो अपने साथ अभय लेकर आता है। आत्मबल जितना बढ़ता 
है उतना ही अभय का विकास होता है। अन्य सारे बल भय बढ़ाते हैं। व्यक्ति जितना भयभीत होता है, 
उतना ही वह सुरक्षा चाहता है। बाहर का बल जितना भी बढ़ता है उतना ही भय ही बढता है और भय 
के पीछे सुरक्षा की आवश्यकता भी उसे महसूस होती है। इस प्रकार जितना वह बांद्या-रूप से बलवान 
बनता है उतना ही भयभीत और उतनी ही सुरक्षा की आवश्यकता अनुभव करता है। भगवान्‌ अभय में 
जीवन को जीए, उन्होने आत्मबल की साधना की। वह चाहते तो किसी का सहारा ले सकते थे लेकिन 
उन्होंने किसी का सहारा, किसी की सुरक्षा क्यों नहीं ली, क्योंकि वे जानते थे कि बाह्य बल बढ़ाने से 
आत्मबल का जागरण नहीं होता। इसलिए वे सारे सहारे छोड़कर आत्मबल-आश्रित और आत्मनिर्भर 
बन गए। जैसे कहा जाता है कि श्रमण स्वावलम्बी होता है अर्थात्‌ वह किसी दूसरे के बल पर, व्यवित, 
वस्तु या परिस्थिति के बल पर नहीं खड़ा अपितु स्वयं अपने बल पर खड़ा हुआ है। जो दूसरे के बल पर 
खडा हुआ है वह सदैव दूसरों को खुश रखने के लिए प्रयत्नरत रहता है। जिस हेतु पापकर्म या माया का 
सेवन भी वह कर लेता है। आत्मबल बढ़ाने के लिए सत्य, अहिंसा और साधना का मार्ग है।' भगवान्‌ का 
मार्ग बीरों का मार्ग है।' वीर वह है जो अपने आत्मबल पर आश्रित रहता है। यह भ्रान्ति अधिकांश लोगो 
की है कि बाह्यबल बढ़ने से ही मेरा बल बढ़ेगा। इसलिए अनेक बार साधुजन भी ऐसा कहते हैं कि मेरा 
श्रावक बल बढेगा, मेरे प्रति मान, सम्मान एवं भक्ति रखने वालों की वृद्धि होगी तो मेरा बल बढ़ेगा। फिर 
इस हेतु से अनेक प्रपंच भी बढेंगे। यही अज्ञान है। वास्तविकता यह है कि बाह्य बल बढ़ाने से, उस पर 
आश्रित रहने से आत्मबल नहीं बढ़ता अपितु क्षीण होता है। लेकिन आत्मबल का विकास करने से सारे 
बल अपने आप बढ़ते हैं। 

साधु कौन ?--साधु वही है जो बाह्यबल का आश्रय छोड़कर आत्मबल पर ही आश्रित रहता 
है। अत: आत्मबल का विकास करो। उसके लिए भगवान के मार्ग पर चलो। चित्त में जितनी स्थिरता 
और समाधि होगी उतना ही आत्मबल का विकास होगा और उसी से समाज-श्रावक इत्यादि बल 
आपके साथ चलेंगे। बिना आत्मबल के दूसरा कोई बल साथ नहीं देगा। 


मात 





असंयम किसे कहते हैं ?--इन्द्रियों के विषयों के प्रति जितनी आसक्ति होगी उतनी ही उन 
विषयों की पूर्ति करने वाले साधनों (धन, स्त्री, पद, प्रतिष्ठा आदि) के प्रति आसक्ति होगी। साधनों के 
प्रति रही हुई इस आसक्ति-के कारण वह निरन्तर उसी ओर पुरुषार्थ करता है, उनको पाने के लिए पुरुषार्थ 
करता है, इस पुरुषार्थ का नाम ही असंयम है। 

संयम क्या है ?--इन्द्रिय निग्रह के लिए जो पुरुषार्थ किया जाता है वह संयम है और विषयों 
को जुटाने के लिए जो पुरुषार्थ किया जाता है वह असयम है। 

साधु पद में गरिमायुक्त आचार्य पद--साधुजन स्वय की साधना करते हैं और आवश्यकता 
पडने पर सहयोग भी करते हैं। लेकिन आचार्य स्वय की साधना करने के साथ-साथ (अपने लिए 
उपयुक्त साधना ढूंढ़ने के साथ-साथ) यह भी जानते हैं और सोचते हैं कि सघ के अन्य सदस्यों को 
कौन-सी और कैसी साधना उपयुक्त होगी। उनके लिए साधना का कौन-सा और कैसा मार्ग उपयुक्त है। 
जैसे माँ स्‍्वय ही खाना नहीं खाती अपितु किसी को क्‍या अच्छा लगता है, किसके लिए क्‍या योग्य है यह 
जान-देखकर वह सबके लिए खाना बनाती भी है, इसी प्रकार आचार्य देव जानते हैं कि शुभ आलम्बन मे 
एकाग्रता के लिए किसके लिए क्या योग्य है और उससे वैसी ही साधना करवाते हैं। इस प्रकार आचार्य 
पद को एक विशेष गरिमा है। 

पंचाचार की प्रतिमूर्ति-हमारे आराध्य स्वरुप पृज्य गुरुदेव श्री शिवमुनि जी म. दीक्षा लेने के 
प्रथम क्षण से ही तप-जप एव ध्यान योग की साधना में अनुरक्त रहे हैं। आपकी श्रेष्ठता, ज्येष्ठता और 
सुपात्रता को देखकर ही हमारे पूर्वाचार्यों ने आपको श्रमण सघ के पाट पर आसीन कर जिन-शासन की 
महती प्रभावना करने का सकल्प किया। जिनशासन को महती कृपा आप पर हुई। 

यह सक्रमण काल है, जब जिनशासन मे सकारात्मक परिवर्तन हो रहे हैं। भगवान्‌ महावीर के 
२६००वें जन्म कल्याणक महोत्सव पर हम सभी को एकता, संगठन एबं आत्मीयता-पूर्ण वातावरण में 
आत्मार्थ की ओर अग्रसर होना है। आचार्य संघ का पिता होता है। आचार्य जो स्वय करता है वही 
चतुर्विध संघ करता है। वह स्वय पचाचार का पालक होता है तथा संघ को उस पथ पर ले जाने में कुशल 
भी होता है। आचार्य पूरे सघ को एक दृष्टि देते हैं जो प्रत्येक साधक के लिए निर्माण एवं आत्मशुद्धि का 
पथ खोल देती है। हमारे आचार्य देव पचाचार की प्रतिमूर्ति हैं। पंचाचार का संक्षिप्त विवरण इस प्रकार 
है-- 

ज्ञानाचार--आज ससार मे जितना भी दुख है उसका मूल कारण अज्ञान है। अज्ञान के परिहार 
हेतु जिनवाणी का अनुभवगम्य ज्ञान अति आवश्यक है। आज ज्ञान का सामान्य अर्थ कुछ पढ़ लेना, सुन 
लेना एवं उस पर चर्चा कर लेना या किसी और को उपदेश देना मात्र समझ लिया गया है। लेकिन 
जिनशासन मे ज्ञान के साथ सम्यक्‌ शब्द जुड़ा है। सम्यक्‌ ज्ञान अर्थात्‌ जिनवाणी के सार को अपने अनुभव 
से जानकर, जन-जन को अनुभव हेतु प्रेरित करना। द्रव्य श्रुत के साथ भावश्रुत को आत्मसात्‌ करना। 
हमारे आराध्यदेव ने वर्षों तक बहु श्रुत गुरुदेव की ज्ञानमुनि जी म सा., उपाध्याय प्रवर्तक श्री फूलचंद जी 
म सा 'श्रमण' एव अनेक उच्चकोटि के संतों से द्रव्य श्रुत का ज्ञान ग्रहण कर अध्यात्म साधना के द्वारा 
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भाव श्रुत में परिणत किया एवं उसका सार रूप ज्ञान चतुर्विध सघ को प्रतिपादित कर रहे हैं एब अनेक 
आगमों के रहस्य जो बिना गुरुकृपा से प्राप्त नहीं हो सकते थे, वे आपको जिन शासन देवों एवं प्रथम 
आचार्य भगवंत श्री आत्माराम जी म" की कृपा से प्राप्त हुए हैं। वही अब आप चतुर्विध संघ को प्रदान कर 
रहे हैं। आपने भाषाज्ञान की दृष्टि से गृहस्थ में ही डबल एम. ए. किया एवं सभी धर्मों में मोक्ष के मार्ग की 
खोज हेतु शोध ग्रन्थ लिखा और जैन धर्म से विशेष तुलना कर जैन धर्म के राजमार्ग का परिचय दिया। 
आज आपके शोध ग्रन्थ, साहित्य एवं प्रवचनों द्वारा ज्ञानाचार का प्रसार हो रहा है। आप नियमित सामूहिक 
स्वाध्याय करते हैं एवं सभी को प्रेरणा देते हैं। अत: प्रत्येक साधु-साध्वी, श्रावक-श्राविका ज्ञानाचारी 
बनकर ही आचार्य श्री की सेवा कर सकते हैं। 

दर्शनाचार--दर्शन अर्थात्‌ श्रद्धा, निष्ठा एवं दृष्टि। आचार्य स्वयं सत्य के प्रति निष्ठावान होते 
हुए पूरे समाज को सत्य की दृष्टि देते हैं। जैन दर्शन मे सम्यक्‌ दृष्टि के पांच लक्षण बताए हैं--१. सम 
अर्थात्‌ जो समभाव में रहता है। २. संवेग--अर्थात्‌ जिसके भीतर मोक्ष की रुचि है उसी ओर जो पुरुषार्थ 
करता है, जो उद्वेग मे नहीं जाता। ३. निर्वेद-जो समाज-सघ में रहते हुए भी विरक्‍्त है, किसी मे आसक्त 
नहीं है। ४. आस्था-जिसकी देब, गुरु, धर्म के प्रति दृढ श्रद्धा है, जो स्व में खोज करता है, पर में सुख की 
खोज नहीं करता है तथा जिसकी आत्मदृष्टि है, पर्यायदृष्टि नहीं है। पर्याय-दृष्टि राग एवं द्वेष उत्पन्न 
करती है। आत्म-दृष्टि सदैव शुद्धात्मा के प्रति जागरूक करती है। ऐसे दर्शनाचार से संपन्न हैं हमारे 
आचार्य प्रवर। चतुर्विध संघ उस दृष्टि को प्राप्त करने के लिए ऐसे आत्मार्थी सदगुरु की शरण में पहुँचे 
और जीवन का दिव्य आनन्द अनुभव करे। 

चरित्राच्ञार--आचार्य भगवन्‌ श्री आत्माराम जी म. चारित्र की परिभाषा करते हुए कहते हैं कि 
चयन किए हुए कर्मों को जो रिक्त कर दे उसे चारित्र कहते हैं। जो सदैव समता एवं समाधि की ओर हमें 
अग्रसर करे वह चारित्र है। चारित्र से जीवन रूपान्तरण होता है। जीवन की जितनी भी समस्याएँ हैं सभी 
चारित्र से समाप्त हो जाती हैं । इसीलिए कहा है ' एकान्त सुही मुणी वियरागी '। बीतरागी मुनि एकान्त रूप 
से सुखी हैं। क्रोध, मान, माया, लोभ, राग, द्वेष रुपी शत्रुओं को दूर करने के लिए आप वर्षों से साधनारत 
हैं। आप अनुभव गम्य, साधना जन्य ज्ञान देने हेतु ध्यान शिविरों द्वारा द्रव्य एवं भाव चारित्र की ओर समग्र 
समाज को एक नयी दिशा दे रहे हैं। आप सत्य के उत्कृष्ट साधक हैं एव प्राणी मात्र के प्रति मगल भावना 
रखते हैं एव प्रकृति से भद्र एवं ऋजु हैं। इसलिए प्रत्येक वर्ग आपके प्रति समर्पित है। 

तपाचार--गौतम स्वामी गुप्त तपस्या करते थे एव गुप्त ब्रह्मचारी थे। इसी प्रकार हमारे आचार्य 
प्रवर भी गुप्त तपस्वी हैं। वे कभी अपने मुख से अपने तप एवं साधना की चर्चा नहीं करते हैं। वर्षों से 
एकान्तर तप उपवास के साथ एवं आभ्यंतर तप के रुप मे सतत स्वाध्यय एवं ध्यान तप कर रहे हैं। इसी 
ओर पूरे चतुर्विध संघ को प्रेरणा दे रहे हैं। संघ मे गुणात्मक परिवर्तन हो, अवगुण की चर्चा नहीं हो, इसी 
संकल्प को लेकर चल रहे हैं। ऐसे उत्कृष्ट तपस्वी आचार्य देव को पाकर जिनशासन गौरव का अनुभव 
कर रहा है। 

वीर्याचार--सतत अप्रमत्त होकर पुरुषार्थ करना वीर्याचार है। आत्मशुद्धि एवं संयम में स्वयं 
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पुरुषार्थ करना एवं करवाना वीर्याचार है। 

ऐसे पंचाचार की प्रतिमूर्ति हैं हमारे श्रमण संघ के चतुर्थ पट्टधर आचार्य श्री शिवमुनि जी म.। 
इनके निर्देशन में सम्पूर्ण जैन समाज को एक दृष्टि की प्राप्ति होगी। अत: हृदय की विशालता के साथ, 
समान विचारों के साथ, एक धरातल पर, एक ही संकल्प के स्लाथ हम आगे बढ़ें और शासन प्रभावना 
करें । 

निर्भीक आचार्य--हमारे आचार्य भगवन्‌ आत्मबल के आधार पर साधना के क्षेत्र मे आगे बढ़ 
रहे हैं। संघ का संचालन करते हुए अनेक अवसर आये जहां पर आपको कठिन परीक्षण के दौर से 
गुजरना पड़ा। किन्तु आप निर्भीक होकर धैर्य से आगे बढते गए। आपश्री जी श्रमण संघ के द्वारा पूरे देश 
को एक दृष्टि देना चाहते हैं। आपके पास अनेक कार्यक्रम हैं। आप चतुर्विध संघ में प्रत्येक वर्ग के 
'बिकास हेतु योजनाबद्ध रूप से कार्य कर रहे हैं। 

पूज्य आचार्य भगवन्‌ ने प्रत्येक वर्ग के विकास हेतु निम्न योजनाएँ समाज के समक्ष रखी हैं-- 

१ बाल संस्कार एवं धार्मिक प्रशिक्षण के लिए गुरुकुल पद्धति के विकास हेतु प्रेरणा। 

२ साधु-साध्वी, श्रावक एवं श्राविकाओ के जीवन के प्रत्येक क्षण में आनन्द पूर्ण बातावरण हो, 
इस हेतु सेवा का विशेष प्रशिक्षण एव सेवा केन्द्रों की प्रेरणा। 

३ देश-विदेश में जैन-धर्म के प्रचार-प्रसार हेतु स्वाध्याय एव ध्यान साधना के प्रशिक्षक वर्ग 
को विशेष प्रशिक्षण । 

४, व्यसन-मुक्त जीवन जीने एवं जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में आनंद एव सुखी होकर जीने हेतु शुद्ध 
धर्म-ध्यान एवं स्वाध्याय शिविरों का आयोजन। 

इन सभी कार्यों को रचनात्मक रूप देने हेतु आप श्री जी के आर्शीवाद से नासिक में ' श्री 
सरस्वती विद्या केन्द्र ' एव दिल्ली में ' भगवान महावीर मेडीटेशन एड रिसर्च सेंटर ट्रस्ट' की स्थापना की 
गई है। इस केन्द्रीय संस्था के दिशा निर्देश मे देश भर में त्रिदिवसीय ध्यान योग साधना शिविर लगाए जाते 
हैं। उक्त शिविरों के माध्यम से हजारों-हजार व्यक्तियों ने स्वस्थ जीवन जीने की कला सीखी है। अनेक 
लोगो को असाध्य रोगों से मुक्ति मिली है। मैत्री, प्रेम, क्षमा और सच्चे सुख को जीवन में विकसित करने 
के ये शिविर अमोघ उपाय सिद्ध हो रहे हैं। 

इक्कीसवीं सदी के प्रारंभ में ऐसे महान्‌ विद्वान्‌ और ध्यान-योगी आचार्यश्री को प्राप्त कर जैन 
संघ गौरवान्वित हुआ है | 

--शिरीष मुनि 





आगमस्वाध्याय विधि 


जैन आगमों के स्वाध्याय की परम्परा प्राचीनकाल से चली आ रही है।वर्तमान-काल में आगम 
लिपिबद्ध हो चुके हैं। इन आगमों को पढ़ने के लिए कौन साधक योग्य है और उसकी पात्रता कैसे तैयार 
की जा सकती है इसका संक्षिप्त वर्णन इस प्रकार है। 

आगमगम ज्ञान को सूत्रबद्ध करने का सबसे प्रमुख लाभ यह हुआ कि उसमें एक क्रम एवं 
सुरक्षितता आ गई लेकिन उसमें एक कमी यह रह गई कि शब्दों के पीछे जो भाव था उसे शब्दों में 
पूर्णतया अभिव्यक्त करना सभव नहीं था । जब तक आगम-ज्ञान गुरु-शिष्य परम्परा द्वारा आ रहा था तब 
तक वह ज्ञान पूर्ण रूप से जीवन्त था। यह ऐसा था जैसे भूमि में बीज को बोना । गुरु पात्रता देखकर ज्ञान 
केबीज बो देते थे और वही ज्ञान फिर शिष्य के जीवन में बैराग्य, चित्त-स्थैर्य, आत्म-परिणामों में सरलता 
और शांति बनकर उभरता था । आगम-ज्ञान को लिपिबद्ध करने के पश्चात्‌ वह प्रत्यक्ष न रहकर क़िंचित्‌ 
परोक्ष हो गया । उस लिपिबद्ध सूत्र को पुन: प्राणवान बनाने के लिए किसी आत्म-ज्ञानी सदगुरु की 
आवश्यकता होती है। 

आत्म-ज्ञानी सदुगुरु के मुख से पुन: वे सूत्र जीवन्त हो उठते हैं। ऐसे आत्म-ज्ञानी सदगुरु जब 
कभी शिष्यों में पात्रता की कमी देखते हैं तो कुछ उपायों के माध्यम से उस पात्रता को विकसित करते हैं। 
यही उपाय पूर्व में भी सहयोग के रूप में गुरुजनों द्वारा प्रयुक्त होते थे, हम उन्हीं उपायों का विवरण नीचे 
प्रस्तुत कर रहे हैं-- 

तीर्थ॑करों द्वारा प्रतिपादित शासन की प्रभावना में अनेकानेक दिव्य शक्तियों का सहयोग भी 
उल्लेखनीय रहा है। जैसे प्रभु पाश्वनाथ की शासन रक्षिका देवी माता पद्मावती का सहयोग शासन 
प्रभावना में प्रत्यक्ष होता है। उसी प्रकार आदिनाथ भगवान की शासन रक्षिका देवी माता चक्रेश्वरी देवी 
का सहयोग भी उल्लेखनीय है। 

इन सभी शासन-देवों ने हमारे महान्‌ आचार्यों को समय-समय पर सहयोग दिया है। यदि 
आगम अध्ययन किसी सदूगुरु की नेश्राय में किया जाए एवं उनकी आज्ञानुसार शासन रक्षक देव का 
ध्यान किया जाए तब वह हमें आगम पढ़ने में अत्यन्त सहयोगी हो सकता है। ध्यान एवं उपासना की 
विधि गुरगम से जानने योग्य है | संक्षेप में हम यहां पर इतना ही कह सकते हैं कि तीर्थकरों की भक्ति से 
ही वे प्रसन्‍न होते हैं। 

आमगम पढ़ने में चित्त स्थैर्य का अपना महत्व है और चित्त स्थैर्य के लिए योग, आसन, प्राणायाम 
'एवं ध्यान का सविधि एवं व्यवस्थित अभ्यास आवश्यक है। यह अभ्यास भी गुरु आज्ञा में किसी योग्य 

पत्र 





मार्गदर्शक के अन्तर्गत ही करना चाहिए। 
आसन प्राणायाम और ध्यान का प्रमुख सहयोगी तत्त्व है। शरीर की शुद्धि की षड्क्रियाएं हैं। इन 
क्रियाओं का विधिपूर्वक अभ्यास करने से साधना के बाधक तत्त्व, शारीरिक व्याध्षियां, दुर्बलता, 
शारीरिक अस्थिरता, शरीर में व्याप्त उत्तेजना इत्यादि लक्षण समाप्त होकर आसन स्थैर्य, शारीरिक और 
मानसिक समाधि एवं अन्तर में शान्ति और सात्विकता का आविर्भाव होता है तथा इस पात्रता के आधार 
पर प्राणायाम और ध्यान की साधना को गति मिलती है। 
अपने सद्गुरु देवों की भक्ति, उनका ध्यान एवं प्रत्यक्ष सेवा यह ज्ञान उपार्जन का प्रत्यक्ष एवं 
महत्त्वपूर्ण उपाय है। शिष्य की भक्ति ही उसका सबसे बड़ा कबच है। 
अनेक साधक स्वाध्याय का अर्थ केवल विद्ठता कर लेते हैं। लेकिन स्वाध्याय का अन्तईदय है, 
आत्म-समाधि और इस आत्म-समाधि के लिए सात्विक भोजन का होना भी एक प्रमुख कारण है। 
प्रतिदिन मंगलमैत्री का अभ्यास और आगम पठन केवल इस दृष्टि से किया जाए कि इससे मुझे 
कुछ मिले, मेरा विकास हो, मैं आगे बढ़, तब तो वह स्व-केन्द्रित साधना हो जाएगी, जिसका परिणाम 
अहकार एवं अशांति होगा । ज्ञान-साधना का प्रमुख आधार हो कि मेरे द्वारा इस विश्व में शोति कैसे फैले, 
मैं सभी के आनन्द एवं मंगल का कारण कैसे बनूं, मैं ऐसा क्‍या करूंकि जिससे सनका भला हो, सबकी 
मुक्ति हो । यह मंगल भावना जब हमारे आगम ज्ञान और अध्ययन का आधार बनेगी तब ज्ञान अहम्‌ को 
नहीं प्रेम को बढ़ाएगा | तब ज्ञान का परिणाम विश्व प्रेम और वैराग्य होगा। अहंकार और अशांति नहीं । 
- शिरीष मुनि 


जअफ़्त्णं 


जैन दर्शन: तत्त्व मीमांसा 


तपस्या पुण्य कर्म साधना से ज्ञान की उपलब्धि होती है । आत्मा के साक्षात्कार से 
ज्ञान और फिर अमृतत्व की प्राप्ति निश्चित है । आत्म ज्ञानी शोक पार कर लेता है। ''तरति 
शोकमात्मवित्‌ |।'' उसका अनुभव करके मृत्यु के मुख से छुट जाता है । आत्मा का साक्षात्‌ 
करके सारे संशय कट जाते हैं ।'' छिद्यन्ते सर्वसंशया: ।”” जीव कर्म से बन्धन में पड़ता है और 
ज्ञान से मुक्त हो जाता है । सन्‍त-ऋषि-मुनि- श्रमण आसक्ति को छोड़ कर शरीर-मन-बुद्धि 
और इन्द्रियों से अन्तःकरण की शुद्धि के लिए कर्म करते हैं । ज्ञान-उपार्जन के हेतु भिक्षु को 
मुक्ति प्राप्ति के निमित्त चित्त की शुद्धि करनी चाहिए | जब तक अन्त:करण वासना रहित नहीं 
होता-- आत्म ज्ञान नहीं पा सकता । शुभ कर्मों का आचरण, सत्पुरुषों की संगति,मधुर वाणी 
बोलना, समस्त प्राणियों को आत्मदृष्टि से देखना, परिग्रह का त्याग, विषयों से इन्द्रियों को 
मोड़ना, मनोनिग्रह आटि से अन्तःकरण पवित्र होता है और मोक्ष-कैवल्य का द्वार खुल जाता 
है ।चित्त के शुद्ध निर्मल हो जाने पर ही यतिजन, मुनिजन आत्मस्वरूप को देखते हैं। 

जैन दर्शन के अनुसार जीव का जन्म ग्रहण करना ही बन्धन है । अज्ञान के कारण 
जीव जन्म ग्रहण करता है । संसार के दुःखों को भोगता रहता है। ज्ञान से बन्धन कट जाता 
है और जीव मुक्त हो जाता है । कहा भी है-'' अज्ञानमेव बन्धन हेतु:”” ''ज्ञानमेब मोक्ष हेतु: '' 
बन्धन और मोक्ष--अन्धकार एव प्रकाश के समान हैं ।जीव चेतन द्रव्य है- ''चेतना लक्षणो 
जीव: ।'' वैसे जीव अनन्तदर्शन,अनन्तज्ञान, अनन्तसुख, अनन्तबीर्य आदि से युक्त है, परन्तु 
उस के सामने काम ,क्रोध, लोभ, मोह आदि बाधाएँ हैं, जिनके कारण वह अपने स्वरूप को 
भूलकर कष्ट अनुभव करता है, भोगता है । जैनों के अनुसार शरीर का निर्माण पुदगलों के द्वारा 
हुआ है । किसी विशेष शरीर के लिए विशेष पुदूगल की आवश्यकता होती है । जीव प्राचीन 
संस्कार के कारण वर्तमान शरीर धारण करता है। जैसे पुराने विचार-कर्म होते हैं, उन के 
अनुसार जीवन धारण करना पड़ता है । अतृप्त वासनाओं की तृप्ति के लिए शरीर धारण करना 
पड़ता है | बासनाएँ पुदूगल को अपनी ओर आदकृष्ट करती हैं । कुप्रवृत्तियों को जैन धर्म में 
कषाय कहा गया है । कषाय मनुष्य को बुराई को ओर ले जाते है । कषाय चार हैं-क्रोध, 
मान, माया और लोभ | क्रोध- से मोह उत्पन्न होता है । मोह से स्मरण नाश होता है । स्मरण 
नाश से व्यक्ति का नाश होता है। मान- के वश में हो कर जीव अनिष्ट करना चाहता है । 
माया- यह एक भ्रम है । इससे यथार्थ ज्ञान नष्ट हो जाता है । लोभ- पाप का कारण है । यह 
विवेक पर पर्दा डालता है । अज्ञान को इसलिए दूर करना आवश्यक है क्योंकि वह बन्धन में 
सहायक है । इसलिए सम्यक्‌ ज्ञान को अपनाना चाहिए । इस के साथ- साथ सम्यक्‌ चरित्र 
भी आवश्यक है । केवल ज्ञान ही नहीं चरित्र भी आवश्यक है-तीर्थंकरों के प्रति श्रद्धा 
रखकर उन के बताए मार्ग पर चल कर ही हम वास्तविक ज्ञान के अधिकारी हो सकते हैं। 


जता 





क्षमा, सत्य शौच,संयम,त्तप-त्याग,अकिंचन भाव, मार्दव, आर्जव,ब्रह्मचर्य और अहिंसा- 
आवश्यक कर्म हैं। इन कर्मों से जीव का कषाय निवृत्त हो जाता है-पुदूगलों से वियोग हो 
जाता है-जीव और पुद्गल का वियोग ही मोक्ष है । 

दरश्शैकालिक का वर्चस्व- अनेक जैन मुनियों ने कठिन तपस्या करके,संसार के 
जिषयों से मुख मोड़ कर अन्तःकरण को शुद्ध- कषाय रहित करके अपना कल्याण तो किया 
ही है-साथ ही समय- समय पर अपने उपदेशों से जन साधारण-समाज के नर-नारियों को 
भी सन्मार्ग पर चलने का प्रचार व प्रसार किया । अनेक श्रमण मुनि स्वयं ज्योति रुप बन गए। 
उनको सब कुछ यथार्थ जान पड़ा । परन्तु-उपदेशों का, वाणी का, प्रभाव तो सामयिक होता 
है । यदि उन उपदेशों को लिखित रूप दे दिया जाए तो,वह उपदेश- बह ज्ञान अजर अमर 
होकर युगों तक जन साधारण-लोगों के लिए लाभकारी सिद्ध होता है । 

दशवैकालिक के रचयिता श्रमण मुनि शय्यंभव जी ने जो आत्मज्ञान प्राप्त किया 
था,उस के माध्यम से न केवल अपने पुत्र शिष्य 'मनक' का कल्याण किया अपितु ग्रंथ के 
अनुपम ज्ञानोपदेश से सहस्तरों श्रद्धालु-ज्ञानाकाँक्षी नर-नारियों का भी सन्‍्मार्ग प्रदर्शन किया है। 
तब से लेकर अद्यावधि यह दशवैकालिक सूत्र सभी वर्ग के लोगों का वाँछनीय- पठनीय ग्रंथ 
बन गया है। 

सर्वप्रथम '' धम्मो मंगल मुक्किद्ठु '' से ग्रंथ का आरम्भ करके ' मनक ” को तथा अन्यान्य 
मनुष्य मात्र को धर्म मंगल की शिक्षा दी है । प्रत्येक मनुष्य अपने जीवन के लिए मंगलमय 
धर्म -कर्म करना चाहता है । मंगलकारी धर्म-कर्म में अथवा इस के अन्तर्गत- अहिंसा- 
संयम-तप-संविभाग दान आदि आ जाते हैं-/' धम्मो मंगल मुक्किट्ठू '' में निहित हैं ।'' अहिंसा ' ' 
महादव्रत पर विशेष ध्यान केन्द्रित किया गया है । “'जावज्जीवाए तिविहं 
तिविहेणं,मणेणं,वायाए,काएण, न करेमि, न कारवेमि-- '' चतुर्थाध्ययन,सूत्र 7-सस्कृत- 
/*यावज्जीव त्रिविधं त्रिविधेन, मनसा,वाचा, कायेन, न करोमि, न कारयामि ।”” इस वर्णन से 
सभी जैन तथा जैनेतर समाज “' अहिंसा '' व्रत की शिक्षा अपना सकता है । 

ग्रंथकार ने दया से बढकर ज्ञान को महत्त्व दिया है । जैसे कि ''पढमं नाणं तओ 
दया,एवं चिट्टुइ,सव्वसजए-- '' '' प्रथमं ज्ञानं ततो दया,एवं तिष्ठति सर्वसंयत:। '' पहले ज्ञान 
है, पीछे दया है, इसी प्रकार से सर्व संयत वर्ग स्थित है अर्थात-मानता है । '' अन्नाणी किं 
काही-अज्ञानी कि करिय्यति ? !!- अज्ञानी क्या करेगा ? (चतुर्थाध्ययन,सूत्र १० ) दया के 
पश्चात्‌ दान रूप धर्म कार्य अपनाया जाता है, क्योकि जब मन में दया का आविर्भाव होता है 
तो दयालु सोचता है कि इस दयापात्र को कुछ देकर उपकृत करूँ । अत: साधुसंघ में संविभाग 
दान मुख्य है । अन्य धर्म कार्यो में भी दान को महत्त्व दिया गया है और सभी धर्मानुयायी दान 
करते हैं। इस के अतिरिक्त परस्पर बाँट कर खाने में ही आत्म कल्याण है । अकेले खाने पर 
तो--कहा गया है ''केवालाघी भवति केवलादी '' अपने आप अकेले खाने वाला पाप का 
भागी है । साधु वही है जो संविभागी है ।इस संबंध में सूत्रकार लिखते हैं-'' असंविभागी न 


नाना असइइ इस लललललल लललुनललभस्‍ लक ल कक किक 
म्ण्शा। 


हु तस्य मुक्खो-असंजिभागी न खलु तस्य मोक्ष: (९/२३/५५९ ) अर्थात्‌- जो संविभागी 
नही है, उस को कदापि मोक्ष नहीं है | इसलिए जो असंविभागी है - बांट कर खाने वाला 
नहीं है, यदि वह चाहे कि मुझे मोक्ष मिले तो उसे कदापि मोक्ष नहीं मिल सकता । मोक्ष 
संविभागी को ही मिलता है । यह विचार धारा अर्थात्‌ उपदेश वाक्य परस्पर प्रेमवृद्धि का भी 
उत्कृष्ट आदर्श प्रस्तुत करता है । इस कथन मे विश्वबन्धुत्व की भावना निहित है। साम्यबादी 
विचार धारा का समर्थन एवं मनन है । 

दान का आदर्श एक अन्य प्रसग में भी वर्णित है- ''दुल्लहा उ मुहादाई .... ..दोवि 
गच्छतिसुगइं-दुर्लभस्तु मुधादायी... , ,द्वाथपि गच्छत: सुगतिम्‌ ।'” (५/१००/२४३) इस 
संसार मे नि: स्वार्थ भाव से (बुद्धि से) देने वाले दाता लोग और नि :स्वार्थ भाव से लेने वाले 
साधु दोनों ही दुर्लभ हैं । अत; ये दोनों प्रकार के सत्पुरुष उच्चसद्गति प्राप्त करते हैं । इस 
सूत्र का निःस्पृह्ठ भाव से, बिना किसी आशा के निःस्वार्थ भावना से दान देने और लेने संबंधी 
जो हृदयाड्वित करने योग्य संदेश कहा गया है, इसे केबल जैन समाज एवं जैन साधुओं व 
साध्वियो तक ही सीमित करना अनुचित होगा । सर्वोत्तम तो यह है कि-गृहस्थ जो दान करे 
वह बिना किसी प्रत्युपकार की आशा को ध्यान मे रख कर करें । इसी प्रकार साधु भी 
गृहस्थों के यहां से-घरों से- जो भिक्षा लाए, वह बिना किसी आशा से ही लाए । दोनो मे 
नि:स्वार्थता कूट कूट कर भरी होनी चाहिए। इसी मे दोनों का कल्याण है । दोनों के कल्याण 
से ही संसार का कल्याण है। यह संदेश जैनेतर साधुओं एव साध्वियों के लिए क्षेमकारी- 
मोक्षदायी एव लोकोपकारी है । 

इस प्रकार के उपदेश प्रत्येक धर्मप्रेमी सदगृहस्थी ग्रहण कर सकता है । समझ बूझ 
कर, ज्ञानवान्‌ बनकर दया धर्म,दान धर्म,सविभागी आदर्श,निःस्वार्थ भावना अपनाना ही 
कल्याणकारी एवं मोक्षदायी है ।यह सर्वोत्तम मार्ग है । अन्यच्च- दुःख कोई जीव पसन्द नहीं 
'करता- सब सुख के अभिलाषी है। मोक्ष साधना (निराकुलता) से दुख दूर हो सकते हैं। 
''जया लोगमलोग च जिणो जाणइ केबली '” (चतुर्थाध्ययन ,सूत्र-23 ) इस सूत्र में प्रअचन 
किया है-जिस समय केवल-ज्ञानी जिन, लोक और अलोक को जान लेते हैं, उस समय वे 
मन, वचन और काय रूप योगो का निरोधकर पर्वत की तरह स्थिर परिणाम वाले बन जाते 
हैं ।निराकुलता वास्तविक है,स्थायी है-इस को जैन, जैनतर अपना सकता है । 

पचमाध्ययन मे भिक्षा सबधी उपदेश दिया गया है । शरीर की रक्षा के लिए आहार 
मुख्य साधन है। साधु गृहीत ब्रतों को धारण करता हुआ किस प्रकार आहार ग्रहण करे, यह 
उपदेश ' पिडेसणा पंचमज्झयणं '' में विस्तार से वर्णित है ।'' संप्राप्ते भिक्षा काले- असं भ्रान्त: 
अमूच्छित: इत्यादि । भिक्षा का समय हो जाने पर साधु चित्त की व्याकुलता को छोड़ कर 
आहारादि में मूच्छित न होता हुआ अन्न पानी की खोज करे ।साधु का जीवन- चारित्र जीवन 
का प्रतीक है । सम्यग्‌ दर्शन के अनन्तर ही सम्यक्‌ चारित्र्य आता है । वर्षा पड़ने पर, धुंध 
पड़ने पर साधु गोचरी के लिए न जाए। कुछ वर्जित स्थान भी निर्देश किए हैं । वेश्या आदि 





ऋफ्तंड 


के स्थान वर्जित स्थान हैं तथा “'द्वुतं द्ुतं न गच्छेत्‌- '' भाग- भाग कर या तेज चाल से भिक्षा 
लेने न जाए । 
अष्टादश स्थानों का वर्णन- अति महत्त्वपूर्ण और ग्रहणीय है । साधु को इन की 
अत्यधिक पालना का संदेश दिया है इसके अतिरिक्त अहिंसा,सत्य, अचौर्य,ब्रह्मचर्य तो कोई 
भी सदगृहस्थी अपना सकता है। अनेक जीवनोपयोगी उपदेशों और इन से भी अत्यन्त 
'उपयोगी-दिन-रात के व्यवहार में अपनाई जाने वाली बात है- भाषा । दैनिक क्रियाओं में 
भाषा का प्रयोग मुख्य है । कैसी भाषा बोलनी चाहिए और कैसी नहीं अपनानी चाहिए । 
इसका वर्णन सप्तमाध्ययन में किया गया है ।''सुबक्क सुद्धीणाम सप्तमं अज्ञयणं '' दिया है। 
इस के पश्चात्‌ दिनचर्या, भोजन,शयन,संगत्ति, क्रोध का त्याग,भोगों से निवृत्ति आदि उपदेश 
“'मनक '” को दिए गए तो उनको प्रत्येक सदगृहस्थी- प्रत्येक धार्मिक नर नारी अपने जीवन 
में अपना सकता है । इतना ही नहीं अपितु-गुरू भक्ति,शिष्य का आचरण ,नम्नता आदि गुणरत्र 
वर्णित हैं ।'' निद्देश वित्ती पुण जे गुरूणं-निर्देश वर्तिन: पुन: ये गुरुणाम्‌ ।”' जो महापुरूष 
साधु हो या गृहस्थी गुरुओं की आज्ञानुसार चलने बाले श्रुतार्थ धर्म के मर्मज्ञ और विनय मार्ग 
विशेषज्ञ होते है,वे ही सर्बोत्कृष्ट मोक्ष के अधिकारी हैं तथा मोक्ष प्राप्त कर चुके हैं | इस प्रकार 
दशबैकालिक सूत्र अनेकानेक उपदेशों का भण्डार एबं अपने उपदेशों के वर्चस्व का पर्याय 
बन गया है । अन्त में- '' अप्पा खलु सययं रक्खियव्यो-आत्मा- खल्तु सततं रक्षितव्य;'' 
चूलिका " द्वितीया उत्थानिका- १६ | इस सूत्र में शास्त्र का उपसंहार और उपदेश का फल 
बताया गया है-रक्षित आत्मा ही शारीरिक और मानसिक दुःखो से मुक्त होकर अनन्त निर्वाण 
सुख प्राप्त कर सकती है । 
इत्थ दशवैकालिकसूत्रम्‌ ,मुख्यत: मुनि धर्मरूपकम्‌ । 
तथापि सद्‌ गृहस्थानां कृते आत्मोद्धारकं सनमार्गदम्‌ ॥९ 


दिनाक ०१-०४-२००३ -सूरजकान्त शर्मा 
लुधियाना (पजाब) एमणए०( हिन्दी व सस्कृत) बी० एड" 


१ इस प्रकार दशवैकालिक सूत्र मुख्य रूप से मुनि धर्म का घर्णन करने वाला है। फिर भी श्रद्धालु-उत्तम 
गृहस्थी जनों के लिए आत्म कल्याण करने और श्रेष्ठ मार्ग दर्शाने बाला है। 
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दश्बैकालिकसूत्रस्य 
वरीयता-उपयोगिता च 


त्रीणी रत्नानि जैनानाम्‌, सर्वेषां श्रेयस्कराणि। 
सम्यग ज्ञान दर्शन च, सम्यक्‌ चारित्र्यमेब-हि॥ 
जैन धमावलम्बियों के तीन रत्न सम्यग्‌ ज्ञान, सम्यग्‌ दर्शन और सम्यक्‌ चारिशत््य 
सभी मनुष्यों के लिए कल्याण कारक हैं। 
विविध जैनागमेषु,, चारित्र्य प्रतिपादकम्‌। 
श्रेष्ठ दशवैकालिकम्‌ , सारल्य॑ सर्वसम्मतम्‌ ॥ 
अनेक जैन शास्त्रों में चारित्र्यरत्व का वर्णन करने वाला ग्रन्थरत्न दशवैकालिक 
अतिसरल और सर्वसम्मत है। आचारांग और आवश्यांग से श्रेष्ठ है। 


बल बुद्धि कर्मादिभि: , मनुष्य: प्राणिषु वर: । 
स चेत्‌ चारित्र्यसंपन्‍न: , तहिं देवैरपि पूज्यते ॥। 
बल, बुद्द्वि तथा शुभ कर्मों को अपनाने से मनुष्य जीवधारियों में प्रधान माना जाता 
है। यदि वह चारित्र्य गुण युक्त हो, तो देवगणों से भी मान्यता प्राप्त करता है। 
अत: शब्यंभवेनापि, मनकारव्य पुत्रशिष्याय । 
कृतं दशवैकालिकम्‌, चारितज्न्यसिन्द्धिदायकम्‌ ॥ 


इसलिए शबय्यंभव यतिवर ने अपने पुत्र-शिष्य मनक नाम वाले के लिए दशवैकालिक 
की रचना की जो चारित्र्य सिद्धि को देने वाला है। 


दशबैकालिकसूत्रन्तु , गृहस्थस्यापि लाभदम्‌। 
अनेन ग्रन्थरत्नेन, मनक: कैयल्यी कृत: ॥ 


दशर्वैकालिक सूत्र तो सभी गृहस्थ नर नारी के लिए भी लाभदायक है। इस श्रेष्ठ 
शास्त्र ने मनक को कैवल्य की प्राप्ति करवा दी थी। 


चआरित्र्यरत्नार्थायैब , श्वेताम्बरे: पापख्यते । 
इत्थमेव हि सततम्‌, तेरापन्थिभि: गृह्मते ॥ 
सम्यक्‌ चारित्र्य की प्राप्ति के निमित्त श्वेताम्बर इसको बार-बार पढ़ते हैं। 
लेरापंथी मुनिगण एवं श्रद्धालु भी दशवैकालिक का अध्ययन करते हैं। 
ग्रन्थ: संसार तारक: , कैबल्य पथ दर्शक: | 
असमये  पूर्णत्वेन, नैकालिक शब्दभाक्‌ ॥ 
का! 





यह सूत्र संसार को तारने बाला, कैवल्य मार्ग को दर्शाने बाला है। असमय में 
परिपूर्ण हुआ इसलिए वैकालिक शब्द वाला बना है। 
चशाध्ययनानां सूत्रै:, दशविशेषणालंकृतम्‌। 
अय॑ च यौगिक शब्द: , शय्यं भवेन निर्मितः ॥ 


इसमें दस अध्ययन सूत्र हैं, बैकातलिक के साथ दस विशेषण शब्द को जोड़ा गया 
है। आचार्य शय्यंभव ने यह एक यौगिक शब्द नाम वाला बनाया है। 
प्रथमे धर्म प्रशंसा, द्वितीये.. धैर्यसंयम: । 
तृतीये चात्मसंयम: , चतुर्थे घट्कायरक्षणम्‌॥। 
दशश्वैकालिक के प्रथम अध्ययन में धर्म की प्रशंसा का वर्णन है, दूसरे में संयम- 
धैर्य का निरूपण है। तीसरे अध्ययन में आत्मसंयम की चर्चा और चौथे अध्ययन में 
घट्काय जीवों की रक्षा के उपाय बताये हैं। 


पंचमे तपोभिक्षा हि, षष्ठे महाचार कथा। 
सप्तमे धर्मज्ञ शिक्षा, अष्टमे प्रणिधिराचार: ॥। 
पंचम अध्ययन में तप-भिक्षा, छठे में महाचार कथा का वर्णन, सातवें में धर्म 
ज्ञानियों की शिक्षा का वर्णन और आठवें अध्ययन में आचार प्रणिधि का विवरण दिया 
है। 
नवमे विनय सत्ता, दशमे भिक्षुलक्षणम्‌ । 
एवं दशाध्ययनेषु विषय: प्रतिपादित: ॥ 


नौवें अध्ययन में विनय की महत्ता श्रेष्ठता दिखाकर दसवें अध्ययन में भाव भिक्षु के 
लक्षण-स्वभाव का बर्णन किया है। 


बिन्दौ सिन्धु: समानीत: कुम्भे भरित: सागर:। 
एवं दशवैकालिक* ज्ञानवर्धक भास्कर-॥ 


आचार्य मुनिवर ने बूँद में समुद्र समा दिया, गागर में सागर भर दिया । यह दशबैकालिक 
सूत्र तो ज्ञान को बढ़ाने वाला सूर्य देव है। 


निवेदनम्‌ - इत्येवम्‌ 
शंकरदत्त: शास्त्री , साहित्याचार्य 
लुधियाना वास्तव्य: 


जता 


अपने संघ, संस्था एवं घर में अपना पुस्तकालय 


“' भगवान महावीर मेडीटेशन एण्ड रिसर्च सेन्टर ट्रस्ट ' ' के अन्तर्गत '  आत्म-ज्ञान- श्रमण-शिव आगम 
प्रकाशन समिति '' द्वारा आचार्य सम्राट्‌ पूज्य श्री शिवमुनि जी म० सा० के निर्देशन में श्रमण सघीय प्रथम 
'पट्टथर आचार्य सम्राट्‌ पूज्य श्री आत्माराम जी महाराज साः द्वारा व्याख्यायित जैन आगमों का पुनर्मुद्रण 
एवं सपादन कार्य द्रतगति से चल रहा है। उपासकदशाग सूत्र, उत्तराध्ययन सूत्र भाग १-3 और अनुत्तरोपपातिक 
सूत्र प्रकाशित हो चुके हैं।' ' दशवैकालिक सूत्र '' '' आचाराग सूत्र'' -2 प्रेस में हैं। आने वाले एक दो माह 
में ये सभी आगम उपलब्ध रहेगे एवं अन्य सभी आगम भी शीघ्र प्रकाशित होने जा रहे हैं । 
प्रकाशन योजना के अन्तर्गत जो भी श्रावक संघ अथवा सस्था या कोई स्वाध्यायी बन्धु आचार्य 
सम्राट्‌ पूज्य श्री आत्माराम जी म० सा० के आगमों के प्रकाशन में सहयोग करना चाहे एव स्वाध्याय हेतु 
आमम प्राप्त करना चाहते हैं तो उनके लिए एक योजना बनाई गई है ।  ,000/- (ग्यारह हजार रुपए 
मात्र) भेजकर जो भी इस प्रकाशन कार्य मे सहयोग देंगे उनको प्रकाशित समस्त आगम एव आचार्य 
सम्राट्‌ श्री शिवमुनि म० सा द्वारा लिखित समस्त साहित्य तथा '' आत्म दीप '' मासिक पत्रिका दीर्घकाल 
तक प्रेषित की जाएगी । इच्छुक व्यक्ति निम्न पतों पर सम्पर्क करे .- 
(१) भगवान महावीर मेडीटेशन एण्ड रिसर्च सेन्टर एक्सटेंशन 
नई दिल्‍ली-740 052 
'फोन : 0-2738१64, 32030439 
(2) श्री प्रमोद महाजन 
द्वारा श्री श्रीपाल जैन पुराना लोहा बाजार 
पो : मालेर कोटला, जिला : सगरूर, (पजाब) 
'फोन : 067-5258944 
(3) श्री अनिल जेन 
बी-24-476 , सुन्दरनगर 
नियर जैन स्थानक लुधियाना-4008 (पजाब) 
'फोन : 06-260१625 





जता 


स्र० 


श्री दशवैकालिकस्त्रम 


विषय 


(प्रथम अध्ययन) 


धर्म मंगल उत्कृष्ट है. ..... 
भ्रमर के समान साधु की भिक्षाचरी 
कावर्णन, , 
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पृथ्वी काय के जीवों की रक्षा का चज्चम अध्ययन 
बन ६ 5४६३, ८ ८ कने कोल टैप च६९ भिक्षा का समय प्राप्त होने पर जाने 
अप्‌काय के जीवों की रक्षा का वर्णन... ६४ वाले भिक्षु के कर्त्तव्य ९८ 
तेजोकाय के जीवो की रक्षा का वर्णन... ६७ | 42 ग्राम व नगर आदि पें भिक्षा के 
यायुकाय के जीवों की रक्षा का वर्ण. ६९ लिए जाते हुए मुनि के कर्तव्य १०४ 
बनस्पततिक्काय के जीवों की रक्षा का 43. अगार आदि की राशि पर न ऋले . ए्ग्ड 
बर्णन ४ , ७९ |44 वर्षा आदिके होने पर भिक्षा को 
असकाय के जीवों की रक्षा का वर्णन ७३ न जाने का वर्णन ... १९०४ 
अयल्षपूर्वपक चलन आदि क्रियाओ 45. बेएया बीधथी मे न जाने का उपदेश 
से पापबन्ध विषयक वर्णन . ७६ तथा जाने में हानि का वर्णन . १०५ 
यह्षपूर्वक चलन आदि क्रियाओं से 46... श्वान, गौ आदि पशु जहाँ हों अथबा 
पाप नहीं बन्धता इस विषय कलह, युद्ध होता हो, दूर से 
कावर्णन ... पक ८१९ उस स्थान को छोड़ देने का 
सम्यक्‌ ज्ञान आदि के कारण से उपदेश . .. -- ९०७ 
चाप न बन्धने का वर्णन 3३207 चलने की विधि और चलता हुआ 
ज्ञान के महत्त्व का वर्णन .. ८३ जमहाह आदिनकरे. . १०८ 
शास्त्रभ्रवण के महत्त्व का वर्णन 26६ न के स्थान और गृहस्थो के गुप्त 
जीब अजीव जानने के महत्त्व का स्थानों को वर्जे , . है १९० 
बन, ० आह 86 4 निषिद्ध वा अप्रीतिकर कुलों मे 
गति अगति जानने का वर्णन ८६ भिक्षार्थ जाने का निषेध . १९२ 
पुण्य-पाप तथा बन्ध और पोक्ष का 50. गृहस्थ के बस्त्रादि द्वारा आच्छादित 
वर्णन . . ग द्वारो को बिना आज्ञा न खोले ११३ 
ज्ञानपूर्वक चारित्र ग्रहण करने का 5.. भिक्षा को जाता हुआ मलपूत्र आदि 
फल हि की बाधा सहित न जाए ११४ 
योग निरोध कक से जीव को 52... अधकारयुक्त कोष्ठक और पुष्प बीज 
सिद्ध गति की प्राप्ति होती है आदि जहाँ बिखरे हुए हो उन 
इस का वर्णन ९ स्थानों को दूर से छोड़ दे ११५ 
सुखशील साधु को सुगति का ९ | 53. कुत्ते आदि का उल्लघन करके अथवा दूर 
प्राप्त होना दुर्लभ है हर से आँखे फाड़ कर देखने का 
निषेध 
तप के गुण वाले को सुगति का प्राप्त षेध 43 गृहस्थ की कुल 
होना सुलभ है इसका वर्णन भूमियों को जानने वाला हो। .. ११६-११७ 
वृद्धावस्था मे सयम ग्रहण करने ५ | 54 गृहस्थो के सचित्त मृत्तिका आदि 
का फल और षट्‌ जीवनिकाय ग् का जो मार्ग हो उसे छोड़ 
के जीवों ; ' *. «. ९११९ 
उपदेश की आ 0380 55, गृहस्थ के घर गया हुआ भिक्षु भिक्षा 
१६ को नीचे गिराते हुए गृहस्थ से 
हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ बिषय-सूची 


विधय-सूची ] 


तथा बनस्पति आदि से युक्त आदि की क्रियाएँ करे तो भिक्षा 
भिक्षाकोनले,..... .. -:. ९२० नल्‍ले 3. 
साथु के निमित्त यदि भिक्षा देते 68. जिस मार्ग में उल्लंघन करने के लिए 
हुए सचित्त पानी का सचलन लकड़ी का तख्ता या कोई शिला 
हो गयाहो, तो भिक्षा न ले . १२९ आदि रक्खी हुई हो तो भिक्षु 
पूर्व कर्म युक्त व सचित्त जल से उस मार्ग से न जाए 
आईर।हाथों से भिक्षा न ले . .. १२३ |69 यदिशभिक्षादेने के लिए गृहस्थ सीढी 
पश्चात्‌कर्म युक्त भिक्षा न ले श्२५ तख्ता या स्टूल आदि लगाए 
दो पुरुष अधिकृत बस्तुओं को बिना तो सभवनीय अनर्थों का वर्णन 
दोनो की आज्ञा के भिक्षुन ले १२६ तथा ऐसी भिक्षा लेने का निषेध . 
सगर्भा स्त्री के लिए बनाया हुआ 70. कन्द मूल अदरक आदि जो सचित्त 
आहार उसके बिना खाए तथा हों उनको भिक्षुन ले .. 
भिक्षा के निभित्त उठती तथा 7.. बाज़ारमे तिल पापड़ी गुड़ आदि 
हक हुई को जान कर भिक्षा हि वस्तुएँ जो विक्रयार्थ होती हैं 
“१२८ 
स्तन-पान कराती हुई स्त्री यदि है अप २3५ 
बालक को गेता हुआ छोड़कर 72. ऐसी वस्तुएँ जिनमे सार पदार्थ कम 
भिक्षादेतोनले १२९ निकले, भिक्षुतले... . .... 
कपल तय आकाश लय व तका 73.तत्काल के धोवन जल के लेने का 
युक्त आहार न ले तथा बन्द 
किए हुए भोजन को खुलवा निषेध तथा स्वत या पूछने पर 
कर्नल: रद 2 कहे देर का धोबन निश्चित हो जाए 
दान के लिए पुण्य के लिए बनीपक तो लेते को विधान: ५ 
वा अ्रमणों के लिए जो आहार 74 यदि जल के प्रकृति-अनुकूल तथा 
तैयार किया गया है उसे भिक्षु प्रतिकूल विष मे शक हो तो 
कल, शव कई गृहस्थ से थोड़ा-सा लेकर चक्खे 
ओऔद्देशिक आहार भिक्षु न ले तथा यदि जल तृष्णा को शान्त करने 
पूछने पर यदि भिक्षा निर्दोष बाला न हो तो न ले 
निश्चित ठहरे तो लेने का विधान... १३६ | ?5  भिक्षु को इच्छा न होने पर भी उक्त 
यदि भिक्षा जीब सहित पुष्प बीज पानी भिक्षा मे आ जाए तो उसे 
आदि से मिश्रित हो तो लेने न स्वयं पीए न अन्य को दे अपितु 
का निषेध १३७ एकात्त स्थान पें परिष्ठापन कर दे 
यदि भिक्षा सचित्त जल अग्नि आदि 76. किसी कारण से भिक्षार्थ गया भिक्षु 
पररक्‍्खी हुई हो तो ले... ९३८-९३९ |. "हीं पर भोजन कर सकता है 
यदि भिक्षा देने के समय दाता अग्नि 77 भोजन करते हुए यदि प्रास मे 
में ईंधन डालने या निकालने तिनका कंकर आदि आ जाए 
हिन्दीभाषाटीकासदितम्‌ । 


९४४ 


१४५-१४६ 


१४७-१४८ 


२१५९ 


श्षये 


जी 


तो उसे पुँह से किस प्रकार 89 गृहस्थ के घर में किवाड़ आदि का 


निकाले तथा कहाँ परिष्ठापन आलप्बन करके न खड़ाहो .. ,. १९७८ 
करे उसका वर्णन हे १५६ | 90. श्रमण ब्राह्मण कृपण आदि का 
78, यदि भिक्षु का विचार उपाश्रय में उाम्नघन करके न जाने का तथा 
भोजन करने का हो तो क्या करे. १५७ जाने से सम्भवनीय दोषों का 
79. भिक्षायृत्ति केवल मोक्षसाधन के हेतु बर्णन त्था ऐसा होने पर कब 
शरीर रक्षा के लिए है . .. ... - १६१ जाए इस विषय का वर्णन ....... १७९ 
80. भोजन करने से पूर्व बहाँ उपस्थित 94.. बनस्पति का आरम्भ करके यदि 
साधुंओ को निमन्रण करे तथा कोई भिक्षादेतोनले . .. १८२ 
यदि किसी की इच्छा हो तो 92... कमल का कन्द, पलाश का कन्द, गन्ने 
साथ खाए अन्यथा अकेला ही की गनेरियाँ आदि पदार्थ जो 
भोजन कर ले हा « » १६३ अभी कच्ची अर्थात्‌ सचित्त है 
8.. शिक्षा में क॒दु कसैला कैसा ही भिक्षुतनले, .. ....: ,.. १८५ 
भोजन हो प्रसन्नता पूर्वक खाए 93... धनहीन कुलो को छोड़ता हुआ 
आहार की अबहेलना न करे श्६५ भिक्षानले . . . ; १९० 
82... दोष रहित आहार के देने वाले तथा 94, अदीनतापूर्वक भिक्षा की गबेषणा 
लेने वाले दुर्लभ है जो हैं वे करे तथा भोजन पें अपूर्छित 
सुगति की प्राप्त होते हैं... . १६८ बने , .,.... -. ९१९० 
95. भिक्षा न देने पर साधु क्रोध न करे १९२ 
83. भिक्षु भिक्षा में आए हुए सब पदार्थों १6 बन्दना करते हुए स्त्री-पुरुषो से 
का भोजन करे न कि रसेन्द्रिय- आहार याचना न करे और ना 
बशीभूत होकर नीरस को छोड़े... १७२ ही कदु बचन प्रयोग करे १९३ 
84, भिक्षा में आए हुए आहार से यटि 97 नम्स्कार न करने वाले पर क्रोध 
निर्वाह न होता हो तो पुन. तथा करने पर गर्ल न करे ,. १९४ 
भिक्षार्थ जा सकता है 5 5 १७३ 98 भोजन में माया के दोषों का 
85. भिक्षु भिक्षा के समय में ही भिक्षा वर्णन . -.. ९१९४ 
को जाए तथा अकाल में जाने 99 पान सम्मान का इच्छुक भयंकर 
के दोषो का वर्णन... ,. ९७४ पापकर्मों का करने वाला 
86. भिक्षा के न मिलने पर भिक्षु का कया होताहै. ....' ' १९८ 
कर्त्तव्य है इस विषय का वर्णन , १७६ | ०0 मद्य-पान का निषेध करके मद्यपायी 
87. भिक्षार्थ गमन-विधि का वर्णन ९७७ के दा णों का बाग, ६ 75 280 
88. भिक्षार्थ गया हुआ भिक्षु गृहस्थ के 04 मद्यपान के त्याग का माहांत्म्य 
घर मे न बैठे और ना ही विशेष तथा सयप्री के अन्य गुणों का 
धर्मकथाको ,.. , ,, .. ९७८ वर्णन -.. २०४ 


१02 साधु किन दोषों से चोर हो जाता 
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जशो। हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ विषय-सूची 
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विषय-सूची ] 


है इस विषय का वर्णन २०७ का अधिकार , ..... ...- 
पूर्वोक्त दोषों से उत्पन्न होने वाले 2. तेरहवें स्थान अकल्प' का 
अनर्थों का वर्णन २०९ विवरण ..... माप मम 
माया को छोड़ कर तत्त्वज्ञ मुनियों 22. चौदहवें स्थान 'गृहिभोजन' का 
कौसंगतिकरने का उपदेश . , २९१९ अधिकार. . ... «, 
१23. पंदरहवें स्थान 'पर्यक' का 

, प्रश्नकर्ता तथा उसका समाधान अधिकार...  ......... 
करने बाला कैसा होना चाहिए 24. सोलहदये स्थान 'निषद्या' का 
इस विषय का वर्णन . २१३ अधिकार . ४2) 
निर्ग्नन्थ भिक्षुका आचार-गोचर १25 सतरहवे स्थान “स््रान' का 
कैसा टुष्कर है इस विषय का अधिकार हे हे 
वर्णन ९६ २१६ | 326 अन्तिम अठारहबे स्थान 'शोभा- 
साधु के अष्टादश स्थानो की सख्या. २२० वर्जन” का अधिकार . . 
प्रथम स्थान अहिंसा का 27 पूर्वोक्त स्थानों के शुद्धतया पालन 
अधिकार . . .. ...- २२२ करने वाले को क्या-क्या गुण 
द्वितीय स्थान सत्य का उत्पन्न होते है इस विषय का 
अधिकार -... २२४ वर्णन .. .. .. ० 
तृतीय स्थान अचौर्य का अधिकार २२६ 
चतुर्थ स्थान ब्रह्मचर्य का 28 चार प्रकार की भाषाओं का वर्णन . . . 
अधिकार , , ४५८ २२७ | 29 कौन सी भाषाएँ न बोलनी चाहिए 
पश्ञम स्थान अपरिग्रह का 30. कौनसी भाषाएँ जोलनी चाहिएं 
अधिकार " २२८ | 3। जो भाषाएँ विकासघातक हैं उन 
बस्तुत परिग्रह किसे कहते हैं २३० के त्यागने का उपदेश . 
षष्ठ स्थान रात्रि-भोजन परित्याग 432 प्ृषाबाद दोष कितना सूक्ष्म है इस 
का अधिकार २३३ बिषय का वर्णन 
सप्तम्‌ स्थान पृष्वीकाय के जीओं 433. निश्चकारिणी तथा शंकित भाषा 
की रक्षा का अधिकार , २९३६ खोलने का निषेध . 
अष्टम्‌ स्थान अपकाय के जीवो की 34 कठोर भाषा न बोलने का सोदा- 
रक्षा का अधिकार २३८ हरण निषेध 0 ॥ 
भवम्‌ स्थान अग्रिकाय की रक्षा का 35 स्त्रियों से किस प्रकार न बोलकर 
अधिकार: 5-५ की आवश्यकता पड़ने पर किस 
दशम्‌ स्थान बायुकाय की रक्षा का प्रकार बोलना आहिए इस 
अधिकार . २४२ 

विषय का वर्णन 
ग्यारहवें स्थान वनस्पतिकाय की 
पता का उाधिंकार 2 २. पकषद | 36 पुरुषों से किस प्रकार न बोलकर 
बारहवें स्थान प्रसकाय की यलत्ना कैसे बातचीत करनी 
चाहिए ..... 
हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । 
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जात 


437. पश्लेच्धिय प्राणियों के विषय में उपदेश . , .. . : ३०४ 


संशवात्मक भाषा का प्रतिषेध 449 भाषा के गुण दोषो को विचार कर 
करके क्‍या बोलना चाहिए इस हितकारी भाषा बोलने का उपदेश 
विषयका वर्ण. . -... -,. २७९ तथा ऐसा होने के लिए 
438. साधारण बातचीत में मृथायाद सदा संयम मे रत रहे इस विषय 
दोष किस प्रकार लग जाता काउल्लेख  . :- ३०५ 
है इस विषय का सोदाहरण 350.. बाक्य शुद्धि का उत्कृष्ट फल बतलाते 
स्पष्ट विस्तारपूर्वक वर्णन हुए अध्ययन का उपसहार . . ३०६ 
तथा उन दोधो से बचने के 
उपायों का वर्णन . २८० | 45] अध्ययन के कथन करने की प्रतिज्ञा. ३०८ 
१39 व्यापार विषयक भाषा के बोलने 3522 जीयो के भेदो का वर्ण. . ३०९ 
का निषेध २९५ | 453 घट प्रकार के जीवों की रक्षा किस 
१40 किसी को किसी के सन्देश देने की प्रकार होती है इस विषय का 
आवश्यकता पड़ने पर क्‍या बर्ण . . ३१० 
व्यवहार करना चाहिए . . २९६ | 454. आठ प्रकार के सूक्ष्म जीवो की रक्षा 
4।. पुन' व्यापार विषयक भाषा का करावर्णन , .  , ३१६ 
निधेध - ,. २९७ | 55. प्रतिलेखना के विषय का वर्णन ३१९ 
342.गृहस्थ( असंयत ) को उठने बैठने 56 . भिक्षार्थ गए भिक्षु को गृहस्थ के घर 
आदि के लिए कहने का निषेध २९८ किस प्रकार व्यवहार चाहिए ३२० 
743 असाधु को साधु कहने का निषेध १57 गृहस्थ के घर देखी तथा सुनी सब 
तथा किस को साथु कहना खाते लोगो में प्रकट न करे -.. ३२० 
चाहिए इस विषय का 358 भिक्षा में आए हुए पदार्थों के विषय 
वर्ण. . -, २९९ में साधु को अच्छा या बुरा 
44 व्यक्तियो की कलह में अमुक की कुछ नहीं कहना चाहिए ३२२ 
विजय हो ऐसा कहने का निषेध . ३०० | ॥59. साधु भोजन मे लालायित न होकर 
' 45. वर्षा आदि के होने या न होने के किन दोषो को दूर करके शुद्ध 
विषय मे कुछ न कहने का भिक्षा ग्रहण कर सकता है इस 
विधान ,. . .. ,. ३०१९ विषय का वर्ण. .. ३२२ 
46 मेष तथा ऋद्धिमान्‌ मनुष्य आदि १60. साथु को संनिधि नहीं करने का 
को देवता न कहे अपितु यथार्थ उपदेश .. . झेररे 
भाषा बोले . ३०१ | ० शुद्ध भिक्षावृत्ति वाला साधु क्रोध 
१47 . परिहास आदि मे सावध्यानुपोदिनी के वशीभूत न हो ३२४ 
भाषा के बोलने का निषेध ३०३ | 52. शभुतेन्द्रिय को निग्रह करने का उपदेश. ३२५ 
१48 वाक्य-शुद्धि के फल को दर्शाते 63. क्षुधा और तृषा आदि दु'खो को 
हुए उस भाषा के बोलने का समभाव पूर्वक सहम करने का 
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उपदेश ..... .- 0 - हद ३२५ चाहिए इस विषय का वर्णन . 
रात्रि-भोजन का निषेध . . ... ३२६ | 482., काय प्रणिधि के पश्चात्‌ वचन 
स्वल्प भिक्षा मिलने पर भी साथु को प्रणिधि विधयक वर्णन , , 
समभाव मे स्थित रहने का उपदेश रे२७ | ।४3 अहितकारिणी भाषा बोलने का 
अहंकार के परित्याग का उपदेश ३२८ निषेध 0 आम 
यदि कभी जाने-अनजाने 
१84 साधु को कैसी भाषा बोलनी 

कोई अकार्य हो जाए तो साथु 

चाहिए इस विषय का वर्णन . . 
को क्‍या करना चाहिए इस थाती विन के थी 
विषय को खएन ४ ३२८ | 55. बड़े भारी विद्वान्‌ वचन 
आलोचना करते समय दोषों को न स्खलित हो जाने पर उसकी 
छिपाने का उपदेश ३२९ हँसी न उड़ाए 
आचार्य महाराज की आज्ञा मानने १86 गृहस्थो को मन्त्र तन्त्रादि बताने का 
का उपदेश .. ,. ३३० निषेध, . ., .,: 
भोगो से निवृत्त होने का उपदेश - ३३० | 87 साथु के ठहरने योग्य स्थान 
सब ओर विचार कर अपनी आत्मा का विषय ; 
को धर्म में नियुक्त करने का उपदेश. ३३१ | 488 साधु को किन लोगो की सगति 
धर्म करने का सबल उपदेश , . ३३२ करनी चाहिए इस विषय का 
कषायो के परित्याग का उपदेश ३३३ वर्णन 
क्रोध आदि दोषो के क्या-क्या १89 ब्रह्माचर्य के पतन के कारणो के न 
हानियाँ होती हैं इस विषय का होने देने का उपदेश तथा उन 
वर्णन * रे३३ 'कारणो का विस्तृत वर्णन और 
क्रोध आदि चारो दोष कैसे नष्ट उनको दूर करने की विधि का 
किए जा सकते है ३३४ प्रबल उपदेश द 
पूर्वोक्त चारो दोष ही ससार वृद्धि 390 जिन उत्तम विचारों से प्रब्नज्या ग्रहण 
के कारण हैं इस विषय का वर्णन, ३३५ की थी उन्हीं विचारो से उसे 
रल्ाधिक का विनय तथा स्वीकृत पालन करने का उपदेश 
सदाघार में दुढता का विधान: १३५ | 49॥ आचार प्रणिधि युक्त साधु किस 
अधिक निद्रा तथा हास्यादि के प्रकार स्व तथा पर का रक्षक 
परित्याग का वर्णन करके साधु होता है । 
कक, कर हम नह पल *'  रैगेने | 92 आचार प्रणिधि युक्त साथु की 

व है ०] 

आलस्य के परित्याग का श ३३ आत्मा किस प्रकार शुद्ध होती है 
ज्ञन प्राप्ति के लिए गुरुजनों व्सी 

सोदाहरण वर्णन ; 
सेवा करने का उपदेश . . . ३३८ 

493. आचार प्रणिधि युक्त साधु की मोक्ष- 

गुरूजनो के पास किस प्रकार बैठना 

प्राप्तिकावर्णन .... .. 

हिन्दीभाषाटीकासहितम । 
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सब धर्मों का मूल एक मात्र विनय 
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जल सिद्ञित वृक्ष की भाँति बिनय- 
शील का शिक्षाज्ञान वृद्धि को 
प्राप्त होता है ४५2 ३८० 
लौकिक फल के लिए गृहस्थ लोग 
दूसरों की विनय करते हुए 
कितने कष्ट उठाते है ऐसा 
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लाभ के लिए गुरु की सेवा करने 
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प्रत्येक क्रिया में नमप्नता लाने का 
उपदेश ; ३८३३ 
गुरु की उपधि से भी सधट्ठा हो 
जाने पर गुरु से क्षमा मागनी 
चाहिए ३८४ 
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हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ विधय-सूची 
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239. वायु-वनस्पति काय की यत्ना 
जो शिष्य गुरु की सेवा करता हुआ सम्बन्धी निर्देश ४२२ 
गुरु के संकेतमात्र से क्रियानुष्ठान 240 औद्देशिक आहार के दोष . ड२३ 
में रत रहता है वही पूजनीय होता है . ३९२ | 24. संबर का उपदेश . डर२र४ 
विनय करने वाले का आशय केवल 242. कषाबों के परित्याग का वर्णन . ड२५ 
आारित्र शुद्धि हो और गुरु के आज्ञा के 243. रात्रि पे आहार आदि रखने का निषेध. ४२७ 
अनुसार कार्य करने बाला हो 244. समानधर्मी साधुओ को भोजनार्थ 
वहीं संसार में पूजनीय होता है ३९३ निमन्त्रण करने का उपदेश डरे८ट 
, रलाधिक की विनय करने 245 उपशान्त रहने का उपदेश ४२९ 
का उपदेश . है ३९४ | 246 हस्त आदि के संयम का वर्णन . ४३३ 
भिक्षा शुद्धि के बिषय का वर्णन ३९५ | 247 अपूर्छा भाव का उपदेश , ४३४ 
हर समय सन्तुष्ट रहने का उपदेश ३९६ | 248 अहंकार के त्याग का उपदेश ४३६ 
कठोर बचनो को सहन करने का 249 कुचेष्टा आदि के त्याग का वर्णन . ४३९ 
उपदेश , ३९७ | 250. भाव भिक्षु कहाँ जा पहुँचता है 
अन्य कौन-कौन से गुणो बाला जगत्‌ इस विषय का वर्णन तथा 
में पूज्य हो सकता है इस विषय अध्ययन का उपसहार ४४० 
का वर्णन ४०९ 
निन्‍दा का त्याग ४०३ | 25१. सयम में शिथिल होते हुए भिक्षु 
, आचार्य के आदर सत्कार करने को अठारह स्थान मनन करने 
का फल ५ ०४ का आग्रह ४४३ 
विनय से मोक्ष-प्राप्ति सिद्ध करते 252 अठारह स्थानो की गणना डष्ड 
हुए उद्देतका उपसहार ._ .. ४०६ | 253. भोगो मे आसक्त आगामी काल को 
, चार समाधियों का नाम निर्देश 254. संयम से गिरते हुए को इन्द्र की 
करने के पश्चात्‌ पण्डित के उपमा से सावधान करने का 
लक्षण का कथन ., . ह०८ उपदेश ड४९ 
, विनय समाधि का वर्णन .. ४१९० | 255 देवता की उपमा , ड५० 
श्रुत समाधि का वर्णन . . ४९२ | 256. राजाकीउपमा, ..,, ४५० 
तप समाधि का वर्णन . ४२१४ | 257 नज़रबन्द ( दृष्टिनिग्रह ) की उपमा डप९ 
आचार समाधि का वर्णन ४९६ | 258 मत्स्य का दृष्टन्त ४५२ 
« वक्त समाधियों का फल . . रे ४९७ | 259. बन्धनवद्ध तथा पकमग्र हस्ति की 
, भिक्षु का लक्षण कहते हुए विषय- 260. अन्य प्रकार से पश्चाताप का बर्णन ४५३ 
भोगों के त्याग का उपदेश ४२० | २०. अधिकारी भेद से नरक तथा स्वर्ग 
पृथ्वी आदि रक्षा के विषय का वर्णन. ४२१९ की उपषा .. . . डे 
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द्रुमपुष्पिका प्रथममध्ययनभ्‌ 


(पटक १ 


धम्मो मंगलम॒ुक्रिट्वं, अहिंसा संजमो तवो। 
देवा वि तं नसंति, जस्स धम्मे सया मणो ॥५ ॥ 
धर्म: मड्रलमुत्कृष्टम , अहिंसा संयमस्तप: । 
देवा अपि तं नमस्यन्ति, यस्य धर्मे सद. मन:ः॥९५॥ 
पदार्थान्वयय:---अहिंसा-दया करना, हिंसा न करना संजमो-सयम तथो-इच्छाओ 
का निरोध करना, जो धम्मो- धर्म है, वह उक्किड्ठं-उत्कृष्ट मंगलं-मगल है जस्स- जिसका 
धम्मे-धर्म मे सथा-सदा मणो- मन है तं॑-उस ( धर्मयुक्त व्याक्त को) देवा-देवता बि- भी ( अपि 
शब्द से अन्य चक्रवर्त्यादि) नमंसंति-नमस्कार करते हैं। 
मूलार्थ-- अहिंसा, संयम और तप रूप जो धर्म है, वह उत्कृष्ट मंगल है। 
जिसका उक्त धर्म में मन सदा लगा रहता है, उस धर्मात्मा को देवता तथा अन्य चक्रवर्त्त्यादि 
भी नमस्कार करते हैं। . 
टीका--यद्यपि इस अनादि-अनन्त ससार-चक्र में परिभ्रमण करते हुए प्रत्येक 
प्राणी को प्रत्येक पदार्थ की प्राप्ति हुई, हो रही है और हो रही होगी, परन्तु जिससे वह संसार 
से पार हो जाए , उस पदार्थ की उसे प्राप्ति होना असाध्य तो नही, किन्तु कष्टसाध्य अवश्य है। 
जब पूर्व पुण्योदय अथवा स्वकीय क्षयोपशम-भाव के कारण मनुष्य-जन्म की और उसके 
सहकारी पदार्थों की प्राप्ति हो, तब जानना चाहिए कि निर्वाण-पद अब इस आत्मा के निकट 
हो रहा है या यह आत्मा निर्वाण-पद को शीघ्र प्राप्त करेगी, क्योंकि जब तक आत्मा उपशम- 
भाव, क्षयोपशम-भाव अथवा क्षायिक- भाव को पूर्णतया प्राप्त नही करती, तब तक वह धर्म- 
पथ से पराड्मुख ही रहती है। 
इसका कारण यह है कि औदयिक-भाव की प्रकृतियाँ इस आत्मा को संसार के पदार्थों की 
ओर ही प्रव॒त्त कराती हैं और औपशमिक आदि भावों की शक्तियाँ इस आत्मा को निर्वाण-साधन के 
लिए उत्राहित तथा बाध्य करती हैं। इसीलिए ऐसे मंगलमय पदार्थ, मंगलमय कारणों के सिद्ध करने 
वाले प्रतिपादन किए गए हैं। 
प्रत्येक आत्मा मंगल रूप पदार्थों को देखने की इच्छा करती है । वह जानती है कि 





मंगलमय पदार्थों को देखने से मुझे मंगल रूप पदार्थों की उपलब्धि होती रहेगी। संसार में 
पाँच प्रकार के पदार्थ मंगल रूप माने गए हैं :- १. पुत्रादि के जन्म पर गाए जाने वाले मंगल 
रूप गीतों को “शुद्ध-मंगल” माना गया है; २. नूतन गृहादि की रचना करने को “अशुद्ध- 
मंगल” कथन किया गया है, क्योंकि गृह आश्रव आदि का मूल कारण है। ३. विवाहोत्सव के 
समय जो शुभ गीतादि गाए जाते हैं, उसको “चमत्कार-मंगल' प्रतिपादन किया गया है; ४. 
धनादि की प्राप्ति को 'क्षीण-मंगल” बतलाया गया है और पाँचवबाँ षट्काय की रक्षा रूप 
“*धघर्म-मंगल' श्री भगवान्‌ द्वारा बर्णन किया गया है। 

धर्म -मगल के अतिरिक्त प्रथम कहे हुए चार मगल समयान्तर में अमंगल के रूप को भी धारण 
कर लेते हैं। परन्तु धर्म-मगल संसार-पक्ष में उक्त मंगलो की प्राप्ति कराता हुआ जीव को निर्वाण-पद की 
प्राप्ति कराने मे अपनी सामर्थ्य रखता है। कारण कि-- 

“दुर्गतौ प्रपतन्तमात्मान धारयतीति धर्म:? । 

“धर्म” शब्द की व्युत्पत्ति शास्त्रकारों ने यही कथन की है कि जो दुर्गति मे पड़ते हुए 
प्राणियों को उठाकर सुगति मे स्थापित करता है, उसे “धर्म” कहते है तथा जिस प्रकार सुन्दर 
वा शुद्ध जल उद्यान वा आराम के सौन्दर्य को बढ़ाता है अथवा पुष्पों आदि को विकसित 
करने मे सहायक बनता है, ठीक उसी प्रकार धर्म-मगल भी आत्मा को विकसित करने में 
सहायक होता है। अतएव आत्मा को विकसित होने के लिए अथवा आत्मा को ही मंगल रूप 
बनाने के लिए इस गाथा में धर्म-मंगल का ही अधिकार किया गया है। 

प्रथम के चार मंगलों का यहाँ इसलिए उल्लेख नहीं किया गया,क्योंकि एक तो बे नित्य 
मंगल नही हैं। दूसरे वे धर्म रूप मगल के ही फल रूप कथन किए गए हैं। इसलिए इस स्थान 
पर केवल धर्म-मंगल अथवा धर्म-मंगल के माहात्म्य का ही वर्णन किया गया है, क्योंकि सब 
मांगलिक पदार्थों में उत्कृष्ट अथवा सब मांगलिक पदार्थों का उत्पादक धर्म-मंगल ही है। वह 
धर्म-मंगल--अहिंसा (प्राणियों की रक्षा), सयम (आस््रव का निरोध) और तप (इच्छा 
निरोध) रूप है। 

यद्यपि विशेषण के सामान्य कथन करने से ही अभिप्रेत पदार्थों की संपूर्ण सिद्धि की 
जा सकती है तथापि शास्त्रकार ने इस स्थान पर विशेषण का विशेष रूप से वर्णन कर दिया 
है। अर्थात्‌ यद्यपि धर्म-मंगल अहिंसा रूप ही होता है, परन्तु जब तक आस््रव (कर्म आने के 
मार्ग) का निरोध और तप (इच्छा के निरोध) का सम्यक्तया आसेवन नहीं किया जाए, तब 
तक आत्मा अहिंसा देवी की भी सम्यक्तया उपासना नहीं कर सकती, क्योकि अहिंसा का 
पालन उसी समय हो सकता है जबकि आसख्रव के मार्गों का सर्वथा निरोध करते हुए तप द्वारा 
इच्छाओं का भी निरोध कर दिया जाए। इसके बिना अहिंसा रूप धर्म की पालना सम्यक्तया 
नहीं को जा सकती। अहिंसा की सम्यक्तया पालना के लिए ही सत्रह प्रकार के संयम 
प्रतिपादन किए गए हैं । जो कि निम्नलिखित हैं :- 

(१) पृथ्वीकाय-संयम, (२) अपूकाय-संयम, (३) तेजस्काय-सयम, (४) 
वायुकाय-संयम, (५) वनस्पतिकाय-संयम, (६) द्वीन्द्रिय-संयम, (७) त्रीन्द्रिय-संयम (८) 
चतुरिन्द्रिय-संयम (९) पश्लेन्द्रि-सयम (१०) अजीवकाय-संयम, (११) उपेक्षा-संयम, 

(१२) उत्प्रेक्षा-सयम, (१३) अपहृत्य-संयम, (१४) अप्रमार्जना-संयम, (१५) मन; 


॥॑ौाशणणणशशणशणशणशणणणणशणशणशशणशणणणशणणाशणनाणणनाानााााानाााााससइसइइ 3 ननुलुरल्-ु बल नकल जल कक न कक जक का 


४] दशवैकालिकसूत्रम- [ प्रथमाध्ययनम्‌ 


संयम, (१६) बचन-संयम (१७) काय-संयम। 

इन संयमों के कथन करने का सारांश इतना ही है कि अहिंसा- धर्म की पालना करने 
के लिए प्रत्येक कार्य के करते समय यह यत्र करना चाहिए कि किसी भी जीव के द्रव्य 
अथवा भाव प्राणों का घात न हो जाए। बारह प्रकार के तप का वर्णन भी इसीलिए किया गया 
है कि इच्छाओं का सर्वथा निरोध करके उक्त धर्म का सुखपूर्वक पालन किया जा सके । बारह 
तप इस प्रकार हैं:- (१) अनशन, (२) ऊनोदरी, (३) भिक्षाचरी, (४) रसपरित्याग, (५) 
कायक्लेश, (६) प्रतिसंलीनता, ये छ: प्रकार के बाह्य तप हैं । इसी प्रकार से छ: प्रकार के 
आभ्यन्तर तप भी हैं। जैसे कि-- (१) प्रायश्वित्त, (२) विनय, (३) बैयावृत्य, (४) 
स्वाध्याय, (५) ध्यान (६) व्युत्सर्ग। इन संयम और तपो के ट्वारा अहिंसा रूप धर्म-मंगल की 
सुखपूर्वक पालना की जा सकती है। 

इस प्रकार सूत्रकार ने उक्त गाथा के प्रथम दो पादों में धर्म-मंगल और उसके 
विशेषण-लक्षण प्रतिपांदन किए हैं। शेष दो पादों में धर्म-मंगल का माहात्म्य वर्णन किया है 
कि जो आत्मा उक्त कथन किए हुए धर्म-मंगल से अलंकृत हो जाती है, उसको देवता तथा 
चक्रवर्ती आदि महापुरूष भी नमस्कार करते हैं। अथवा जिस पुरूष का उक्त धर्म में मन सदा 
लगा रहता है, उसी को देवता आदि नमस्कार करते हैं, अन्य को नहीं। कारण कि धर्म- 
मंगल-धारक व्यक्ति सब का पूज्य बन जाता है। इस प्रकार इस गाथा में धर्म-मंगल की 
उत्कृष्टता, उसके लक्षण तथा उसके माहात्म्य का दिग्दर्शन कराया गया है। 

यहाँ यदि कहा जाए कि धर्म-मगल मात्र ही उत्कृष्ट है, इसलिए उसमें अहिंसारूप 
विशेषण नहीं लगाना चाहिए ? तो इसका उत्तर यह है कि “धर्म' शब्द के अनेक अर्थ हैं और 
उसका कई प्रकार से प्रयोग किया जाता है। जैसे--प्राम-धर्म, नगर- धर्म, देश-धर्म, पाखंड-धर्म, 
अस्तिकाय-धर्म इत्यादि। धर्म शब्द के अनेक अर्थों में गमन करने के कारण शंका उत्पन्न हो 
सकती है कि-- ग्राम-धर्म परमोत्कृष्ट मंगल है अथवा पाखंड-घधर्मादि उत्कृष्ट मगल हैं? इसी 
शंका के व्यवच्छेद करने के लिए सूत्रकर्ता ने धर्म-मंगल के साथ ही “अहिंसा” पद जोड़ दिया 
है। जिससे फिर किसी को शका करने का अवसर प्राप्त न हो सके। साथ ही उस अहिंसा की रक्षा 
के लिए सयम और तप, जो कि उसके मुख्य हेतु हैं, वर्णन कर दिए हैं, क्योकि बहुत से लोग 
अपनी मानी हुई हिंसा को भी अहिसा की कोटि में रखते हैं। जैसे कि यज्ञों की हिंसा को 
कतिपय लोगों ने वेद- विहित होने से अहिसा ही स्वीकार किया है । किसी-किसी ने अपनी 
वर्णाश्रम की विधि में होती आई हिसा को अहिंसा माना है । किसी-किसी ने सग्राम आदि की 
हिंसा को अहिंसा का रूप दे रक्खा है इत्यादि विकल्पों के व्यवच्छेद करने के लिए सूत्रकर्ता 
ने संयम शब्द से सत्रह प्रकार की हिंसाओं का निषेध कर दिया है। इतना हो नहीं, किन्तु इच्छा 
के उत्पन्न होने से जो हिंसा उत्पन्न होती है, उसका भी निषेध करने के लिए उन्होंने “तप” शब्द 
का प्रयोग कर दिया है । 

धर्म-मंगल का माहात्म्य वर्णन करते हुए पहले जो देवताओं का पद रकखा है, उसका 
कारण यह है कि लौकिक में लोग देवों की विशेष उपासना करते हैं| परन्तु धर्म-मंगल की तो 
देवता लोग भी उपासना करते हैं इस बात को स्फुटतया दिखलाया गया है तथा जो “वि!-- 
“अपि' शब्द का प्रयोग किया गया है, उसका कारण यह है कि यद्यपि सूत्रकर्ता के ज्ञान में देव 
प्रत्यक्षरूप में ठहरे हुए हैं तथापि प्राय: सामान्य जनता के सामने देव परोक्ष हैं। अत: धर्म- 
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माहात्म्य दिखलाने के लिए ही “वि' शब्द का प्रयोग किया गया है, जिससे प्रतीत हो जाए कि 
जो बर्तमानकाल में महाऋद्धिशाली चक्रवर्ती आदि महानरेश हैं, वे भी धर्मात्मा पुरूषों की 
चर्युपासना करने में अपंना कल्याण समझते हैं और इसी कारण वे ऋषि वा महर्षियों की सेवा, 
- नमस्कार क्रिया तथा उनकी स्तुति करते रहते हैं। 

गाथा के चतुर्थ चरण का वर्णन यह दिखलाने के लिए किया गया है कि देवता 
अथवा अन्य महान्‌ व्यक्ति उसी धर्मात्मा पुरूष को नमस्कार करते हैं, जिसका मन सदा उक्त 
धर्म-मंगल में लगा रहता है अर्थात्‌ जिसने आयु-पर्यन्त उक्त धर्म को धारण कर लिया है। 

यहाँ यदि यह कहा जाए कि प्रत्येक धर्म, मंगलरूप हो सकता है यदि उसमें 
सहानुभूति का गुण पाया जाए तो, इसमे कुछ भी विवाद नहीं है । भले ही वह धर्म मंगलरूप 
धारण कर ले, यदि वह सहानुभूति स्वार्थरूप से है तब तो वह धर्म, मदड्भरल का रूप नहीं कहा 
जा सकता, किन्तु धर्म के रूप में प्राय: अपने स्वार्थ की सिद्धि की जाती है। हाँ, यदि वह 
सहानुभूति स्वार्थ के भावों को छोड़कर केवल परोपकार की बुद्धि से की जाती है, तब तो वह 
धर्म, मंगल-रूप अवश्य है। इसमें किसी को भी विवाद करने का स्थान नही है। 

यहाँ यदि यह कहा जाए कि जब मुक्ति-पद की प्राप्ति के लिए सम्यग दर्शन, ज्ञान 
तथा चारित्र, इन तीनों का समूह वर्णन किया गया है, तो फिर यहाँ क्रम को छोड़कर केवल 
चारित्र को ही क्यों उत्कृष्टता दी गई? तो इसका उत्तर यह है कि “उत्तराध्ययन-सूत्र' के २८वे 
“प्रोक्षमार्ग) नामक अभ्रध्याय मे प्रतिपादन किया है कि-- “नादंसणिस्स नाणं, नाणेण विणा न 
हुति चरणगुणा | अगुणिस्स नत्थि मोक्‍्खो, नत्थि अमोक्खस्स निव्वाणं' अर्थात्‌ बिना सम्यगदर्शन 
के ज्ञान और ज्ञान के बिना चारित्र के गुण उत्पन्न नहीं हो सकते। बिना गुणों के मोक्ष और 
बिना मोक्ष के निर्वाण-पद प्राप्त नहीं हो सकता । इसलिए कर्म-क्षय करने के लिए सम्यगूदर्शन 
और सम्यगूज्ञान का साध्य चारित्र रूप तृतीय गुण ही हो जाता है। इसी लिए इस गाथा में 
सम्यग्‌ दर्शन अथवा ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ चारित्र रूप धर्म की उत्कृष्टता दिखलाई गई है। 

चारित्र रूप धर्म मे प्रथम अहिंसा रूप ब्रत का ही निरूपण किया गया है तथा 
अहिंसा रूप ब्रत की रक्षा के लिए शेष ब्रतों का वर्णन किया गया है । साथ ही संयम और तप, 
इन दो शब्दों के कहने से तो चारित्र-धर्म का सर्वस्त ही प्रतिपादन कर दिया गया है, क्योंकि 
जितनी भी चारित्र रूप धर्म की व्याख्या है, बह सब सयम और तप रूप धर्म की ही व्याख्या 
है । इसलिए जिसके मन मे प्रथम सम्यगूदर्शन और सम्यग्ज्ञान रूप उत्कृष्ट धर्म-मगल उत्पन्न 
हो चुके हो, उसी आत्मा को अहिंसा- धर्म रूप मंगल की प्राप्ति हो सकती है तथा इसी सूत्र के 
चतुर्थाध्याय मे दया का कारण ज्ञान माना है । इसलिए जब दर्शन और ज्ञान, कारण हुए तो फिर 
चारित्र रूप धर्म-कार्य सहज में ही हो जाता है। अत: चारित्र रूप धर्म को उत्कृष्ट मंगल मानना 
युक्तिसगत सिद्ध होता है। 

उत्थानिका--जब आत्मा सम्यग्‌ दर्शन, ज्ञान तथा चारित्र रूप धर्म से अलंकृत हो 
जाती है, तब वह चारित्र रूप धर्म का पालन करने के लिए अपने शरीर की पालना शुद्ध आहार 
आदि के द्वारा करने लगता है, क्योकि शरीर आहारादि के आश्रित ही रह सकता है। अतएब 
अब सूत्रकार दृष्टान्त द्वारा आहार की शुद्धि का वर्णन करते हुए मुनिवृत्ति का निरूपण करते हैं- 
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जहा दुमस्स पुप्फेसु, भभरो आवियइ रसं। 
ण य पुण्फे किलामेइ, सो अ पीणेड अप्पयं॥२॥ 
यथा द्ुमस्य॒ पुष्पेषु, ब्रमर आपिबति  रसम्‌। 
न च पुष्पं क्लामयति,स च प्रीणाति ( प्रीणयति ) आत्मानम्‌॥२ ॥ 
पदार्थान्वयय:--जहा-जिस प्रकार भमरो- भ्रमर दुमस्स-वृक्ष के पुप्फेसु-पुष्पों में से 
रसं-रस को आवियड़-मर्यादापूर्वक पीता है य-तथा पुणप्फं-पुष्प को ण य-नहीं किलामेड़- 
पीड़ा देता सो-वह ( भ्रमर) अप्पयं- आत्मा को पीणेड-तृप्त करता है। 
के 32 डआ प्रकार भ्रमर, वृक्ष के पुष्पों में से पुष्प को बिना कष्ट दिए हुए 
रस को पीता है और अपनी आत्मा को भी तृप्त कर लेता है। 
टीका--इस गाथा मे धर्ममूर्ति आत्मा के आहार की विधि का निरूपण दृष्टान्त द्वारा 
किया गया है कि जिस प्रकार भ्रमर वृक्ष के पुष्पों पर जाकर प्रमाण-पूर्वबक उन पुष्पों के रस 
को पी लेता है और उस रस से स्वकीय आत्मा की तृप्ति कर लेता है, परन्तु उन पुष्पों को 
पीड़ित नहीं करता । 
अब इस कथन से यहाँ यह शइड्ड्ा उत्पन्न हो जाती है कि शास्त्र ने पंचावयबरूप 
वाक्य को छोड़कर यहाँ केवल दृष्टान्त को ही क्‍यों ग्रहण किया? इसका उत्तर यह है कि हेतु 
और प्रतिज्ञा मे दृष्टांत को ही मुख्य माना जाता है, अत: सूत्रकार ने इस स्थान पर उसी का ग्रहण 
किया है । पूर्व गाथा में पचावयव-रूप वाक्य से धर्म-मगल सर्वोत्कृष्ट सिद्ध किया ही गया है। 
यथा- - अहिसा, सयम और तप रूप धर्म-मंगल उत्कृष्ट है यह प्रतिज्ञा वचन है, क्योंकि यहाँ 
पर धर्म कहने से धर्मी का निर्देश किया है। फिर अहिंसा, सयम और तप रूप, ये धर्मी के 
विशेषण हैं । उत्कृष्ट मगल के कथन करने से धर्म साध्य बतलाया गया है। अतएवं धर्मी और 
धर्म-समुदाय का कथन करने से पूर्व गाथा के दो पादों द्वारा प्रतिज्ञा का कथन किया गया है। 
फिर देव आदि से वह धर्मी पूजित है, इस प्रकार कथन करने से हेतु की सिद्धि की गई है । 
*अपि'शब्द से विद्याधर आदि का भी ग्रहण कर लेना चाहिए पूर्व गाथा के तृतीय पाद से हेतु 
का कथन किया गया है। “अर्हदादिवत्‌” यह दृष्टान्त है तथा जो जो देबादि से पूजित है, वे वे 
उत्कृष्ट मंगल है। जैसे अर्हदादि तथा देवादि से जो पूजित है वह धर्म है। इसलिए देवादि से 
पूजित होने से ही उत्कृष्ट मंगल है। 
सूत्रकर्ता ने जब दो अवयबो का प्रहण कर लिया तब शेष तीनों अवयब अविनाभावी 
होने से साथ ही ग्रहण कर लिए गए हैं । इसी तरह प्रत्येक गाथा मे भी न्याय के आश्रित होकर 
विषय को सम्भावना कर लेनी चाहिए। 
स्थानान्तर पर जो भ्रमर का उदाहरण दिया गया है, वह देशोपमा से ही स्राध्य हो 
सकता है, न कि सर्वोपमा से | जैसे कि इसका मस्तक चन्द्रवत्‌ सौम्य है। यहाँ पर चन्द्र का 
सौम्य गुण मस्तक में देशोपमा से माना गया है | इसी प्रकार भ्रमर अविरतादि गुणों से युक्त होने 
पर भी जो अनियततवृत्तिता उसमें गुण है, सूत्रकर्त्ता ने उसी गुण को लक्ष्य मे रखकर दृष्टान्त में 
भ्रमर ग्रहण किया है। 
यहाँ यदि ऐसा कहा जाए कि गृही लोग अन्नादि जो पदार्थ पकाते हैं, उन पदार्थों को 
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भिक्षादि द्वारा भिक्षु लोग भी खाते हैं, तो फिर उसका पाप क्‍यों नहीं लगता? इस शझ्डा के उत्तर 
में कहा जाता है कि पाप कर्म करने के तीन हेतु हैं। करना, कराना और अनुमोदन करना | जब 
कि भिक्षु तीनों कारणों का निरोध कर चुका है तो फिर उसको पाप क्‍यों लगेगा? इसके 
अत्तिरिक्त गृहस्थ लोग उस कार्य को स्वयं ही करते हैं, क्योंकि जिन ग्राम, नगर आदि मे भिक्षु 
नहीं जाते तो क्‍या उन स्थानों पर लोग अन्नादि नहीं पकाते? अपितु पकाते ही हैं ? तो बतलाइए 
कि क्‍या वह पाप भी भिक्षुक को ही लगता है? अत: यह कथन युक्तियुक्त नहीं है। इसके 
अतिरिक्त जिस प्रकार वर्षा तृण आदि के लिए ही नहीं होती; तृणादि मृगादि के खाने के लिए 
ही वृद्धि नहीं पाते; वृक्षों की शाखाएँ केवल मधुकरों के लिए ही नहीं विकसित होतीं; उसी 
प्रकार गृहस्थ लोग भी साधुओं के लिए ही अन्नादि नहीं पकाते। 

जिस प्रकार उक्त कार्य स्वाभाविक और समय पर होते रहते हैं, ठीक उसी प्रकार 
भिक्षु जन भी समय का पूर्ण बोध रखते हुए समय पर ही भिक्षादि के लिए गृहस्थ लोगो के 
गृहादि में जाते हैं। साथ ही इस बात का भी ध्यान रखना चाहिए कि जिस प्रकार वृक्षादि को 
कोई अदृष्ट शक्ति विकसित नहीं करती, केवल काल (समय) और उन वृक्षों का स्वभाव ही 
उन्हें विकसित करता है, ठीक उसी प्रकार प्रत्येक व्यक्ति के क्षुधा-वेदनीय का स्वभाव और 
उसके शान्त करने का समय भिक्षाचरी मे मुख्य कारण होता है, क्योंकि जहाँ पर भ्रमरादि नहीं 
जाते तो क्‍या वहाँ पर वृक्षादि विकसित नहीं होते ? अपितु होते ही हैं। इसी प्रकार जिन जिन 
स्थानों पर भिक्षु भिक्षा के लिए नहीं जाते, तो क्या उन स्थानों पर अन्नादि नहीं पकाए जाते ? 
अपितु अवश्यमेव पकाए जाते हैं। इससे भिक्षु सर्वथा निर्दोष हैं। 

यहाँ यदि यह कहा जाए कि जहाँ पर गृहस्थ भक्तिवश केवल साधु के लिए ही 
आहार तैयार करवाता है, तो वहाँ पर उस आहार को ग्रहण करने से साधु कैसे पाप से लिप्त 
न होगा? इसका उत्तर यह है कि यदि साधु को मालूम हो जाए कि यह आहार मेरे लिए ही 
तैयार करवाया है और फिर वह उसे ले ले तो वह साधु अवश्य पापलिप्त होगा, क्योंकि साधु-- 
करना, कराना और अनुमोदन करना--कृत-कारित-अनुमोदना, इन तीनों का ही त्यागी होता 
है। इतना ही नही, किन्तु जैन साधु के लिए भगवान्‌ महावीर की आज्ञा है कि वह परमोत्कृष्ट- 
भयंकर से भयकर--सकट का समय उपस्थित होने पर भी वृत्ति से विरूद्ध आचरण कभी न 
करे। जो साधु अपनी शास्त्रोक्त क्रियाओ पर खड्गधारा के समान चला जा रहा है, बह पाप 
क्रियाओं से कभी लिप्त नहीं होता। 

उत्थानिका---अब सूत्रकार दार्शन्तिक का भाव कहते हैं :- 


एमेए समणा मुत्ता, जे लोए संति साहुणो। 
विहंगमा व पृप्फेसु, दाणभत्तेसणे (णे)रया॥३॥ 
एवमेते श्रमणा मुक्ता:, ये लोके सन्ति साधव:। 
विहड़मा इत्र पुष्पेषु, दानभक्‍्तैषणे रत्ता : ॥३ ॥ 
पदार्थान्वय:---एमेए-उसी प्रकार से ये लोए-लोक मे जे-जो मुत्ता-मुक्त बँधन 





्ाा्््आआआआशशशणशणशशशणणणणनणणशणणशणणणणनानणणणनाणणननाभाभभक्मा आकलन शशि नक शक लक 
< ] दशर्यकालिकसूत्रप्‌- [ प्रथमाष्यथनम्‌ 


सम्रणा-श्रमण साहुणो-साथु लोग संति-हैं, जे दाणभत्तेसणे-दाता के दिए हुए दान, प्रासुक 
आहार-पानी और एषणा में इस प्रकार रया- रत होते हैं ब-जिस प्रकार पुष्फेसु-पुष्पों में 
किहंगमा- भ्रमर | 

मूलार्थ--उसी प्रकार लोक में विद्यमान, आरम्भादि से मुक्त श्रमण-साधु, 
दाता के द्वारा दत्त प्रासुक आहार-पानी और एघणा में इस प्रकार अनुरक्त होते हैं जिस 
प्रकार पुष्पों में क्रमर लीन होते हैं। 

टीका--पूर्व गाथा मे दृष्गन्त का वर्णन किया गया था। इस गाथा में सूत्रकार 
दार्शन्तिक का वर्णन करते हुए कहते हैं कि, जिस प्रकार भ्रमरगण फूलों का रस लेने की इच्छा 
से उनके पास जाता है, ठीक उसी प्रकार अढाई द्वीप में जो साधु विद्यमान हैं,वे भी गृहस्थों के 
घरो में भिक्षा के लिए जाएँ। 

उक्त गाथा में “श्रमण” और “मुक्त! ये दो शब्द दिए गए हैं। बह इसलिए कि 
“श्रमण' शब्द का अर्थ “श्राम्यतीति श्रमण ” अर्थात्‌ जो परीषह सहे, वह “श्रमण' होता है। 
इस तरह “श्रमण” शब्द से निर्ग्रन्थ, शाक्य, तापस, गैरिक और आजीवक भी ग्रहण किए जा 
सकते है, अत: उसके साथ “मुक्त” शब्द लगाना आवश्यक है। “मुक्त' शब्द का अर्थ है-- 
अन्तरंग और बहिरंग परिग्रह से रहित आत्मा। “मुच्यत इति मुक्त: । उपरोक्त पाँचो प्रकार के 
श्रमण परीषह तो सहते हैं, किन्तु अन्तरग परिग्रह के त्यागी नहीं होते। अन्तरंग परिग्रह का 
त्याग सम्यग्दर्शन उत्पन्न होने के बाद होता है। 

यही नहीं, बल्कि “श्रमण” के साथ “साधु ” शब्द का एक और प्रयोग किया गया 
है । वह इसलिए कि मुक्तबन्धन तो निह्वादि भी हो जाते हैं, किन्तु वे निर्वाण -पद की साधना 
नहीं कर सकते । उनके व्यवच्छेद के लिए “श्रमण'” के साथ “मुक्त” के अतिरिक्त “साधु ' शब्द 
का विशेषण और लगाना आवश्यक हुआ। “साधु ? का अर्थ है--“साधयतीति साधु:” अर्थात्‌ 
जो ज्ञान और निर्वाण-पद की साधना करता है, वह साधु है। 

गाथा में आए हुए “लोक ” शब्द का अर्थ “अढ़ाई द्वीप ” इसलिए किया गया है कि 
मनुष्य इन अढ़ाई द्वीपों के भीतर ही पैदा होते हैं तथा जो सूत्रकर्ता ने “दाणभत्तेसणेरया! -- 
“दानभक्तैषणेरता:”यह पद ग्रहण किया है, इसका भी अर्थ इस प्रकार से जानना चाहिए। जैसे 
कि--दान शब्द से यह आशय है कि, दाता के देने से ही दान कहा जाता है । जिससे अदत्तादान 
का निषेध किया गया अर्थात्‌ आहार-विधि में तृतीय महात्रत का पालन करने की परमोपयोगिता 
दिखलाई गई है तथा “भक्त ” शब्द से प्रासुक आहार के ग्रहण करने का उपदेश दिया गया है 
अर्थात्‌- प्रथम महात्रत का सम्यकृतया पालन करते हुए आधाकर्मादि दोष-य़ुक्त आहार का 
निषेध किया गया है । साथ ही 'एषणा” शब्द से तीनो एषणाओ का ग्रहण किया गया है अर्थात्‌ 
एषणासमभिति के द्वारा निर्दोष आहार के आसेवन से शरीर की रक्षा का उपदेश किया गया है। 
इस प्रकार इन गाथाओं के शब्दों पर सूक्ष्म बुद्धि से विचार करते रहना चाहिए। 

सूत्रकर्ता ने 'भ्रमर ” शब्द के स्थान पर जो * विहंगम ' शब्द ग्रहण किया है उसका 
तात्पर्य यह है कि, जिस प्रकार आकाश में भ्रमर (विहंगम) भ्रमण करता है, ठीक उसी तरह 
आत्मा कर्मों के वश होकर लोकाकाश में परिभ्रमण कर रही है। उस परिभ्रमण की निवृत्ति के 
लिए मधुकरी बृत्ति की अत्यंत आवश्यकता है। संसार चक्र से तिमुक्त होने से लिए वह 

१ विदह्ायसि-आकाएशे गच्छति गमनशील, हइति 'विहड्डूम''। 





प्रथमाध्ययमम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [९ 


मधुकरी वृत्ति उस समय ग्रहण की जाती है, जबकि अहिंसादि महात्रत धारण कर लिए जाते 
हैं। 

उत्थानिका--यदि कहा जाए कि, भक्ति आदि के वश से जब किसी के यहाँ 
आहार लिया जाए तब तो जीव-हिसा के होने की सम्भावना को जा सकेगी। यदि न लिया 
जाए तब स्ववृत्ति के अलाभ से मृत्यु आदि दोषों की प्राप्ति हो जाएगी? इसी प्रकार की 
शंकाओं के समाधान सूत्रकार कहते हैं- 


वबयं च वित्ति ब्भामो, नय कोड उवहम्मड़। 
अहागडेसु रीयंते, पुप्फेसु भभरा जहा ॥४॥ 
बय॑ं चर वृत्ति लप्स्यामहे, न च को5प्युपहन्यते। 
यथाकृतेषु रीयन्ते, पुष्पेषु भ्रमरा यथा॥४॥ 


पदार्थान्वय:--अहागडेसु-जिन घरों मे अपने लिए भोजन तैयार किया है उनमे बयं- 
हम वित्ति-वृत्ति भिक्षा को लब्भामो-प्राप्त करेंगे, जिससे कोड-कोई भी जीव न उवहम्मइ-न 
मारा जाए जहा-जिस प्रकार कि पुप्फेसु -पुष्पो में भमरा-भ्रमर रीयंते-जाते हैं च-य-चकार 
पादपूर्णार्थ । 

मूलार्थ--गृहस्थी ने जो आहारादि अपने लिए बनाए हैं, उनके यहाँ हम बृत्ति 
भिक्षा को इस तरह प्राप्त करेंगे, जिससे कोई भी जीव विराधित न हो - जिस प्रकार कि 
क्रमर पुष्पों से रस लेने में किर्स। को नहीं सताते। 

टीका--इस गाथा में पूर्व शका का समाधान किया गया है । जैसे कि-जब यह शका 
उत्पन्न की गई थी कि, आहारादि भक्तिभाव से लिया हुआ अवश्यमेव आधाकर्मादि दोषों से 
युक्त हो जाएगा। तब इस शंका के उत्तर में शकाकार के प्रति कहा गया है, हम मुनि की 
आहारादि वृत्ति को उसी प्रकार प्राप्त करेंगे, जिस प्रकार षट्काय में किसी भी जीव की 
विराधना होने की सम्भावना न की जा सके | जिस प्रकार कि पुष्पों पर रस लेने के लिए भ्रमर 
जाते हैं, ठीक उसी प्रकार मुनि भिक्षाचरी में गमन-क्रिया करते हैं अर्थात्‌ गृहस्थो ने अपने 
निमित्त जो भोजन तैयार किए हैं, उसी में भ्रमरवत्‌ मुनि भिक्षाचारी में प्रवृत्त होते हैं। 

क्योंकि--जो भोजन केवल मुनि के लिए ही तैयार किया गया है बह दोषों से 
विमुक्त नहीं हैं । इसलिए दोषों की शुद्धि करने के लिए मुनि उसी आहार को लेने के लिए जाते 
हैं, जिसे कि गृहस्थ लोग अपने ही निमित्त तैयार करवाते हैं । जिस तरह वृक्षो के समूह अपने 
स्वभाव से पुष्पित और फलित होते हैं, उसी तरह गृहस्थ लोग अपने स्वभाव से ही अन्नादि 
पकाते हैं । अन्तर है तो केवल ६ ना ही कि भ्रमर उन पुष्पों का रस लेते समय वृक्षो की आज्ञा 
नहीं लेता--उन का दिया हुआ नहीं लेता और मुनि, दांता का दिया हुआ ही ग्रहण करते हैं। 
इस में दोनों समान हैं कि भ्रमर पुष्पों का रस लेने में वृक्ष को कष्ट नहीं पहुँचाते और मुनि 
आहार लेने मे गृहस्थों को कष्ट नहीं पहुँचाते। वे इतना लेते ही नहीं कि जिसमे गृहस्थों को 
पुन: रसोई बनाने की आवश्यकता पंडे। 

सूत्रकार ने उक्त गाथा के तृतीय पाद में “रीयंते” यह वर्तमान काल का और प्रथम 
पाद में “लब्भामो” यह भविष्यत्काल का पद दिया है। इसका तात्पर्य यह है कि मुनियों की 
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उक्त वृत्ति त्रिकालवर्ती है अर्थात्‌ मुनि की मधुकरी चृत्ति तीनों काल में एक समान है। 

जिस प्रकार भ्रमर पुष्पों से रस लेकर अपनी आत्मा को तृप्त करता है, उसी तरह मुनि 
भी गृहस्थों के घरों से आहार लेकर शरीर-साधन करते हुए अपनी आत्मा को ज्ञान, दर्शन और 
चारित्र से परितृप्त करते हैं । जिस तरह कर्ता की क्रिया मे करण साधकतम है, उसी तरह आत्मा 
के ज्ञान, दर्शन और चारित्र के लिए शरीर कारण है और शरीर की स्थिति के लिए आहार 
कारण है। 

इस तरह “रत्नत्रय' के साधक निरवद्य आहार को लेता हुआ मुनि, अपने आत्मिक 
गुणों के विकास करने में लवलीन रहे | मुनि को यह ध्यान रखना चाहिए कि “रसमूर्छित' 
आदि दोषों से उस आहार को वह दूषित न करे। 

उत्थानिका---इस प्रकार आहार ग्रहण करते हुए मुनि को अब आगे क्‍या करना 
चाहिए? वह कहते हैं :- 


महुगारसमा बुद्धा,जे भवंति अणिस्सिया। 
नाणापिंडरया दंता, तेण बुच्चंति साहुणो ॥५ ॥। 
त्ति बेमि। 

पढम॑ं दुमपुप्फियज्झयणं सम्मत्तं ॥१५ ॥ 
मधुकरसमा बुद्धा:, ये भवन्ति अनिश्चिता:। 
नानापिण्डरता दान्ता: तेन उच्यन्ते साधव:॥५॥ 

इति ब्रवीमि। 
प्रथमं द्रुमपुष्पिकाध्ययनं समाप्तम्‌॥१ ॥ 


पदार्थान्वय:--जे-जो बुद्धा-तत्त्व के जानने वाले है महुगारसमा- भ्रमर के समान 
अणिस्सिया-कुलादि के प्रतिबन्ध से रहित भवंति-हैं नाणापिंड रया-अनेक थोड़ा- थोड़ा कई 
घरो से प्रासुक आहारादि के लेने में रया-रत है दंता- इन्द्रिय और नोइन्द्रिय के दमन करने वाले 
हैं तेण-इसी वृत्ति के कारण, वे साहुणो-साधु वुच्चंति-कहे जाते हैं ज्षि बेमि-इस प्रकार मैं 
कहता हूँ। 

मूलार्थ--जो तत्त्व को जानने वाले हैं, भ्रमर के समान कुलादि के प्रतिबन्ध से 
रहित हैं और थोड़ा प्रासुक आहार अनेक जगह से एकत्रित करके अपनी उदरपूर्ति 
करने वाले हैं तथा इन्द्रियादि के दमन करने में जो समर्थ हैं, वे ही 'साथु' कहे जाते हैं 
अर्थात्‌ इन गुणों के कारण ही वे 'साधु' कहलाने के योग्य होते हैं। 

टीका--इस गाथा में उक्त विषय का उपसंहार किया गया है। भ्रमर के दृष्टान्त को 
दार्शन्तिक पर घटाकर उपमा को स्पष्ट कर दिया है । जिस तरह भ्रमर यह प्रतिबन्ध नहीं रखता 
कि मैं अमुक पुष्पवाटिका से या अमुक पुष्प से ही रस लूँगा, उसी तरह साधु भी ऐसा कोई 
प्रतिबन्ध नहीं रखता कि मैं अमुक के ही घर से अथवा अमुक ही प्रकार का आहार लूँगा। हाँ, 
यदि किसी तप विशेष के निमित्त से यदि किसी प्रकार से आहार का अभिग्रह कर लिया गया 
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हो तो वह बात अलग है। ऐसा करना हानिकारक नहीं है, किन्तु रसगृद्धि से किया हुआ 
किसी प्रकार के आहार का अभिग्रह मुनि-धर्म से विरूद्ध है। 

इससे साधुओं को उचित है कि वे नाना प्रकार के अभिग्रह तथा अन्त-प्रान्त नीरस 
आदि प्रासुक आहार के ग्रहण करने में ही रत रहें--उद्देग-युक्त न हों। साथ ही पाँचों इन्द्रियों 
और छठे मन को तथा क्रोध, मान, माया, लोभ इत्यादि अध्यात्म-दोषों के दमन करने में तत्पर 
रहें । इस तरह की वृति से अपना जीवन-यापन करने वाले व्यक्ति ही आत्म-साधक बन सकते 
हैं और वे ही *साधु' कहलाने के योग्य हैं। उन्हें एषणासमिति तथा ईर्यासमिति के पालन मे 
यत्र करना चाहिए और सदैव परमार्थ में लगे रहना चाहिए। 

इस अध्ययन से यह भी सिद्ध होता है कि, ज्ञान और क्रिया दोनों से ही निर्वाण-पद 
की प्राप्ति होती है। जब जीव को सम्यक्‌-ज्ञान हो जाएगा तभी वह चारित्र की ओर रुचि कर 
सकता है। सिद्धान्त में चारित्र की व्युत्पत्ति की गई है-“चयरितीकरं चरित्तं आहिय॑! अर्थात्‌ 
कर्मों के चय (संचय) को जो रिक्त (खाली) करे, वह “चारित्र' है। 

यहाँ यदि कहा जाए कि तत्त्व के जानने वाले साधु को चतुरिन्द्रिय भ्रमर की उपमा 
क्यो दी ? इसका उत्तर यह है कि उपमा एकदेशीय होती है | जैसे- “चन्द्रमुखी कन्या! | यहाँ 
केवल सौम्य गुण की अपेक्षा से ही कन्या के मुख को चन्द्र की उपमा दी है । उसी तरह पुष्पों 
से रस लेते हुए उन्हें पीड़ित न करना तथा किसी अमुक पुष्प-वाटिका से ही रस लेने का 
नियम न होना, केवल इन्हीं दो गुणों की अपेक्षा से साधु को भ्रमर की उपमा दी गई है। 

श्री सुधर्मास्तवामी जम्बूस्वामी से कहते हैं कि हे शिष्य ! श्रमण भगवान्‌ श्री 
महावीरस्वामी के मुखारविन्द से मैने जैसा अर्थ इस अध्ययन का सुना है, वैसा ही मैंने तुझसे 
कहा है। अपनी बुद्धि से कुछ भी नहीं कहा। 


ब्ुमपुष्यिकाध्ययन समाप्त । 
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अह सामण्णपुव्विया बिह्यं अज्झयणं 
अथ श्रामण्यपूर्विका द्वितीयमध्ययनम्‌ 





गत अध्ययन में चारित्र-धर्म के माहात्म्य का दिग्दर्शन कराया गया है| परन्तु स्मरण 
रहे कि चारित्र-धर्म का वही वीर पालन कर स्रकता है जिसकी आत्मा परम धेर्यवती और 
सम्यग्दर्शन-सम्पन्न हो, क्योंकि अतिदुस्सह सर्वेविरतिरूप चारित्र केवल जैन-शासन में ही 
उपलब्ध होता है, अन्य दर्शनों मे नहीं | चारित्र धारण किए बिना न तो परिणामों में दृढ़ता आती 
है और न किसी कार्य में सफलता प्राप्त होती है । जिस कार्य के लिए जिस प्रकार का चारित्र-- 
जैसा क्रियारूप आचरण आवश्यक है उसको धारण किए बिना, बह कार्य कभी भी सफल 
नहीं हो सकता। यदि उसके बिना वह कार्य सफल हो सकता होता तो वह उसके लिए 
आवश्यक कारण ही क्‍यों कहलाता? इसी लिए शास्त्रकारों ने स्थान-स्थान पर चारित्र की 
अपरंपार महिमा गाई है। 

चारित्र की जितनी महिमा है, उतनी ही उसकी आवश्यकता है और जितना यह 
आवश्यक है, उतना ही वह कठिन है । परम धैर्यवान्‌ ही उसे धारण कर सकता है और वही 
उसे पाल सकता--निभा जञ्कता-- है | 

चारित्र के जो अनेक भेद हैं, वे सब काम को जीतने पर ही सफल होते हैं। चारित्र 
को पालने के लिए कामदेव को, जो कि “त्रिभुबनजयी” कहलाता है, जीतना आवश्यक है। 
इसकी उत्पत्ति- भूमि मन है, जो कि अतिचंचल है और चिरंतन के संकल्प उसके कारण हैं, 
जो कि बार-बार आकर उसे सताते हैं। इसी लिए सब का जीतना सरल है, मगर इस 
त्रिभुवनजयी का जीतना अति कठिन है। नवदीक्षित शिष्यों के लिए तो यह और भी कठिन 
है । इसलिए उनको लक्ष्य मे रखकर सूत्रकार कहते हैं :- 


कहं नु कुजआ सामण्णं, जो कामे न निवारए। 
पए पए विसीदंतो, संकप्पस्स वसं गओ ॥१ ॥ 
कथ्थ॑ नु कुर्याच्छामण्यमू, यः कामान्न निवारयेत्‌। 
पदे पदे विषीदन, सड्डल्पस्थ वशं गत: ॥९१॥ 
पदार्थान्यय:--जो-जो पुरूष कामे-कामों को अर्थात्‌-काम वासना को न निवारए- 
निवारण नहीं करता है, यह पए 'पए-पद-पद में खिसीदंतो-विषाद पाता हुआ संकप्पस्स- 


संकल्पों के खबसं गओ-बश होता हुआ कहं नु-किस प्रकार से सामणएणं-श्रमण-भाव की 
कुज्जा-पालना कर सकता है। 


मूलार्थ--जो पुरूष कामों अर्थात्‌--काम वासना का निवारण नहीं करता है, 
बह पद-पद पर संकल्पों से खेदरिश्नन्न होता हुआ किस प्रकार संयम-भाव की पालना 
कर सकता है? 

टीका--इस गाथा में आशक्षेपपूर्वक शिक्षा दी गई है कि, जिस पुरूष ने कामभोगेच्छा 
का निवारण नहीं किया है, वह पग-पण पर संयम-मभार्ग से पर्तित होता है, क्योंकि जब उस 
व्यक्ति को काम- भोग की आशा तो बनी हुई है, परन्तु वे उसको प्राप्त होते नहीं हैं, तो फिर 
संकल्प और विकल्पों के वश होता हुआ किस प्रकार वह श्रमण-भाव की पालना कर सकता 
है? अपितु नहीं कर सकता। 

यहाँ पर “नु** अव्यय आक्षेप अर्थ में आया हुआ है। 

“काम” शब्द से यहाँ शब्द, रस, रूप, गन्ध और स्पर्श, इन सब का ही ग्रहण किया 
गया है। ये सब मोहनीय कर्म के उत्तेजक हैं। इन द्रव्य-कामों से इच्छा-काम और मदन-काम, 
इस प्रकार दोनों भाव-कामों की वासना जीव को लग जाती है जिससे कि वह प्राणी इच्छा के 
वश होता हुआ मदन-काम की आसेवतना में प्रतिबद्ध हो जाता है । उसे कामी वा कामरागी कहा 
जाता है। काम-भोगो को शास्त्रकारों ने रोग प्रतिपादन किया है। इससे जो व्यक्ति काम की 
प्रार्थन। करता है, वह वास्तव मे रोगों की प्रार्थना कर रहा है। 

जब तक आत्मा उक्त पाँचों ही विषयों से पराड्मुख नहीं हो जाती, तब तक वह 
सम्यग्‌ विचारणा भी नहीं कर सकती । कामी पुरूष पग-पग पर विषाद पाता है और वस्तु के न 
मिलने से सकल्प-विकल्पों के वश होकर आर्त्तध्यान व रौद्रध्यान के वशीभूत सदा बना रहता 


है। 
इस गाथा से यह भी शिक्षा प्राप्त होती है कि सम्यग्‌ विचारणा वही आत्मा कर सकती 
है, जो कि कामभोगों से उपरत हो गई हो । जो विषयी आत्माएँ पदार्थों के निर्णय करने की आशा 
रखती हैं, वे आकाश-पुष्पों को पाने के लिए निरर्थक क्रिया कर रही हैं तथा जिन्होंने द्रव्य- 
लिज्ज धारण कर रकक्‍खा है और द्र॒व्य-क्रियाएँ भी कर रहे हैं, परन्तु जिनकी अन्तरंग आत्मा 
विषयों को ओर ही लगी हुई है, वे वास्तव में अश्रमण ही हैं । 
उत्थानिका-अब सूत्रकार इसी बात का प्रकाश करते हुए कहते हैं :- 


वत्थं गंधमलंकारं, इत्थीओ सयणाणि य। 
अच्छंदा जे न भुंजंति, न से चाइत्ति बुच्चइ ॥२॥ 
वस्त्र गन्धमलड्डारम्‌ू, स्त्रिय: शयनानि च। 
अच्छन्दा ये न भुज्ञते, न ते त्यागिन इत्युच्यन्ते ॥२॥ 


पदार्थान्वयः --जे-जो पुरूष अच्छंदा-परवश होते हुए बत्थं-वस्त्र गंधे-गन्ध अरल॑ंकार- 
आभूषण इत्थीओ-नाना प्रकार की स्त्रियाँ सयणाणि-शब्याएँ य-अन्य आसनादि, इनको न 


मी भोगते हैं से-वह युरूष आाइ्त्ति- त्यागी” इस प्रकार से न खुब्यइ-नहीं कहे जाते 
| 


९ यथा--कथ्थ नु स राजा, यो न रक्षति प्रजाम्‌ , कथे गु स वैद्याकरणो योउपशब्दान्‌ प्रयुइ्न्के। 
दतीवाध्णमू] 7 क्क्षपण्तका्णशमा __पप्ः हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [१४ 


मूलार्थ--जो पुरूष--वस्त्र, गन्ध, आभूषणों, स्त्रियों तथा शय्याओं आदि को 
भोगते तो नहीं हैं, लेकिन जिनके उक्त पदार्थ बश में भी नहीं हैं, वे वास्तव सें “त्यागी” 
नहीं कड्ठे जाते। ह 
टीका-इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया है कि वास्तव में भाव-प्रधान ही 
संयम-क्रिया मोक्ष-साधक होती है, क्योंकि जिसने द्रव्य-लिंग तो धारण कर लिया है, परन्तु 
उसके अन्त:करण में इच्छा का रोग लगा हुआ है । इस प्रकार के व्यक्ति को शास्त्रकार “त्यागी” 
नहीं कहते हैं । जैसे कि किसी व्यक्ति के भाव हैं कि मैं सुन्दर-सुन्दर वस्त्र धारण करूँ सुगन्ध 
का आसेवन करूँ, आभूषणों से अलंकृत हो जाऊँ; नाना प्रकार की ऋतुओं के अनुसार सुख देने 
वाली शबय्याओं में नाना देशों की उत्पन्न हुई स्त्रियों के साथ काम-क्रीड़ाएँ करूँ तथा नाना प्रकार 
के आसनो द्वारा अपने मन को प्रसन्न करूँ, ऐसी दशा मे वह यदि इन पदार्थों का त्याग कर दे तो 
'फल यह होगा कि पदार्थ तो उसको प्राप्त होंगे ही नहीं और इच्छा बनी ही रहेगी। तब हमेशा 
उसके चित्त में नाना प्रकार के संकल्प-विकल्प होते रहेंगे अर्थात्‌ आर्तध्यान हमेशा बना रहेगा। 
इसलिए द्रव्य-लिंग धारण किए जाने पर भी वह “त्यागी? नहीं कहा जा सकता। इस गाथा में 
धैर्य के रखने के लिए उपदेश दिया गया हैं और साथ ही वास्तविक त्यागी का लक्षण भी 
ध्वनिरूप से किया गया है। सूत्र में बहुवचन के प्रसंग में “चाइ” इस प्रकार जो एक बचन दिया 
है, वह आर्ष प्रयोग होने से शुद्ध है। 
उत्थानिका--- अब सूत्रकार त्यागी का स्वरूप वर्णन करते हुए कहते हैं - 
जेय कंते पिए भोए , लद्धे विपिट्दीकुव्वड़ | 
साहीणे चयई भोए , से हु चाइत्ति वुच्चइ ॥३ ॥ 
यश्च कान्‍न्तान्‌ प्रियान्‌ भोगान्‌ , लब्धानू विपृष्ठीकरोति। 
स्वाधीनान्‌ त्यजति भोगान्‌ , स खलु त्यागीत्युच्यते।॥।३ ॥ 
पदार्थान्वग्र:--जे-जो पुरूष पिए-प्रिय कंते-मन को आकर्षण करने वाले भोए- 
भोगों के लद्धे-मिल जाने पर य-और साहीणे-वशवबर्ती हो जाने पर बिपिट्वीकुव्वड-सर्वथा पीठ 
करता है, चयई-छोड़ता है हु-वास्तज में से-बही पुरूष चाइु-त्यागी क्षि-इस प्रकार बुछझआइ- 
कहा जाता है। 
मूलार्थ--जो पुरूष प्रिय और कमनीय भोगों के मिलने पर भी उन्हें पीठ दे देता 
है तथा स्वाधीन भोगों को छोड़ देता है, वास्तव में बही पुरूष ' त्यागी ' कहा जाता है। 
टीका-इस गाथा में त्यागी पुरूष का स्वरूप वर्णन किया गया है। जो पुरूष शोभनरूप 
और परम इच्छित भोगों के मिल जाने पर भी नाना प्रकार की शुभ भावनाओं द्वारा उनकी ओर 
पीठ कर देता है तथा स्वाधीन काम-भोगों को छोड़ देता है, वास्तव में उसी पुरूष को त्यागी 


कहा जाता है। 
जो भोग इन्द्रियों को प्रिय नहीं है, या प्रिय मित्र हैं, पर स्वाधीन नहीं हैं और स्वाधीन 


९ इस्यन्न 'टाणा शस्येत्‌' इत्यनेन शसः स्थाने एद्‌। 
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भी हैं, परन्तु किसी समय प्राप्त वहीं होते तो उनको मनुष्य स्वयं ही नहीं भोगता या नहीं भोग 
स्कता। परन्तु जो इन्द्रियों को प्रिय हैं, स्वाधीन हैं और प्राप्त भी हैं, उन्हें जो छोड़ता है-- उनसे 
विमुख रहता है, वास्तव में त्यागी वही है। ऐसा त्याग करना धीर वीर पुरूषों का काम है। 

गाथा में “विपिट्टीकुव्बइ” शब्द आ जाने पर भी उसका समानार्थक ही दूसरा जो 
“चयइ” पद और दिया है, वह इसलिए कि जब शुभ भावनाओं द्वारा उन काम- भोगों से मन को 
पीछे कर लिया जाए तो फिर उन काम- भोगों का त्याग ही कर दिया जाए तब तो मनोचवृत्ति ठीक 
रह सकती है, नहीं तो न मालूम किस समय मनोबृत्ति फिर उनकी उस ओर लग जाए, यह 
सूचित करने के लिए है। 

गाथा में “य!ः और “हु” शब्द अवधारणार्थ में आया हुआ है। 

उत्थानिका-अब सूत्रकार कहते हैं कि यदि त्यागी पुरूष को कदाचित्‌ राग की संभावना 

हो जाए तो बह उस काम-राग को अपने मन से किस प्रकार से हटाए:- 


समाइ पेहाइ परिव्वयंतो, 

सिया मणो निस्सरइ बहिद्धा। 
नसा महं नो वि अहं पि तीसे, 

इच्चेव ताओ विणइज्ज रागं ॥४॥ 
समया प्रेक्षया परिव्रजत:, 

स्थात्‌ मनो निःसरतति बहि:। 
न सा मम नाप्यहमपि तस्या:, 


इत्येवं तस्था विनयेद्‌ रागम्‌ ॥४॥। 

पदार्थान्वय:--समाइड़ पेहाइ-समभाव की दृष्टि से परिव्ययंत्तो-विचरते हुए साधु का 
मणो-मन सिया-कदाचित्‌ बहिद्धा-बाहर निस्सरड-निकले तो सा-वह महँ-मेरी न-नहीं है 
तथा नो बि-नहीं अहं पि-मैं भी तीसे-डसका हूँ इच्चेज-इस प्रकार से ताओ-इस स्त्री पर से 
रागं-राग को विणवृज-दूर करे। 

मूलार्थ--समभाव की दृष्टि से विचरते हुए मुनि का मन कदाचित्‌ संयम रूपी 
गृह से बाहर निकल जाए तो मुनि, “वह स्त्री आदि मेरी नहीं है और न मैं ही उसका हूँ” इस 
प्रकार कौ विचारणा से उस स्त्री पर से राग को हटा ले। 

टीका--इस काव्य में मोह-कर्म के उदय हो जाने पर काम-राग से निवृत्त होने का 
उपदेश दिया गया है। अपनी आत्मा के समान प्रत्येक जीव को मानते हुए मुनि का मन कदाचित्‌ 
कर्मोदय से संयम के महापथ से विचलित हो तो मुनि को इस प्रकार की भावना से मन को फिर 
संयम-मार्ग में ही लाना चाहिए। मुनि यदि भुक्तभोगी होकर दीक्षित हुआ है, तब तो पूर्व विषयों 
कौ स्मृति मात्र से मन के विषम हो जाने की संभावना रहती है। यदि अभुक्तभोगीरूप में हो 
दीक्षित हो गया है, तब काम-राग के उत्पादक ग्रन्थों एवं कथाओं के सुनने से तथा कुतृहलादि 


के कारण से काम-राग का उदय हो जाता है। तब उसे इस प्रकार की विचारणा से मन को शान्त 
करना चाहिए कि “जिस स्त्री आदि को मैं कामदृष्टि से देखता हूँ, वह स्त्री मेरी नहीं हैं और न 
मैं ही उसका हूँ । तात्पर्य यह है कि जब मेरा उससे कुछ सम्बन्ध ही नहीं है, तो फिर मेरा उस 
पर राग करना व्यर्थ है।' 

यहाँ यह शट्ढा की जा सकती है कि राग-द्वेष के अभाव को समभाव कहते हैं स्त्री 
आदि भोगोपभोगों की अभिलाषा राग- भाव होने से ही पैदा होती है । तो फिर जो व्यक्ति *समाइ 
पेहाइ परिव्वयंतो?! --समभाव्र से संसार में विचरण करने वाले हैं, उनके स्त्री आदि भोगोपभोगों 
की अभिलाषा पैदा हो कैसे सकती है? इसका उत्तर यह है कि कर्मों की बड़ी विचित्रता है। जब 
तक आत्मा के साथ कर्म का सम्बन्ध लगा हुआ है, तब तक समभाव वाले मुनि के भी कदाचित्‌ 
बैसा कर्मोदय हो सकता है। 

गाथा में 'सा' और ' तीसे ' स्त्रीलिंग शब्दों का जो प्रयोग किया गया है वह उपलक्षण 
है। जैसे “काकेभ्यो दधि रक्ष्यताम्‌! --“कौओं से दही को बचाना” यहाँ पर “काकेभ्य:? पद 
उपलक्षण है। वास्तव में सभी प्रकार के पदार्थों से दही की रक्षा करनी उसका अर्थ है। उसी 
प्रकार वहाँ पर भी सभी प्रकार के पदार्थों से राग-भाव को हटाना चाहिए, यह अर्थ है। 

उत्थानिका-इस प्रकार सूत्रकर्ता ने मनोनिग्रह की अन्तरग विधि तो बतलाई, परन्तु 
बाह्य विधि के आसेवन किए बिना प्राय: पूर्ण मनोनिग्रह नहीं किया जा सकता। अत एव 
सूत्रकार अब बाह्य विधि को बतलाते हैं और साथ ही उसके फल का भी निदर्शन करते हैं ;- 


आयाबवयाही चय सोगमल्ं, 
कामे कमाही कमियं खु दुक्‍्खं। 
छिंदाहि दोसं विणइज्ज रागं, 
एवं सुही होहिसि संपराए॥ ५॥ 
आतापय त्यज सौकुमार्यम्‌ , 
कामान्‌ क्राम क्रान्त खलु दुःखम। 
छिन्धि द्वेष॑ विनयेद्‌ रागम्‌ , 
एवं सुखी भविष्यसि सम्पराये।॥॥५ ॥ 
पदार्थान्वय:---आयावयाही-आतापना ले सोगमह्लं-सौकुमार्य भाव को अय-छोड़ 
कामे-कामभोगों का कमाही-अतिक्रम कर दुक्ख॑-दुःख कमिय॑ खु-निश्चय ही अतिक्रान्त हो 
जाता है दोसं-द्वेष को छिंदाहि-छेदन कर रागं-राग को विणइज्ज-दूर कर एबं-इस प्रकार से 
संपराए-संसार में सुह्ठी-सुखो होहिसि-हो जाएगा। 
मूलार्थ--गुरू कहते हैं कि हे शिष्य ! आतापना ले, सुकुमार भाव को छोड़, 
कामों का अतिक्रम कर। इनके त्यागने से दु:ख निश्चय ही अतिक्रान्त हो जाता है। द्वेष को 
छेदन कर, राग को दूर कर। इस प्रकार करने से संसार में तू सुखी हो जाएगा । 
टीका---आतापनादि तप और सुकुमारता का अभाव काम को रोकने के लिए बाह्य 
कारण हैं और राग-ट्वेष को छोड़ना अन्तरंग कारण । इन दोनों निभित्त कारणों के आसेवन करने 
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से मनुष्य, काम को जीत सकता है और सुखी हो सकता है। 
यहाँ पर “अगतपन तप*' उपलक्षण है। वास्तव में ऊनोदरी आदि बारह प्रकार के तप 
काम के जीतने में सहायता पहुँचाते हैं। शरीर की सुकुमारता भी काम की वृद्धि करती है, अत: 
उसको भी छोड़ना चाहिए। 
गाथा में आए हुए “सपराए! शब्द का अर्थ कोई-कोई “परीषहोपसर्गसंग्राम” भी करते 
हैं। बह भी ठीक है, क्योंकि जो काम को जीत सकेगा, वही पुरूष परीषह और उपसर्गों को 
आसानी से जीत सकता है। 
यहाँ पर “खु' शब्द अवधारण अर्थ में आया हुआ है। जिसका तात्पर्य यह है कि 
निश्चय से यावन्मात्र दु:ःखो का कारण एक “काम ” ही है। 
उत्थानिका-फिर संयम-साधना से मन विचलित न हो जाए , इसके लिए मुनि इस 
प्रकार की विचारणा करे | जैसे कि :- 
पकक्‍्खंदे जलियं जोड़, धूमकेउठं.. दुरासयं। 
नेच्छेति वंत्यं भोत्तुं, कुले जाया अगंधणे॥६॥। 
प्रस्कन्दन्ति ज्वलितं ज्योतिषम्‌ , धूमकेतुं.. दुरासदम्‌। 
नेच्छन्ति वान्तं भोक्तुमू, कुले जाता अगन्धने॥६॥ 
पदार्थान्वय:---अगंधणे- अगंधन नामक कुले-कुल में जाया-उत्पन्न हुए सर्प दुरासदं- 
दुष्कर से जो सहन की जाए इस प्रकार की जलियं-ज्वलित जोइं- ज्योति धूमकेउं- धूम है केतु- 
ध्वजा-जिसकी अर्थात्‌ अग्नि, उसमें पक्खंदे-गिर जाते हैं, परन्तु बंतयं-वमन किए हुए विष के 
भोत्तुं-भोगने के लिए अर्थात्‌ वान्त विष को पीना नेच्छंति-नहीं चाहते । 
मूलार्थ--अगंधन कुल में उत्पन्न हुए सर्प, जिसके पास तक जाना भी कठिन हो 
और धूएँ के गुब्बारे जिसमें उठ रहे हों, ऐसी जाज्वल्यमान प्रचण्ड अग्नि में गिरने की तो 
इच्छा कर लेते हैं, परन्तु बमन किए हुए विष को पीने की इच्छा नहीं करते। 
टीका--सर्पों की दो जातियाँ है:- १, गन्धन और २. अगन्धन। इनमें से 
“अगन्धन” नाम के सर्प की यह आदत होती है कि वह जिसे काट खाए, उसका बिष फिर नहीं 
चूसता। भले ही उसे प्रचण्ड अग्नि में जलना पड़े। 
एक अशिक्षित तिरय॑च की जब इतनी प्रबल दृढता होती है तो फिर विवेकी पुरूषों के 
लिए क्‍या कहा जाए ! अर्थात्‌ ब्रत स्वीकार कर लेने के बाद स्त्री आदि भोगोपभोगों का त्याग 
कर देने के बाद-उसे फिर कभी ग्रहण न करना चाहिए। कर्मोदय की विचित्रता से यदि कभी 
मन चलायमान भी हो जाए तो उसे धेर्यपूर्वक सँभालना चाहिए। 
इस द्वितीय अध्ययन की ७ वीं, ८ वीं आदि गाथाओं में शास्त्रकार ने श्री राजीमती के 
उपालम्भपूर्वक इस विषय का निदर्शन किया है। अत: उस कथा का पूर्वरूप यहाँ लिख देना 
अच्छा होगा :- 
सोरठ देश में “द्वारिका' नाम की एक नगरी थी। विस्तार में वह बारह योजन लम्बी 
और नौ योजन चौड़ी थी । उस समय नौचे वासुदेव श्रीकृष्ण महाराज राज्य करते थे। उनके पिता 
के एक श्री समुद्रतिजय भाई थे। इनकी शिवा नाम की रानी से भगवान्‌ श्री अरिष्टनेमि जन्मे। 
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युथा हुए । उग्रसेन राजा की पुत्री राजीमती से उनका बिवाह होना तय हुआ | धूम-धाम के साथ 
जब बे बरात लेकर जा रहे थे तो उन्होंने जूनागढ़ के पास बहुत से पशुओं को बाड़े और पिंजरों 
में बन्द हुआ देखा। श्री अरिष्टनेमि ने जानते हुए भी जनता को बोध कराने के लिए सारथी से 
पूछा-ये पशु यहाँ किस लिए बँधे हुए हैं? सारथी ने कहा, हे भगवन्‌ ! ये पशु आपके विवाह में 
साथ आए हुए मांसाहारी बरातियों के भोजनार्थ यहाँ लाए गए हैं। यह सुनते ही भगवान्‌ श्री 
अरिप्टनेमि जी का चित्त बड़ा उदासीन हुआ। आपने विचार किया कि मेरे विवाह के लिए इतने 
पशुओं का वध कराना मुझे इष्ट नहीं है। इस पाप के जदले न जाने मुझे कितने जन्म धारणकर 
कष्ट उठाना पड़ेगा । इस तरह विचार करने पर उनके चित्त की वृत्ति विवाह करने से ही हट गई । 
तब सारथी को सम्पूर्ण भूषण उतारकर प्रीति-दान में दिए और आप उन पशुओं को बन्धनों से 
छुडाकर विवाह न कराते हुए अपने घर को वापिस चले आए। एक वर्ष पर्यन्त आपने करोड़ो 
सुवर्ण-मुद्राओं का दान देकर एक सहस््र पुरूषों के साथ आपने साधु-वुत्ति ग्रहण की । तदनन्तर 
वे विदुषी श्री राजीमती कन्या भी अपने अविवाहित पति के वियोग के कारण बैराग्य- भाव को 
धारणकर सात सौ सखियों के साथ स्वयमेव दीक्षित हो गई और भगवान्‌ श्री अरिष्टनेमि जी के 
दर्शनार्थ रेवती पर्वत पर जहाँ कि वे तपश्चर्या कर रहे थे, चलीं। अकस्मात्‌ रास्ते में अति वायु और 
वृष्टि होने के कारण सब सखियाँ तितर-बितर हो गईं। श्री राजीमती ने वायु-वर्षा की घबराहट के 
कारण एक गुफा में प्रवेश किया। वहाँ जाकर उन्होंने निर्जन स्थान जान वर्षा से भीगें अपने सारे 
वस्त्र उतारकर भूमि पर रख दिए। वहाँ श्री अरिष्टनेमि के छोटे भाई श्री रथनेमि पहले से ही समाधि 
लगाकर खड़े थे । बिजली की चमक में नग्र श्री राजीमती पर श्री रथनेमि की दृष्टि पड़ी | देखते ही 
श्री रथनेमि का चित्त काम- भोगों की ओर आकर्षित हो गया और श्री राजीमती से प्रार्थना करने 
लगे। इस पर विदुषी श्री राजीमती ने श्री रथनेमि को समझाया कि देखो, अगन्धन जाति का सर्प 
शक पशु होता हुआ भी अपनी जातीय हठ से जाज्वल्यमान और दुरापद अग्रि में कूद तो पड़ता है, 
पर वह यह इच्छा नहीं करता कि मैं बमन किए हुए विष को फिर से अंगीकार कर लूँ। परन्तु 
अफसोस है कि तुम जहर की तरह विषय- भोगों को समझ कर त्याग चुके हो, फिर भी उसे 
अंगीकार करना चाहते हो | 

उत्थानिका- इस विषय का उपदेश कर अब श्री राजीमती आक्षेपपूर्वक उपदेश करती 
हुई कहती हैं कि :- 


धिरत्थु ते जसोकामी, जो त॑ जीवियकारणा। 

वंतं इच्छसि आवेउं, सेयं ते मरणं भवे॥७॥ 

धिगस्तु ते 5 यशस्कामिन्‌[! यस्त्वें जीवितकारणात्‌ । 

वान्तमिच्छस्यथापातुम्‌ , श्रेयस्ते मरणं भवेत्‌ ७ ॥। 
पदार्थान्वय:-- अजसोकामी-हे अयश की कामना करने वाले ! ते-तुझे धिरत्थु- 


धिक्‍कार हो जो-जो तं-तू जीवियकारणा- असंयम रूप जीवन के लिए बंतं-वमन को आवेउं- 
पान करने की उच्छसि-इच्छा करता है, अतः ते-तेरे लिए मरणं-मृत्यु सेसं-कल्याण रूप 'भवे-है। 


मूलार्थ--रे अपयश चाहने वाले ! तुझे धिक्कार! जो तू अपने असंयम रूप 
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जीवन के लिए जमन को पुन: पीना चाहता है, उससे तो तेरा मरण हो जाना ही अच्छा है। 
टीका---इस गाथा में उपालम्भपूर्वक श्री राजीमती का श्री रथनेमि को समझाना है। 
गाथा का जो अर्थ ऊपर किया गया है वह पहले चरण में “ते5 जसोकामी” पद में अकार का प्रश्लेष 
मानकर किया गया है। कोई-कोई अकार-प्रश्लेष नहीं भी मानते। उस पक्ष में भी उक्त पद का 
सुन्दर अर्थ घट जाता है। तब उसका असूयापूर्वक आमन्त्रण अर्थ होगा । जैसे- “हे यश चाहने वाले! 
अर्थात्‌ तू यश की चाहना करता है और ऐसा तेरा विचार है। इसलिए तुझे धिक्कार है।' 
मरण श्रेयस्कर इसलिए कहा जाता है कि अकार्य-सेवन से ब्रतों का भंग होता है। 
ब्रतों की रक्षा करता हुआ जीव यदि मरण को प्राप्त हो जाए तो बह आत्म-घाती नहीं कहलाता, 
किन्तु “तव्रत-रक्षक' कहा जाता है। 
गाथा मे “घिरत्थु! और 'सेय '--'धिगस्तु ' और ' श्रेय: ” दोनों शब्द साथ-ही-साथ 
काम में लाए गए हैं । इसका तात्पर्य यह है कि एक संयमी पुरूष को जिस प्रकार काम वासना 
धघिक्कार का हेतु है, उसी प्रकार संयम की रक्षा के लिए उसका मरण हो जाना कल्याण का कारण 
है। 'घिरत्थु” का अर्थ धिक्कार और “सेयं' का अर्थ कल्याण है। अत: आचार्य ने अन्वय और 
व्यतिरेक दोनो हेतुओ से पक्ष-समर्थन किया है। 
उत्थानिका- श्री राजीमती ने और भी कहा :- 
अहंच भोगरायस्स, तं च5सि अंधगवण्हिणो। 
मा कुले गंधणा होमो, संजमं॑ निहुओ चर।॥८ ॥ 
अहं च भोगराजस्य, त्व॑ं चासि अन्धकवृष्णे: 
मा कुले गन्धनौ भूव, संयम निभृतश्चर ॥८ ॥ 
पदार्थान्वयय--अहं-मैं भोगरायस्स-उग्रसेन की पुत्री हूँ च-और तं-तू अंधगवण्हिणो- 
समुद्रविजय का पुत्र असि-है कुले-उत्तम कुल में (उत्पन्न हुए हम दोनों) गंधणा-गन्धन सर्प के 
समान मा होमो-न हो, किन्तु निहुओ-मन को स्थिर रखते हुए संजमं-सयम को चर-पाल। 
मूलार्थ--हे रथनेमि ! मैं उग्रसेन राजा की पुत्री हूँ और तू समुद्रविजय राजा का 
पुत्र है। अत: उत्तम कुल में उत्पन्न हुए हम दोनों, गन्धन सर्प के समान न हों; किन्तु तू 
चित्त निश्चल कर और संयम पाल । 
टीका--इस गाथा में श्री राजीमती ने अपने और श्री रथनेमि के कुल की प्रधानता पर 
श्री रथनेमि का ध्यान आकर्षित किया है, क्योंकि शुद्धवशीय पुरुष प्राय: अकृत्यों से बच जाता 
है। वह कष्ट सहन में कुछ स्वाभाविक ही धीर होता है। 
गाथा में *८भोगरायस्य” और “अंधगवण्हिणो” दोनों षष्उ्यन्त पद दिए हैं जो कि 
सम्बन्ध-वाचक हैं, लेकिन गाथा मे उसका सम्बन्धी कोई पद नहीं दिया है। इस लिए उनके 
साथ क्रम से पुत्री! और “पुत्र” शब्द का अध्याहार पारिशेष्यात्‌ कर लेना चाहिए। 
भोगराज का अर्थ “उग्रसेन' और अन्धकवृष्णि का अर्थ “समुद्रजिजय' होता है। 
यथा- 'अधगवण्हि-पुं ० (अन्धकवृष्णि) समुद्रराजानुं अपर नाम, पृष्ठ १२। भोगराय--पुं० 


३४ 2 भोगकुलना एक राजा, यदुवंशी उग्रसेन राजा, पृष्ठ ५९६। * अर्ध मागधी गुजराती 
ष। 
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गाथा का 'निहुओ '-“निभृत:' पद यह सूचित करता है कि सर्व-दुःख-निवारक 
संयम के विधि-विधान या क्रिया-कलाप को वही जीव पालन कर सकता है, जिसका चित्त 
विक्षिप्त न हो | विक्षिप्त चित्त वाला पुरुष धेर्यच्युत हो जाता है और संयम की विराधना कर बैठता 
है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार धेर्यगुण के न होने से जिस दशा के हो जाने की संभावना 
की जा सकती है, उसी विषय में कहते हैं :- 


जड़ त॑ काहिसि भावं, जा जा दिच्छसि नारीओ। 
वायाविद्धु व्व हडो, अट्टिअप्पा भविस्ससि ॥९॥ 
यदि त्वं करिष्यसि भावम्‌ , या या द्रक्ष्यसि नारी:। 


वाताविद्ध इबव हड:, अस्थितात्मा भविष्यसि ॥९॥ 

पदार्थान्वय:--तं-तू जा जा-जिन-जिन नारीओ-नारियों को दिच्छसि- देखेगा भावं- 
विषय के भाव को जइ-यदि काहिसि-करेगा, तो वायादविद्धु-वायु से प्रेरित हडो व्य- अवद्धमूल 
हड वनस्पति की तरह अट्वडिअप्पा-अस्थिरात्मा भविस्ससि-हो जाएगा। 

मूलार्थ--हे रथनेमि ! तू जिन-जिन स्त्रियों को देखेगा; फिर यदि उनमें विषय के 
भाव करेगा, तो तू वायु से प्रेरित अबद्धमूल हड़ वनस्पति के समान अस्थिर आत्मा बाला 
हो जाएगा। 

टीका--ध्यान का लक्षण है-“एकाग्रचिन्ताचित्तनिरोधो ध्यानम्‌!--एक पदार्थ की 
ओर चित्त का लगाना-मन का एकाग्र करना | विषयों की ओर जब मन आकऊ़ुष्ट होता है, तब वह 
एकाग्रता से हट जाता है और चचल हो जाता है। यो तो ससार के जितने पदार्थ हैं, वे सभी मन 
की चंचलता को बढ़ाने वाले हैं, परन्तु उन सब में स्त्री बड़ी प्रबल है । इसका संसर्ग होते ही मन 
की एकाग्रता एकदम काफूर हो जाती है। 

कोई स्त्री सुन्दर है तो उस ओर अनुराग और कोई असुन्दर है तो उस ओर अरूचि, 
बस यही तो चंचलता है | ऐसे चंचल पुरुष की हालत, आँधी के प्रबल झोकों से उखड़े हुए वृक्ष 
के समान है। वह शीघ्र ही गिर जाता है। 

गाथा में आए हुए “हडो” शब्द का अर्थ “अबद्धमूलो वनस्पतिविशेष:” है और “व्व! 
का अर्थ “इव' है। 

उत्थानिका- इस उपदेश के बाद क्‍या हुआ? वह सूत्रकार कहते हैं :- 


तीसे सो वयणं सोच्चा, संजयाइ सुभासियं। 
अंकुसेण जहा नागो, धम्मे संपडिवाइओ ॥१०॥ 
तस्या असौ वचन श्रुत्वा, संयताया: सुभाषितम्‌। 


अड्जुशेन यथा नाग: धर्मे सम्प्रतिपातितः ॥१५०॥ 
पदार्थान्यथ:---सो-वह तीसे-उस संजयाइ-संयमिनी के सुभासियं-सुंदर बयणं- 
वचन को सोच्चा-सुनकर अंकुसेण-अंकुश से नागो-हाथी की जहा-तरह धम्मे-धर्म में 
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संपडिवाइओ-स्थिर हो गया। 

मूलार्थ- वह रथनेमि उस आर्या श्री राजीमती के सुन्दर बचनों को सुनकर, 
जिस प्रकार अंकुश से हाथी वश में हो जाता है, उसी प्रकार धर्म में स्थिर हो गया । 

टीका- इस गाथा में उपदेश की सफलता दृष्टान्तपूर्वक दिखलाई गई है। स्वयं 
आचरण पर दृढ एक स्त्री के वचनो की सफलता इस बात को सिद्ध करती है कि चारित्र-संपन्न 
आत्मा का प्रभाव अवश्य होता है। 

श्री रथनेमि का एक स्त्री की बात को स्वीकर करना इस बात को सिद्ध करता है कि 
कुलीन वशज पुरुष शिक्षा से ही मान जाते हैं । 

हाथी का उदाहरण एक वंशज पुरुष के लिए सर्वथा उपयुक्त है। वह स्वभाव 
से ही धेर्यशाली होता है। धेर्यशाली व्यक्ति को थोड़ा-सा इशारा ही पर्याप्त होता है। 

उत्थानिका- अब उक्त विषय का उपसंहार करते हुए कहते है :- 


एवं करंति संबुद्धा, पंडिया पवियक्खणा। 
विणियटंति भोगेसु , जहा से पुरिसुत्तमो ॥९९ ॥ 
त्ति बेमि। 
विड्॒यं सामणणपुव्वियज्ञयणं सम्मत्तं। 
एवं कुर्वन्ति सम्बुद्धा:, पण्डिता: प्रविचक्षणा:। 
विनिवर्त्तत्ते भोगेभ्य:, यथाउसौ पुरुषोत्तम: ॥११॥। 
इति ब्रवीमि। 
द्वितीयं श्रामण्यपूर्विकाध्ययनं समाप्तम। 
पदार्थान्वय: - संबुद्धा-तत्त्व के जानने वाले पव्रियक्खणा-सावद्य कर्म से भय मानने 
वाले पुरुष पंडिया-पण्डित-दोषज्ञ-विषय-सेवन के दोषो को जानने वाले एबं-पूर्वोक्त प्रकार से 
करति-करते हैं अर्थात्‌ वे भोगेसु-भोगो से विणियट्वंति-निवृत्त हो जाते हैं जहा-जिस प्रकार 
पुरिसुत्तमो-पुरुषो मे उत्तम से-वह रथनेमि। त्ति बेमि-इस प्रकार मैं कहता हूँ । 


मूलार्थ- तत्त्व के जानने बाले प्रविचक्षण पण्डित , उसी प्रकार भोगों से विरक्त 
हो जाते है, जिस प्रकार कि पुरुषोत्तम श्री रथनेमि। 

टीका-इस गाथा में चल रहे विषय का उपसहार करते हुए उपदेश भी दिया गया है, 
क्योंकि इस द्वितीयाध्ययन की यह अन्तिम गाथा है। 

यहाँ यह शंका हो सकती है कि गाथा में “संबुद्धा', “पंडिया” और “पवियक्खणा' ,ये 
एकार्थ- वाचक तीन शब्द क्यों दिए? इसका उत्तर यह है कि यद्यपि स्थूल दृष्टि से ये एकार्थ- 
वाचक ही हैं, फिर भी सूक्ष्म विचार से इनके अर्थों मे अन्तर हैं। यथा सम्यक्‌-दर्शन की 
प्रधानता से आत्मा “सबुद्ध' कहलाती है ; सम्यक्‌-ज्ञान की प्रधानता से आत्मा “पण्डित” कहलाती 
है और चरित्र की प्रधानता से आत्मा “प्रविचक्षण” कहलाती है । इस तरह से गाथा में शास्त्रकार 
ने सम्यग्दर्शन -ज्ञान- चारित्र रूप तीनों रत्नों का वर्णन कर दिया है। जिसका तात्पर्य यह 
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निकलता है कि जो इन तीनों को धारण करता है, वही पुरुषोत्तम है ! 

एक शंका यहाँ और हो सकती है और वह यह कि जब श्री राजीमती का नग्रावस्था 
में दर्शन पाकर श्री रथनेमि का चित्त चलायमान-चचल- हो गया, तो गाथा में उसे “पुरुषोत्तम 
क्‍यों कहा गया? इसका उत्तर यह है कि यद्यपि उसके भाव डगमगा गए थे, लेकिन फिर भी 
श्री राजीमती के शिक्षोपदेश से वह कुपथ से हट गया और प्रायश्चित्तपूर्वक अपने ब्रत में दृढ़ हो 
गया । सर्वोत्तम तो बही है, जो चाहे जैसी गिराने वाली परिस्थिति के उपस्थित हो जाने पर भी 
न गिरे, किन्तु वह भी पुरुषोत्तम ही है, जो कि परिस्थिति के हिलाए हिल जाने पर भी सोच- 
समझकर अपने क्रियाचरणरुप ब्रत से गिरे नहीं-अटल बना रहे | यह भी शूर-वीर पुरुषों का 
लक्षण है| 

विषय-सेवन के त्याग का जो उपदेश दिया गया है, उसका तात्पर्य यह है कि काम- 
भोगों के जनक आत्मा के साथ अनादिकाल से संबद्ध एक मोहनीय कर्म है, जो कि नितान्‍्त 
दुख :दायी है। उसके अभाव से अत्यन्त निराबाध सुख की प्राप्ति होती है। 

इसलिए सारांश यह निकला कि यदि पूर्व कर्मोदय के कारण कदाचित्‌ किसी को 
विषय-सेवन के संकल्प-विकल्प उत्पन्न भी हो जाएँ, तब भी उसका भला इसी में है कि वह 
सदुपदेश, शुभ भावनाओं का स्मरण करके उनसे अलग रहे-- उनमें लिप्त न हो । इसी में उसके 
रत्त्रय की स्थिति है। इसी से वह पुरुषोत्तम है। इसी तरह से वह मोक्ष की साधना कर सकता 
है। 

अध्याय की समाप्ति पर त्ति बेमि! शब्द का यहाँ पर भी पूर्व की भाँति यही अर्थ 
लगाना चाहिए कि- 

* श्री सुधर्मास्वामी जम्बूस्वामी से कहते हैं कि हे शिष्य ! श्रमण भगवान्‌ श्री महावीरस्वामी 
के मुखारबिन्द से मैंने जैसा अर्थ इस अध्ययन का सुना है, वैसा ही मैंने तुम से कहा है । अपनी 
बुद्धि से कुछ भी नही कहा |! 


श्रामण्यपूर्विकाध्ययन समाप्त । 
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अह खुड॒यायारकहा तड़॒यं अज्झयणं 


अथ क्षुल्लकाचारकथा तृतीयमध्ययनम्‌ 


गत अध्ययन में मोहनीयकर्म-जन्य सकल्प-विकल्पों को छोड़कर चित्त स्थिर करना 
चाहिए अर्थात्‌ मनुष्य को धैर्यावलम्बी बनना चाहिए धैर्य धारण किए बिना चारित्र की पालना 
नहीं हो सकती । बिना चारित्र के पाले मोक्ष नहीं हो सकता। धैर्य आचार के विषय में प्रयुक्त 
करना चाहिए। तभी जीव की सुगति हो सकती है। अनाचार के विषय मे प्रयुक्त किया गया धैर्य 
दुर्गति का कारण होता है। ' क्षुक्रकाचारकथा ' नाम में जो ' क्ुक्क ' शब्द आया है, उसका अर्थ 
'अल्प' होता है।' अल्प ' हमेशा ' महत्‌' की अपेक्षा रखता है । हालाँकि वह अल्पतामहत्ता द्रव्य, 
क्षेत्र काल और भाव की अपेक्षा से अलग-अलग होती है। अस्तु। इस अध्ययन में प्रधान 
चारित्र की अपेक्षा सक्षेप से कथन किया जाएगा। अत एव इस अध्ययन का नाम ' क्षुक्ककाचारकथा ' 
है । साधुओ का संक्षेप से चारित्र वर्णन करने वाले ' क्षुक््रकाचारकथा ” नामक इस तीसरे अध्ययन 


मे प्रथम अनाचार का वर्णन सूत्रकार करते है :-- 
संजमे सुद्दिअप्पाणं, विप्पमुक्काण ताइणं। 
तेसिमेयमणाइण्णं , निग्गंथाण महेसिणं॥९ ॥ 
संयमे सुस्थितात्मनाम्‌ , विप्रमुक्तानां त्रायिणाम्‌। 
त्ेषामेतदनाचरितम्‌ , निर्ग्रन्थानां महर्षीणाम्‌॥१९१ ॥ 
पदार्थान्वय:-- संजमे-सयम मे सुद्ठिअप्पाणं-भली प्रकार से स्थित विष्पमुक्काण- 
सपूर्ण सासारिक बन्धन-रहित ताइणं-षट्काय की व अपनी आत्मा की रक्षा करने वाले निग्गंधाण- 
परिग्रह - रहित तेसिं-उन महेसिणं-महर्षियों के एयं-ये-- वक्ष्यमाण अणाइण्णं-अनाचीर्ण हैं । 
नह मूलार्थ-- संयम में स्थित, बाह्याभ्यन्तर परिग्रह-रहित, स्वपर-रक्षक, निर्ग्रन्थ 
महर्षियों के अयोग्य आचार अब वर्णन किए जाएँगे। 
टीका-- इस गाथा में निर्ग्र्थ मुनि के जो विशेषणपद दिए गए है, वे सब 
हेतुहेतुमद्धावपूर्वक हैं ।' यदि पढ़ेगा तो विद्वान्‌ हो जाएगा, यदि वर्षा अच्छी होगी तो संवत्‌ हो 


जाएगा', यही हेतुहेतुमद्धाव का उदाहरण है। इसी तरह उपरोक्त गाथा-प्रतिपादित निर्ग्रन्थ मुनि 
के विशेषण-पदो का अर्थ करना चाहिए। यथा-- 


नि्ग्रन्थ मुनि यदि भलीभाँति संयम में स्थित होगा, तभी बह संपूर्ण सांसारिक बन्धन- 


रहित हो सकेगा। जो सांसारिक बन्धन-रहित अर्थात्‌ बाह्याभ्यन्तर परिग्रह-रहित होगा, वही 
स्व-पर का रक्षक हो सकेगा और जो स्व-पर का रक्षक होगा, वही महर्षि हो सकेगा। 

आत्माएँ तीन प्रकार की होती हैं। स्व-रक्षक, पर-रक्षक और स्वपर-रक्षक। इस 
प्रकरण मैं ' रक्षक ' शब्द का अर्थ मरने से या तकलीफ से बचाना ही नहीं है; बल्कि क्रोध, मान, 
माया, लोभ, दुर्ब्यसन, अपवित्र भावना आदि जीव के अन्तरंग शत्रुओं के आक्रमण से भो 
बचाना है। इस प्रकार की अपनी रक्षा करने में जो मुनि तन्मय हैं, ले स्व-रक्षक हैं; दूसरे की 
आत्मा की रक्षा करने मे जो संलग्न हैं, वे पर-रक्षक हैं और जो अपनी और साथ ही दूसरे की 
भी रक्षा करने में समर्थ हैं अर्थात्‌ अपनी आत्मा के कल्याण के साथ-साथ पराई आत्माओं का 
भी जो कल्याण कर सकते हैं, वे ही ' महर्षि ' कहलाते हैं। 

इस अध्ययन की वक्ष्यमाण बातें महर्षियों के लिए अयोग्य इसलिए हैं, क्योंकि जे 
इनके संयम में बाधा पहुँचाती हैं। महर्षि अहोरात्र ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, तपाचार 
और वीर्याचार में ही लीन रहते हैं । उनके लिए स्त्री-कथा, देश-कथा, भक्त-कथा और राज्य- 
कथा तथा मोह-कथा, विप्रलाप-कथा और मृदुकारुणक कथा आदि विकथाएं हैं । 

महर्षि हमेशा धर्म-कथा मे तत्पर रहते हैं । यद्यपि धर्म-कथा के अनेक भेद हैं, पर उन 
सब का मुख्य उद्देश्य आत्मा को निर्मल करना-- आत्मा को निज स्वरूप में लीन करना-- और 
अन्य भव्य जीवों को तन्‍्मय करके उनका उद्धार करना-- उनको आत्मा की ओर लगाना-- है । 
श्रुतज्ञान के प्रभाव से आत्मा स्व-पर के कल्याण करने मे समर्थ हो जाती है। 

उत्थानिका--- अब अनाचीर्ण क्रियाओं का वर्णन करते हुए सूत्रकार कहते हैं :-- 


उद्देसियं कीयगड्डं, नियागमभिहडाणि य। 
राइभत्ते सिणाणे य, गंधमल्ले य वीयणे॥२॥ 
ओऔद्वेशिक॑ क्रीतकृतं, नियोगिकमभ्याहतानि च। 
रात्रिभक्त॑ स्त्रानं च, गन्धमाल्ये च वीजनमू्‌॥२॥ 


पदार्थान्यय:--- उद्देसियं-साधु के उद्देश्य से बनाए गए आहार को लेना कीयगडं- 
खरीदकर लेना नियागं-आमत्रित घर से आहार लेना य-और अभिहडाणि-स्व-ग्रामादि से साधु 
के बास्ते लाकर पदार्थ साधु को देना राइभत्ते-रात्रि-भोजन करना य-और सिणाणे-स्न्रान करना 
गंध-सुगध का लेना मह्ले-पुष्ममालादि धारण करना य-और बीयणे-बीजना-पंखादि करना। 

मूलार्थ-- १ औद्देशिक आहारादि लेना, २ खरीद कर लेना, ३ आमंत्रित आहारादि 
ग्रहण करना, ४ गृहादि से लाया हुआ भोजनादि लेना, ५ रात्रि-भोजन करना, ६ रन्नान 
करना, ७ सुगंधित पदार्थों का सेवन करना, ८ पुष्पमालादि का धारण करना, ९ शीजनादि 
करना, ये सब मुनि के लिए अनाचोीर्ण हैं। 

टीका--- इस गाथा में साधु के अनाचीर्ण पदार्थो का वर्णन किया गया है, अर्थात्‌ जो- 
जो पदार्थ मुनि-वृत्ति के सेवन करने के योग्य नहीं है, उन पदार्थों का वर्णन किया गया है । जिन 
पदार्थों का नाम लिया गया है वे दिग्दर्शनमात्र हैं। उपलक्षण से तत्सद॒श अन्य पदार्थ भी ग्रहण 
किए जा सकते हैं। 

१. औद्वेशिक-- कोई भी काम किया जाए--- आरम्भ, संरम्भ और समारम्भ के 
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बिना नहीं हो सकता। आरम्भ, संरम्भ और समारम्भ जहाँ होता है, वहाँ हिंसा का होना 
स्वाभाविक है। साधु को निमित्त रख कर यदि भोजन तैयार कराया जाए और उसका पता उस 
साधु को लग जाए और फिर उस आहार को वह साधु ग्रहण कर ले तो उस भोजन के बनने मे 
आरभम्भादिजन्य जो हिसा हुई थी, उसका वह भागी अवश्य होगा, क्योंकि साधु की उसमें 
अनुमोदना हो गई | न मालूम हो और वह उस आहार को ले ले तो उसमें बह पाप का भागी नहीं 
है। २. क्रीतकृत-- साधु स्वयं कहीं से भी कोई चीज़ खरीदे नहीं, खरीदवाए नहीं और साधु के 
निमित्त बाज़ार से खरीदी हुई मिठाई आदि यदि कोई आहार में दे तो उसे भी न ले। ३. 
नियोगिक-- कोई गृहस्थ यदि किसी साधु को न्‍्यौता दे दे कि “आप मेरे गृह से नित्य आहार 
ले जाया कीजिए |' तो यह भी ठीक नहीं है, क्योकि ऐसा करने से साधु के चित्त में अन्य लोगों 
के प्रति जिनके यहाँ से उसे निमन्त्रण नहीं मिला है, घृणा का भाव पैदा हो सकता है, उनकी 
निन्‍दा करने का भी विचार साधु के चित्त मे आ सकता है और राग-द्वेष का अविनाभावी 
सम्बन्ध भी है। अर्थात्‌ जब एक के प्रति द्वेष हो गया तो दूसरे के प्रति राग हो जाना स्वाभाविक 
है । इस लिए निमन्त्रण देने वाले लोगों से उसका राग-भाव भी हो सकता है और उनकी प्रशसा 
करने का भी उसका विचार हो सकता है। 'नियोगिक ' का एक अर्थ यह है कि जो आहार 
ब्राह्मण आदि किसी के लिए अलग निकालकर रख दिया हो तो उसे भी साधु ग्रहण न करे, 
क्योंकि वह दूसरे के हिस्से की चीज़ हो गई । ४ अभ्याहत-- यदि कोई किसी दूसरे के घर से 
अथवा किसी दूसरे ग्राम से आहार को लाकर साधु को दे तो उसे भी साधु ग्रहण न करे। 
'अभ्याहत ' के लिए गाथा में जो ' अभिहडाणि' बहुबचन-पद दिया है, वह गाँव, नगर, पत्तन, 
देश प्रान्त आदि अनेक भेदो को प्रदर्शन करने के लिए दिया है। ५ रात्रिभोजन-- इसमें जो' 
दोष-बाहुल्य है, वह तो ससार भर में प्रसिद्ध है। इसमे इतनी दोष-बहुलता है कि वह श्रावको 
तक को निषिद्ध है, तो फिर साधुओं का कहना ही क्‍या? वह तो एकदम सर्वथा त्याज्य है। 
जैनेतर शास्त्रों तक में उसका पर्याप्त निषेध है । यहाँ तक लिखा,है कि-- ' रात्रि के समय भोजन 
गोमास के समान और जल रुधिर के बराबर है।' ६ स्लान-- शुचिमात्र को छोड़कर और सब 
प्रकार के स््नान-- देश-स्त्रान व सर्व-स्त्रान त्याज्य है। स्नान शरीरालकार है और काम-राग का 
वर्धक है। साधु के लिए राग-वर्धक पदार्थ व क्रियाएँ सब हेय हैं। ७ गन्ध-- इत्र-- फुलेलादि 
का लगाना भी साधु के लिए अयोग्य है। ये भी राग-वर्धक हैं। ८ माला-- सचित्त और राग- 
वर्धक होने के कारण पुष्प व माला भी वर्ज्य है। ९ बीजना-- पंखा आदि से हवा करने मे 
वायुकायिक जीवो का विघात होता है, अत: वे भी साधु के लिए त्याज्य हैं । 
उत्थानिका--- उसी विषय में फिर कहते हैं:-- 


संनिही गिहिमत्ते य, रायपिंड_ किमिच्छए। 
संबाहणा दंतपहोयणा य, संपुच्छणा देहपलोयणा य ॥३ ॥ 
सन्निधि: | गृहामत्रं च, राजपिण्डः. किमिच्छक: | 
सम्बाधन दन्तप्रधावनं चर, सम्प्रश्न देहप्रलोकनं च॥३॥ 


पदार्थान्बय: - संनिही-वस्तुओं का सचय करना य-और गिहिमत्ते-गृहस्थी के पात्र में 
भोजन करना रायपिंडे-राज-पिंड का ग्रहण करना किमिच्छए-दान देने बाली शाला से दान लेना 
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संबाहणा-संबाधन-मर्दन करना य-और दंतपहोयणा-दन्त-प्रधावन करना संपुच्छणा-गृहस्थ से 
सावद्यादि प्रश्न तथा मैं कैसा लगता हूँ इत्यादि पूछना य-और देहपलोयणा- आददर्शादि में अपनी देह 
का अवलोकन करना। 

मूलार्थ-- १० घृत-गुड़ादि का संचय करना, ११ गृहस्थी के पात्र में भोजन 
करना, १२ राजा का आहार लेना, १३ दानशाला से दान लेना, १४ मर्दन करना- 
कराना, १५ दाँत माँजना, १६ गृहस्थ से क्षेम-कुशल पूछना, १७ अपने शरीर के प्रतिबिम्ब 
को आदर्शादि में देखना, ये सब साधु के लिए अनाचरित है। 

टीका-- १० संनिधि-- घृत-गुड़ादि का संग्रह रखना, मुनि की अतिगृद्ध और 
परिग्रह के प्रति ममत्व का सूचक है। ११ गृहिपात्र-- गृहस्थी के यहाँ पात्र प्राय: धातु के होते 
हैं। मुनि को धातुमात्र का ग्रहण वर्जित है। १२. राजपिण्ड-- अनेक राजा अबक्नती भी होते हैं । 
उनके यहाँ भक्ष्याभक्ष्य का विवेक प्राय: नहीं होता। दूसरे, राजाओं के यहाँ प्राय: बलयुक्त 
भोजन बना करता है । मुनि सयम-मार्ग के पथिक हैं | अत: उन्हें ऐसा आहार लेना उनके पथ श्रष्ट 
होने का कारण है। १३ किमिच्छक-- जिन शालाओं में , तुम कौन हो ? क्‍या चाहते हो ? 
इत्यादि प्रश्न पूछे जाते हैं, वे किमिच्छक दानशालाएँ कहलाती हैं। ऐसी शालाओं से कोई भी 
चीज मुनि को नहीं लेनी चाहिए , क्योंकि एक तो “वह उनके निमित्त तैयार की गई' मानी जाती 
है। दूसरे, मुनि को दान लेते समय जिन-जिन दोषों के टालने की शास्त्र में आज्ञा है, उनके टलने 
की वहाँ सभावना नहीं है। १४ संबाधन-- शरीर का दाबना या दबवाना, ये दोनो ही काम, 
काम-राग वर्धक हैं। १५. दन्तप्रधावन-- दाँत माँजना या दन्‍त मझ्जनन लगाना, यह मुनि की 
सौन्दर्य भावना का द्योतक है। १६ संप्रश्न-- गृहस्थी, गृहस्थी से जैसे कुशल- क्षेम के प्रश्न पूछा 
करते हैं, वैसे साधु को नहीं पूछने चाहिए , क्योकि उत्तर में गृहस्थी से जो कुछ कहा जाएगा, 
उसमे सत्यासत्य के सूक्ष्म विवेचन के अनुसार कुछ-न-कुछ असत्याश भी हुए बिना न रहेगा। 
इस तरह मुनि का वाक्य असत्योत्तेजक हो जाता है| मुनि के असत्य का त्याग कृत-कारित- 
अनुमोदना से अर्थात्‌ महाब्रतरूप से होता है, अणुब्नतरूप से नहीं । दूसरे, उनका पूछना निरर्थक 
भी है, क्योंकि जो कुछ तकलीफ या आराम गृहस्थ को प्राप्त है, वह मुनि के पूछने से कुछ 
बदल नहीं सकते और न वे दुःख निवारण का कुछ उपाय ही बतला सकते हैं, क्योंकि जो वे 
बाह्य उपाय बतलाएँगे, वह सब सावद्य-जन्य होगा, रहा धर्मोपदेश; वह तो वे देते ही हैं। १७ 
देह-प्रलोकन-- शरीर-सौन्दर्य का अभिलाषी ही प्राय: शरीर को दर्पण में देखेगा। मुनि शरीर- 
सौन्दर्य के त्यागी होते हैं। वे तो आत्म-निर्मलता के योगी होते है। 

उत्थानिका--- उसी विषय में और भी कहते हैं :-- 


अट्टावए य नालीए , छत्तस्स य धारणट्ठाए। 
तेगिच्छे पाहणा पाए , समारंभं च जोड़णो ॥४॥ 
अष्टापदं चर नालिका, छत्रस्य च धारणमनर्थाय। 
चअैकित्स्थमुपानही पादयो:, समारम्भश्च ज्योतिष: ॥४॥ 


पदार्थान्बय:--- अट्टावए-जुआ खेलना य-पुन: नालीए-नालिका से जुआ खेलना 
अ-तथा छत्तस्स-छत्र का धारणट्वाए- धारण करना अनर्थ के लिए है तेगिच्छं-चिकित्सा करना 
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पाए-पैरों में पाहणा-जूता आदि पहनना च-और जोड़णो-अग्नि का समारंभं-समारम्भ करना। 

मूलार्थ-- ९८ जुआ खेलना, १९ नालिका से जुआ खेलना, २० सिर पर छत्र 
धारण करना, २९ व्याथि आदि की चिकित्सा करना, २२ पैरों में जूता आदि पहनना, 
२३ अग्नि का समारम्भ करना, ये सब साधु के लिए अनाचरित हैं। 

टीका-- १८, १९.-- प्राकृत भाषा के 'अट्टावए' शब्द के दो अर्थ हैं। एक जुआ 
खेलना और दूसरा धन के लिए निमित्तज्ञानादि का सीखना। यहाँ ये दोनों ही अर्थ ग्राह्म हैं-- 
दोनों ही साधु के लिए अनाचीर्ण हैं । यहाँ यह शड्भाा हो सकती है कि ' अद्वावए ' शब्द का अर्थ 
भी जुआ खेलना है और ' नालीए' शब्द का भी वही अर्थ है, तो गाथा में एकार्थक दो शब्द क्यो 
दिए ? इसका समाधान यह है कि “ अट्टावए' सामान्य जुए का बोधक है और 'नालीए!' पासों 
के द्वारा जुआ खेलने और ताश-शतरज आदि का बोधक है। इस तरह ' अट्टावए' सामान्य द्यूत 
बोधक और 'नालीए' विशेष द्यृत बोधक है। २० छत्रधारण-छाता साधु न स्वय के लगाए और 
न दूसरे के । यह कार्य साधु वृत्ति के लिए अयोग्य है । यहाँ एक बात ध्यान मे रखने योग्य है कि 
ये सब अनाचीर्ण यहाँ उत्सर्ग मार्ग से बतलाए गए हैं | अपवाद मार्ग से वृद्ध व ग्लान साधु को 
छत्र लगाने के लिए आज्ञा है | प्राकृत- भाषा के नियमानुसार ' धारणाए' में अनुस्वार, नकार और 
अकार का लोप मानकर उसकी छाया ' धारणानर्थाय ' भी की जा सकती है । वृद्धपरम्परा से ऐसा 
सुनते चले आते हैं । २१ चैकित्स्य-- मुनि दो तरह के होते हैं । एक स्थविर-कल्पी और दूसरे 
जिन-कल्पी | उनमें से स्थविर-कल्पी के लिए सिर्फ सावद्य औषधि का निषेध है । जिन-कल्पी 
के लिए क्‍या सावद्य और क्या निरवद्य सभी प्रकार की औषधियों का निषेध है। लेकिन 
बलकारक औषधियों का निषेध स्थविर-कल्पी मुनि के लिए भी है। २२, २३-- जूतों का 
पहनना और अग्रि का जलाना-- सावचद्य कर्म होने के कारण मुनि के लिए ये कर्म सर्वथा निषिद्ध 
हैं। 

उत्थानिका-- फिर पूर्वोक्त विषय में ही कहते हैं :-- 


सिज्जायरपिंडं च, आसंदीपलियंकए ॥। 
गिहंतरनिसिज्जा य, गायस्सुव्वद्णाणि य॥ ५ ॥ 
शय्यातरपिण्डक्ष , आसमन्‍्दीपर्यड्रौ । 
गृहान्तरनिषद्या च, गात्रस्योद्वर्तनानि च॥५७॥ 
जलकर पदार्थान्वय:--- सिज्जायरपिंडं -शय्यातर के घर से आहार लेना च-और 
7कए- आसदी और पर्यंक पर बैठना य-तथा गिहंतरनिसिज्जा-गृहस्थ के घर जाकर 
बैठना य-च शब्द से पीठकादि पर बैठना गायस्सुव्यड्रणाणि-शरीर का मल दूर करने के लिए 
उबटन आदि करना ( य-च शब्द से यहाँ देह के अन्य सस्कारो को भी ग्रहण करना चाहिए) | 
मूलार्थ-- २४ शय्यातर के घर से आहार लेना, २५ आसंदी पर बैठना, २६ 
पर्यक पर बैठना, २७ गृहस्थ के घर जाकर बैठना, २८ गात्र की उद्दरत्तन-क्रियाएँ करना 
आदि, ये सब साधु के लिए अनाचरित हैं। 
टीका-- २४. शय्यातरपिण्ड-- 'शय्या-वसत्ति , तया तरति संसारमिति शब्यातर :।' 
अर्थात्‌ साधु को ठहरने के लिए स्थान देकर जो गृहस्थ संसार से पार उतरने का साधन करता 


मिकप्दक्षणानाननााााााााक ककया जम लक बम क कक कक 
तृतीयाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [२८ 


है, उसका नाम शबय्यातर है । उसके घर से उस साधु को आहार लेना निषिद्ध है। उस गृहस्थ के 
चित्त से साधु के प्रति श्रद्धा, भक्ति आदि का व्यवच्छेद न हो जाए , इसलिए श्री तीर्थंकर भगवान्‌ 
ने ऐसी आज्ञा दी है। २०,२६ असन्दकपर्यड्डूनिषद्या-- पीढ़ी और खाट आदि पर बैठना | इन 
जगहों पर बैठने से अप्रमार्जित आदि अनेक दोष साधुओं को लगते हैं। २७. गृहान्तर निषद्या 
घरों में जाकर बैठना अर्थात्‌ घरो के बीच जाकर नैठना। ऐसा करना साधु को अनेक लाज्छन 
लगने का कारण है । इसलिए यह अनाचीर्ण है। २८. गात्रोद्र्तन-- शरीर के मल को हटाने के 
लिए जो उबटना आदि किया जाता है, वह कामरागोत्तेजक है। इसलिए साधु के लिए यह 
अनाचरित है| 
उत्थानिका-- फिर पूर्वोक्त विषय मे ही कहते हैं :-- 


गिहिणो वेयावंडियं, जाइय आजीववत्तिया । 


तत्तानिव्वुडभोइत्त , आउरस्सरणाणिय ॥६॥ 
गृहिणोी वैयादृत्यम्‌ , जात्याजीववृत्तिता । 
तप्तानिर्वतभोजित्वम्‌ , आतुरस्मरणानि च॥६॥ 


पदार्थान्वय:-- गिहिणो-गृहस्थ की वेयावडियं-वैयावृत््य करना जाइय-जाति से 
आजीववत्तिया-अपनी जाति आदि बतला कर आहारादि लेना तत्तानिव्वुड-भोइत्तं-मिश्रित जलादि 
का पान करना अर्थात्‌ जो सर्व प्रकार से प्रासुक नहीं हुए ऐसे पदार्थों का भोजन करना य-तथा 
आउरस्सरणाणि-श्षुधादि पीडाओं से पीड़ित होकर पूर्वोपभुक्त पदार्थों का स्मरण करना। 

मूलार्थ-- २९ गृहस्थ की बैयावृत्य करना, ३० जाति-कुल-गणादि बतलाकर 
अपनी आजीविका करना, ३१ जो पदार्थ सब प्रकार से प्रासुक नहीं हुए उनका भोजन 
करना, ३२ भूख आदि से पीड़ित होकर फिर पूर्वभुक्त पदार्थों का स्मरण करना, ये सब 
साधु के लिए अनाचरित हैं। 

टीका--- २९. गृहि-वैयावृत्य-- साधु पूर्णरूप से निश्चय रत्नत्रय के आराधक, महात्रत 
के पालक, साक्षात्‌ मोक्ष-मार्ग के पथिक और अहर्निश धर्मध्यानी आत्मावलोकी होते हैं | उन्हें 
सांसारिक कर्मो के करने की बिल्कुल फुरसत नहीं है। रूचि भी नहीं है, क्योंकि वे उसको त्याग 
चुके हैं। भगवान्‌ की आज्ञा भी नहीं है। कोई साधु यदि बीमारी आदि से पीडित हो जाए तो 
दूसरे साधु को उसकी वैयावृत्य करनी चाहिए, क्योकि वह स्वस्थ होकर पुन: साक्षात्‌ मोक्ष 
मार्ग में प्रवृत्त होगा | गृहस्थ स्वस्थ होकर भी ससार के ही काम में फँसेगा। इस लिए मुनि को 
गृहस्थ की वैयावृत्य नहीं करनी चाहिए। जैसे कि गृहस्थ को दूसरे के घर से आहार आदि 
लाकर देना। ऐसा करने से समाचारी का विरोध होता है और समाचारी का विरोध होने से 
असंयमरूप प्रवृत्ति होती है। ३० आजीववृत्तिता-- अपनी जाति, कुल, गण, शैय्यादि दिखलाकर 
आजीविका करना मुनि के लिए निषिद्ध है। ऐसा करने से उसका जीवन संयम -जीवन- धर्म- 
जीवन न रहकर गृहस्थ-जीवन बन जाता है। ३१. तसतानिर्वृतभोजित्व-- सचित्त- अचित्त मिश्रित 
आहार-पानी का ग्रहण करना तथा अन्य वस्तुए भी, जब तक कि वे पूर्णरूप से प्रासुक नहीं हुई 
हैं, ग्रहण करना, मुनि के लिए निषिद्ध हैं, क्योंकि वे सचित्त के त्यागी हैं। ३२ आतुरस्मरण-- 


क्षुधादि से पीड़ित हो जाने पर पूर्व में भोगे हुए भोज्य पदार्थों का स्मरण करना। ऐसा करने से 
रा ॒एए__फ्ाकाबंकालकसूत्रम......... [ ततीयाध्ययनम्‌ 








शान्त-स्थभावी मुनि के चित्त में खेद ही पैदा होगा। इसलिए यह भी साधु के लिए अनाचरित 
है। ' आतुरस्मरण* ' शब्द का दूसरा अर्थ, दोषाश्रित पुरुष को आश्रय देना भी किया जाता है। 
उत्थानिका-- आगे और भी अनाचरितो का वर्णन करते हैं :-- 


मूलए सिंगबेरे य, उच्छुखंडे अनिव्युडे। 
कंदे मूले य सच्चित्ते, फलि बीए य आमए॥ ७॥ 


मूलक: श्रृड्बेरें च॒, इक्षुखण्डमनिर्वृतम्‌ ॥ 
कन्दो मूल च सचित्तम्‌ , फलं बीजज्लञामकम्‌ ॥ ७॥ 
पदार्थान्वय:-- अनिव्बुडे-बिना पका हुआ-- सचित्त मूलए-मूलक य-और सिंगबेरे- 
आरद््रक उच्छुखंडे-इक्षुखण्ड-- गनेरियाँ य-और सच्चित्ते-सचित्त कंद्े-वज़-कन्दादि मूले य-और 
मूलसट्टादि तथा आमए-सचित्त फले-फल बीए-बीज | 
मूलार्थ-- ३३ जो जीवों से निवृत्त नहीं हुए ऐसे मूलक, ३४ आर्द्रक, ३५ 
इक्षुखण्ड, ३६ कन्द, ३७ मूल, ३८ सचित्त फल, ३९ कच्चे बीज, ये सब अनाचरित हैं। . 
टीका-- ३३, ३९. सचित्त मूलक, आर्द्रक, इक्षुखण्ड, वज़कन्द, मूलसह, फल और 
बीज, इन सचित्त' पदार्थों के सेवन से मुनि का अहिसा-महाकब्रत सुरक्षित नहीं रह सकता । मुनि 
उसी प्रकार पदार्थ को ग्रहण करे जिसे वह निश्चतरूप से अचित्त समझता हो । जिसमें सचित्त का 
थोड़ा संदेह भी हो जाए तो उसे वह ग्रहण न करे। 
उत्थानिका-- मुनि के अनाचीर्णों का और भी वर्णन करते हैं :-- 


सोवच्चले सिंधवे लोणे, रोमालोणे य आमए। 


सामुद्दे पंसुखारे य, कालालोणे य आमए॥८॥ 
सौवर्चलं सैन्धवं लवणम्‌ , रूमालवणज्ञामकम्‌ । 
सामूद्रं पांशुक्षारश्न, कृष्णलवणज्ञामकम्‌ ॥८॥ 
पदार्थान्वय: -- आमए-सचित्त सोवच्चले-सौबर्च्चल सिंधवे ल्लोणे-सैन्धव लवण 
रोमालोणे-रोमक- क्षारय-और आमए-सचित्त सामुद्दे-सामुद्रिक लवण य-तथा पंसुखारे-पाशु- 
क्षार जाति का लवण य-पुन: कालालोणे-कृष्ण लवण | 
मूलार्थ-- ४० सचित्त सौवर्च्चल, ४१ सैन्धव लवण, ४२ रोमक-क्षार, ४३ 
सामुद्रिक लवण, ४४ ऊषर लवण, ४५ काला लवण, इनका सेवन करना मुनि के लिए 
अनाचोीर्ण है। 
टीका--- ४०, ४५. सौवर्चल, सैन्धव, रोमक- क्षार, सामुद्रिक- क्षार, औषर- क्षार और 


कृष्ण लवण-- ये सब नमक को जातियाँ हैं। सचित्त दशा में इनका सेवन करना, अहिंसा 
महाव्रत का विधातक है। ये सब पृथ्वीकाय हैं। 


९ द चू. टी. १९८ आतुर शरणानि वा दोषातुरा श्रय दाचानि। 
२ चिक्तेन सहेति सचित्त:--सजीज*। 
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यहाँ एक शंका यह हो रही है कि गाथा में ' सौवच्चलं -- ' सौबर्च्चल” और ' कालालोणे '-- 
'कृष्ण लवण ' ये दोनों ही शब्द दिए हैं। कृष्ण लवण' का तो “काला नमक ' अर्थ स्पष्ट ही है। 
लेकिन 'सौवर्च्चल ' शब्द का अर्थ भी “काला ' ही होता है। इस तरह शैद्यक मतानुसार दोनों ही 
शब्दों का 'काला नमक ' ही अर्थ होता है। यथा-- ' सौवर्च्चल॑ स्याद्रचकं, मन्‍्थपाकं च तन्मतम्‌' 
अर्थात्‌ सौवर्च्चल रूचक और मन्थपाक, ये तीनों ही काले नमक के वाचक हैं | -- भावप्रकाश, 
हरतिक्यादि वर्ग | 

इसका उत्तर यह है कि यद्यपि वैद्यकमतानुसार ' सौवर्च्चल ' शब्द का अर्थ काला नमक 
ही होता है। लेकिन संस्कृत- भाषा में एक-एक शब्द के कई-कई अर्थ होते हैं। तदनुसार 
'सौवर्च्चल' शब्द का अर्थ 'सज्जी' भी होता है। यथा 'पाक्यो5थ स्वर्जिकाक्षार:, कापोत: 
सुखवर्चक: | सौवर्च्चलं स्याद्रचकं, त्वकृक्षीरी वंशरोचना ।'-- अमरकोष । ' स्वर्जिकाक्षार:, कापोत: 
सुखवर्चक:, सौवर्च्चलम्‌ रुचकमिति पशञ्ञक्षारभेदस्थ-- 'साजीक्षार' इतिख्यातस्य' अर्थात्‌ 
स्वर्जिकाक्षार, कापोत, सुखवर्च्चक, सौवर्चल और रुचक, ये पाँच नाम क्षार-भेद के जो कि 
'साजी '-- ' सज्जी ' के नाम से प्रसिद्ध है, उसके हैं| इति तत्सुधाख्या व्याख्या | अन्यच्च-- ' अथ 
सौदवर्च्चल सर्जक्षारे च लवणान्तरे' अर्थात्‌ 'सौवर्चल' शब्द सज्जी और लवण भेद में है |-- 
मेदिनीकोष | यहाँ पर यह बात ध्यान में रखने की है कि आजकल बाजार में जो काला नमक 
'बिकता है, उसका निषेध नहीं है । वह तो कृत्रिम है-- निर्मित है-- बनाया हुआ है । अत एव 
अचित्त है। मुनि उसे ग्रहण करते हैं। अकृत्रिम काला नमक दूसरा होता है। वह स्वभावत :-- 
प्राकृतिक-- ही काला होता है । उसका यहाँ सचित्त होने की वजह से निषेध है । अचित्त हो जाने 
पर उसे भी मुनि ग्रहण कर सकते हैं । 

तथा च :-- 


धूवणे त्ति वमणे य, वत्थीकम्म विरेयणे। 
अंजणे दंतवणे य, गायब्भंगविभूसणे ॥९॥ 
धूपनमिति वमने॑ च, वस्तिकर्म विरेचनम्‌। 
अज्जनं दन्तवर्णश्र च, गात्राभ्यड्रविभूषणे ॥९ ॥ 
पदार्थान्वय:-- धूवणे त्ति-वस्त्रादि को धूप देना य-पुन: वमणे-वमन करना 
बत्थीकम्म-अधोमार्ग से स्लेह-- गुटकादि द्वारा मल उतारना विरेयणे-जुलाब लेना अंजणे-आँखों 
मे अज्नन डालना य-फिर दंतवणे-दाँतुन करना गायब्भंग-शरीर को तैलादि लगाना विभूसणे- 
शरीर को विभूषित करना । 
मूलार्थ--- ४६ वस्त्रादि को धूप देना, ४७ बमन करना, ४८ बस्तिकर्म करना, 
४९ विरेचन लेना, ५० आँखों में अंजन डालना, ५९ दाँतुन करना, ५२ गात्राभ्यड्र करना, 
५३ शरीर को विभूषित करना, ये सब मुनि के लिए अनाचोीर्ण हैं। 
टीका---४६. धूपन-- अपने शरीर को तथा वस्त्रादि को किसी प्रकार के धूप के द्वारा 
सुगन्धित करना त्था कोई-कोई इस पद का यह भी अर्थ करते हैं कि अनागत कालीन व्याधि 
की निवृत्ति के लिए धूृमप्रपान-- हुछा का पीना-- आदि | आरम्भजन्य हिंसा के दोष से बचने के 
लिए मुनि ऐसे क्राम न करे । वह शरीर से ममत्व छोड़ चुका है। इसलिए भी मुनि के लिए ये 
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कार्य अकर्तव्य हैं। ४७ बमन-- शरीर को बलयुक्त बनाने के लिए वैद्यकमतानुसार किसी- 
किसी औषधि के सेवन के पहले वमन कराने की आवश्यकता होती है। मुनि ब्रह्मचर्य महान्नत 
के प्रताप से स्वत: ही अतुलबलशाली होते हैं । उन्हें बाह्य पौष्टिक उपचार की कतई जरुरत नहीं 
है। ४८. वस्तिकर्म-- 'पुटकेनाध:स्थाने स्नेहदानम्‌' अर्थात्‌ अधोमार्ग से पिचकारी आदि द्वारा 
मल निकालना | हठ-योगी ऐसा भी अभ्यास प्राय: किया करते हैं कि शरीर से नसा-जाल को 
बाहर निकाल लेना आदि। जिसे कि 'न्‍्योली-कर्म' कहते हैं। यह सब जैन साधु के लिए 
अनाचीर्ण है। ४९, ५३ विरेचन, अज्ञन, दन्तकाष्ठ, गात्राभ्यड्रा और विभूषण; आरम्भ-जन्य 
हिंसा और सौन्दर्य-लालसा के त्यागी होने से साधु के लिए ये सब अनाचरित हैं। 

इन सब कामो को अनाचार के अन्दर गिनते हुए पाठकों को यह बात भूल न जानी 
चआहिए कि वर्णन सर्वत्र उत्सर्ग-मार्ग का ही किया जाता है, अपवाद मार्ग का नहीं, क्योंकि 
उसमे अपवाद-मार्ग का निषेध नहीं होता । इसलिए किसी मुनि को आँखों में जब कोई व्यथा 
उत्पन्न हो जाए तो वह उस समय रसाझन ग्रहण कर सकता है, क्योंकि अज्जन का त्याग सौन्दर्य 
की दृष्टि से है न कि सर्वथा । इस प्रकार से कारण उपस्थित हो जाने पर वह विरेचन आदि ले 
सकता है, क्योंकि, निशीथ-सूत्र के १३ वे उद्देशक में पाठ आता है कि-- ' जे भिक्‍्खू आरोगिय 
पडिक्कमं करेइ करतं वा साइज्जइ' अर्थात्‌ जो साधु रोग-रहित दशा मे औषधि लेता है उसे 
प्रायश्षित आता है। इसी प्रकार के अपवाद मार्ग के अन्य भी कार्य स्वयं कल्पित किए जा सकते 
हैं । 

उत्थानिका-- सूत्रकार अब साधु के अनाचीर्णों का उपसंहार करते हुए कहते हैं 
किः-- 

सव्वमेयमणाइण्णं , निग्गंथाण महेसिणं। 


संजमंमि अ जुत्ताणं, लहुभूयविहारिणं ॥१०॥ 
सर्वमेतदनाचीर्णम्‌ , निर्ग्रन्थानां महर्षीणाम्‌ । 
संयमे च युक्तानाम्‌ , लघुभूतविहारिणामू॑ ॥१०॥ 
पदार्थान्वय:--- संजमंमि-सयम मे अ-चकार शब्द से तप में जुत्ताणं-युक्तो के 
लहुभूयविहारिणं-लघुभूत होकर विहार करने वाले निग्गंथाण-निर्ग्रन्थ महेसिणं-महर्षियों के 
'एय-ये सव्बं-सब अणाइण्णं-अनाचीर्ण हैं | 
मूलार्थ-- संयम और तप में युक्त तथा वायुब॒त्‌ लघुभूत होकर बविचरने वाले 
निर्ग्रन्थ महर्षियों के लिए ये सब अनाचोीर्ण हैं--- आचरण करने योग्य कृत्य नहीं हैं। 

. टीका-- जो वायु को भाँति अप्रतिबद्ध गति हैं, द्रव्य और भाव से सदैव लघुभूत हैं 
और संयम तथा तप में तल्लीन हैं, ऐसे निर्ग्रन्थ महर्षियो के लिए उपरोक्त औद्ेशिकादि क्रियाएँ 
आचरण करने योग्य नहीं हैं' । 

यद्यपि उपरोक्त अनाचीणों पे से अनेक ऐसे है -साथारण पृहस्थ बिना दोशापत्ति 
सप्रझ्े धालो है । लेकिन मुनियो के लिए ये हो अगाओीण है हक 088 को पार कि मात बज बहुत 


उच्च एव उजबल होता है । उनके लिए शोड़्ा सा भी दोष अनाचीर्ण हो जाता है । बिलकुल सफेद घहर पर थोड़ा सा भी 


मैल, मैल मालूम देता है और जो कपड़ा बहुत पैला हो रहा है, उस पर भले भैल 
वो पैला नहीं मालूप देता। ही उससे अधिक मैल घव॒ जाए, लेकिन 
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गाथा में 'निर्ग्रन्थ ” के बाद “महर्षि' शब्द के रखने का तात्पर्य यह है कि जो वास्तव 
में निर्ग्नथ होगा, वही “महर्षि ' हो सकता है, अन्य नहीं । 

उत्थानिका-- इस प्रकार मुनि के अनाचीर्णों का बर्णन करके सूत्रकार अब वास्तविक 
साधुओं का स्वरूप प्रतिपादन करना चाहते हैं। उनमें से सब से प्रथम “निर्ग्रन्थ ' का स्वरूप 
कहते हैं:-- 


पंचासवपरिण्णाया , तिगुत्ता छसु संजया। 
पंचनिग्गहणा धीरा, निग्गंथा उज्जुदंसिणो ॥९१ १ ॥ 
पश्ञास्त्रवपरिज्ञाता: , त्रिगुप्ता: षट्सु संयता:। 
पञ्जनिग्रहणा धीरा:, निर्ग्रन्था ऋजुदर्शिन:॥१५१॥ 


पदार्थान्वय:--- पंचासव-पाँच आख्रवो के परिण्णाया-जानने वाले एब त्याग करने 
वाले तिगुत्ता-तीन गुप्तियों के धारक छसु संजया-षट्काय के जीवों को रक्षा करने वाले पंचनिग्गहणा- 
पाँच इन्द्रियों के निग्रह करने वाले धीरा-धीर-निर्भय-- सात भयों से रहित उज्जुदंसिणो-मोक्ष वा 
संयम देखने वाले निग्गथा-निर्ग्रन्‍्थ होते हैं। - 

मूलार्थ-- जो पाँचों आस्त्रवों के परिज्ञाता एवं त्यागने वाले, त्रिगुप्त, घदकाय के 
जीवो की रक्षा करने वाले, पाँच इन्द्रियों के निग्रह करने वाले, निर्भय एवं मोक्ष तथा मोक्ष के 
कारणभूत संयम के देखने वाले हैं, थे निर्ग्रन्‍्थ होते हैं। 

टीका-- पश्चास्तवपरिज्ञाता-- कर्मों के आगमन-द्वार को ' आस्त्रव' कहते हैं । जब 
आत्मा पाप कर्मो को करने लगती है, तभी उसको अश्लुभ कर्मास्नव होता है। पाप पाँच हैं-- १ 
हिंसा, २ झूठ ३ चोरी, ४ कुशील, ५ परिग्रह | जो आत्मा इनको छोड़ देगी, उसी को, इनके 
निमित्त से होने वाला आस्त्रव नहीं होगा। इन्हें छोड़ेगी वही, जो इनके असली स्वरूप से परिचित 
हे जाएगी। इनका असली स्वरूप शास्त्रकारों ने दुःख के कारण और दुःख-स्वरूप बतलाया 

| 

यहाँ पर शड्भा यह होती है कि अशुभ आस्त्रव तो उन जीवो को नहीं होगा जो उक्त 
पाँचों पापों को करेगे नहीं । ' नहीं करने का ' वाचक शब्द गाथा मे नहीं है | गाथा में तो ' परिज्ञाता ' 
शब्द है, जिसका अर्थ जानने वाला होता है और यही अर्थ ऊपर किया भी गया है ? इसका उत्तर 
यह है कि परिज्ञा-- जानकारी-- दो तरह की होती है। एक ज्ञ-परिज्ञा, दूसरी प्रत्याख्यान- 
परिज्ञा। प्रत्याख्यान-परिज्ञा का अर्थ है, उनका अशुभ स्वरूप जानकर उनको सर्वथा त्याग देना। 
यहाँ पर यही प्रत्याख्यान-परिज्ञा ग्रहण करनी चाहिए। 

त्रिगुप्त-- १ मनोगुप्ति, २ बाग्गुप्ति, ३ कायगुप्ति, ये तीन गुपस्तियाँ हैं, इसका पालन करना। 
षट्संयत- ९ प्रथ्वीकाय, २ अप्काय, ३ तेजस्काय, ४ वायुकाय, ५ वनस्पततिकाय, ६ त्रसकाय, 
इन षट्‌ कायिक जीवों की रक्षा करना | पश्कनिग्रहक-- ९ स्पर्शन, २ रसन, ३ घ्राण, ४ चश्लु ५ 
श्रोत्र, ये पाँच इन्द्रियाँ हैं, इनके निग्रह करने मे समर्थ। धीर-- परीषहोपसर्ग सहने मे स्थिर- 
चित्त । ऋजुदर्शी-- जीव जब एक शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर में प्रवेश करता है, तब उसकी 
“विग्रहगति' होती है।'जिग्रहगति' में 'विग्रह” शब्द का अर्थ 'मोड लेना' किया गया है । इस 
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लिए सारांश यह निकला कि ससार की जितनी भी गतियाँ हैं, वे सब सीधी नहीं है । केवल मोक्ष 
की गति सीधी होती है। संसार को छोड़कर जीव जब मोक्ष को जाता है, तब उसको मार्ग में 
मोड़ नहीं लेना पड़ता । इसलिए मोक्ष का नाम ऋजु-गति है। दूसरे-- वास्तव में देखा जाए तो 
असंयम का मार्ग टेढा और कण्टकाकीर्ण है और सयम का मार्ग सीधा तथा निरापद है | ससारी 
जीवों को अनादिकाल की आदत की वजह से असंयम-मार्ग ही रूचिकर होता है, यह दूसरी 
बात है| लेकिन संयम का मार्ग है सीधा | इसमे परिणामों की वक्रता या कुटिलता की आवश्यकता 
नहीं है। इसलिए ' ऋजुदर्शी ' शब्द के दो अर्थ हैं-- एक संयम को देखने वाले , दूसरा, मोक्ष को 
देखने वाले। दोनों ही अर्थ यहाँ पर ग्राह्म हैं। इन उपरोक्त विशेषणों का निर्ग्रम्थ के साथ 
अविनाभाव सम्बन्ध है| अर्थात्‌ इतने विशेषण जिसमें हो, वही व्यक्ति निर्ग्रन्थ है, अन्य नहीं । 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार इस विषय का वर्णन करते हैं कि वे ऋजुदर्शी आत्माएँ काल 
को अधिकृत्य करके यथाशक्ति ये भी क्रियाएँ करती हैं | जैसे कि :-- 


आयावयंति गिम्हेसु, हेमंतेस अवाउडा। 
वासासु पडिसंलीणा, संजया सुसमाहिया ॥१२ ॥ 
आतापयन्ति प्रीष्मेषु, हेमन्तेष्वप्रावृता: । 
वर्षासु प्रतिसंलीना:, संयता: सुसमाहिता: ॥१२ ॥ 
पदार्थान्वय:--- संजया-सयमी साधु गिम्हेसु-ग्रीष्म-काल में आयाबयंति-सूर्य की 
आतापना लेते हैं हेमंतेसु-शीत-काल मे अवाउडा-अप्रावृत हो जाते हैं वासासु-वर्षा-काल में 
पडिसंलीणा-एक स्थान मे इन्द्रिय वश करके बैठते हैं सुसमाहिया-ज्ञानादि में सदा तत्पर रहते हैं । 
मूलार्थ--कभी साधु ग्रीष्म-काल में आतापना लेते हैं, शीत-काल में शीतापहारक 
वस्त्र नहीं ग्रहण करते, वर्षा-काल में एक स्थान पर इन्द्रिय चदा करके बैठते हैं और 
ज्ञान-ध्यान में सदा तत्पर रहते हैं। 
टीका-- एक साल मे तीन प्रधान ऋतुएँ और उनको उपऋतुएँ होती हैं । यहाँ पर तीन 
प्रधान ऋतुओं को अपेक्षा से वर्णन है। अर्थात्‌ साधु के लिए तीनों ऋतुओं में पृथक्‌-पृथक्‌ कृत्य 
वर्णन किए गए हैं । गाथा में जो सब शब्द बहु-वचनान्त दिए गए हैं, उनका तात्पर्य यह है कि 
प्रतिवर्ष ऐसा करना चाहिए । 


लक उत्थानिका-- अब सूत्रकार इस विषय में कहते हैं कि उक्त क्रियाएँ साधु किस लिए 
करते है :-- 


परीसहरिऊदंता , धूअमोहा जिडंदिया। 
सव्वदुब्खपहीणट्टआ , पक्कमंति महेसिणो ॥९३॥ 
परीषहरिपुदान्ताः , धुतमोहा जितेन्द्रिया: । 
सर्वदुःखप्रहाणार्थम्‌ , प्रकाम्यन्ति महर्षय: ॥२३॥ 


पदार्थान्वय: -- 'परीसह-परीषहरूपी रिऊ-शजु को दंता-दमन करने वाले धूअमोहा- 
मोह-कर्म को दूर करने वाले जिडंदिया-इन्द्रियो को जीतने वाले महेसिणो-महर्षि सब्वदुक्ख- 
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सर्व दु:खो के पहीणट्वा-नाश करने के लिए पक्कमंति-पराक्रम करते हैं । 
मूलार्थ--- परीषहरूपी वैरियों को जीतने वाले, मोह को दूर र करने वाले तथा 
इन्द्रियों को जीतने वाले महर्षि सब प्रकार के दु:रखों का नाश के लिए पराक़म 
करते हैं। 
टीका--- इन सब क्रियाओ को महर्षि एक निर्वाण-पद की प्राप्ति के लिए ही करते 
हैं। जिसमें कि शारीरिक और मानसिक एक भी प्रकार का दु:ख नहीं है । परीषह को जो बैरी 
की उपमा दी गई है, वह इसलिए कि शत्रु जिस तरह अपने इष्ट कार्य में विन्न डालने वाले और 
दुःख देने वाले होते हैं, उसी प्रकार ये परीषह भी महर्षि के निर्वाण-पद की ग्राप्ति में विध्नरूप हैं 
तथा आत्मा को दु:ख देने वाले होते हैं। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकर्ता परीषहों को सहन करने का फल वर्णन करते हुए कहते हैं --- 
ठुक्करयाईं. करित्ताणं, दुस्सहाईं सहित्तु य। 
केड त्थ देवलोएसु , केड सिज्झ॑ति नीर॒या ॥१४॥ 
दुष्करणि कृत्वा, दुःसहानि सहित्वा च। 
केचिदत्र देवलोकेषु , केचित्‌ सिद्धन्ति नीरजस्का: ॥१४॥। 
पदार्थान्वय:-- दुक्कराइं-दुष्कर आतापनादि क्रियाओं को करित्ताणं-करके य-फिर 
टुस्सहाइं-असहनीय क्रियाओ को सहित्तु-सह करके केड-कितनेक डत्थ-यहाँ से देवलोएसु- 
देवलोकों मे जाते हैं केड-कितने नीरया-कर्मरज से रहित होकर सिज्झंति-सिद्ध हो जाते हैं । 
मूलार्थ-- दुष्कर क्रियाओं को करके और दुःसह कष्टों को सहकर कई एक 
यहाँ से मरकर देवलोकों में उत्पन्न होते हैं और कितने कर्मरज से सर्वथा विमुक्त होकर 
सिद्ध हो जाते हैं। 
टीका-- दुष्कर क्रियाएँ-- जैसे औद्देशिक आहार-त्याग आदि। दुस्सह क्रियाएँ--- 
जैसे आतापनादि योग । इन क्रियाओं को पालन करते हुए जो अपनी आत्मा को प्रसन्न करते हैं, 
वे साधु यहाँ से शरीर छोड़कर स्वर्ग जाते हैं और कितने ही मोक्ष को भी जाते हैं । मोक्ष को वही 
जाते हैं, जिनके कर्मरज बिल्कुल नष्ट हो गए हैं। उक्त दुष्कर क्रियाओं के द्वारा जिन्होने स्वर्ग 
पाया है, वे भी स्वर्ग की आयु को पूर्णकर फिर मनुष्य-भव धारण कर कर्मों का नाश कर मोक्ष 
को जाएँगे। लेकिन ये फल साधु को तभी प्राप्त होंगे, जब उनकी उपरोक्त क्रियाएँ ज्ञानपूर्वक 
होगी | अज्ञानपूर्वक किए गए दुष्कर कर्म और सहन किए गए दुस्सह परीषह, सातावेदनीय कर्म 
के बाँधने वाले भले ही हो जाएँ , मोक्षदायक नहीं हो सकते | गाथा मे 'सिज्झ्ंति ' जो वर्तमान 
काल कौ क्रिया दी गई है, वह त्रिकालवर्ती भाव को द्योतित करती है अर्थात्‌ ऐसा हमेशा होता 
है। 
उत्थानिका--- अब सूत्रकार इसी विषय में कहते हुए इस अध्ययन का उपसंहार 
करते हैं :-- 


खवित्ता पुव्वकम्माइं, संजमेण तवेण य। 
सिद्द्धिमग्गमणुप्पत्ता, ताइणो परिणिव्वुडा ॥१५॥ 


ह्े५] दशबैकालिकसूप्नम्‌- [ लुत्तीयाध्ययनप्‌ 


त्ति बेमि। 
तड़य॑ खुड॒यायारकहा अज्झयणं सम्मत्त । 
क्षपयित्वा पूर्वकर्माणि, संयमेन तपसा च। 
सिद्ध्रिमार्गमनुप्राप्ता: , त्रायिण: परिनिर्वृता:॥१५॥ 
इति ब्रवीमि। 
तृतीय क्षुक्कताआार कथाउ ध्ययनं समाप्तम्‌ ॥ 

पदार्थान्वय. -- संजमेण-सयम से य-और तवेण-तप से पुव्वकम्माडं-पूर्व कर्मों 
को खवित्ता-क्षय करके सिद्ध्धिमग्गं-मोक्ष के मार्ग को अणुप्पत्ता-प्राप्त हुए ताइणो-घट्काय के 
रक्षक साधु परिणिव्युडा-निर्वाण प्राप्त करते हैं । क्ति बेमि- इस प्रकार मैं कहता हूँ। 

मूलार्थ- सयम और तप के द्वारा पूर्व कर्मो को क्षय करके मोक्ष के मार्ग को 
प्रास हुए घटकाय के पालक मुनि, मोक्ष को प्रास करते हैं । 

टीका- जिस जीव के एक बार के तपश्चरण से सम्पूर्ण कर्म निर्जीर्ण नहीं हो सके 
हों, वह यहाँ से शरीर छोडकर स्वर्ग जाएगा। वहाँ वह अपनी सम्पूर्ण आयु को भोगकर पुन* 
मनुष्य-भव धारण करेगा | ऐसा जीव आर्य देश और सुकुल मे उत्पन्न होकर जब दीक्षा धारण 
करेगा और संयम तथा तप के द्वारा शेष पूर्व कर्मो को क्षीण करता हुआ सिद्धि के मार्ग को प्राप्त 
करेगा तथा षट्काय के जीवो की जब रक्षा करेगा तभी वह निर्वाण को प्राप्त होगा । गाथा मे सयम 
और तप से पूर्व- कर्मों को क्षय करने की बात जो शास्त्रकार ने लिखी है, उसका तात्पर्य चरित्र- 
धर्म की प्रधानता बतलाना है और सिद्धि के मार्ग को प्राप्त हुए जो लिखा है, उसका तात्पर्य 
सम्यग्दर्शनादि जो मोक्ष का मार्ग प्रतिपादन किया गया है, उससे है । इस तरह तीनों सम्यक्‌- 
दर्शन, सम्पक्‌ू-ज्ञान और सम्यक्‌-चारित्र का वर्णन यहाँ किया गया समझना चाहिए। उक्त 
आचार के पालन करने से ही आत्मा स्व तथा पर का उपकार कर सकती है । ' श्रीसुधर्मास्वामी 
जम्बूस्वामी से कहते है कि हे शिष्य ! श्रमण भगवान्‌ श्री महावीरस्वामी के मुखारविन्द से मैंने 
जैसा अर्थ इस अध्ययन का सुना है, वैसा ही मैंने तुमसे कहा है। अपनी बुद्धि से कुछ भी नही 
कहा।' 

क्षुक्षकातनारक थाध्ययन समाप्त । 


तृतीयाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [३६ 


अह छजीवणिया चउत्थं अज्झयणं। 
अथ षड्जीवनिका चतुर्थमध्ययनम्‌। 





गते अध्ययन में साधु का संक्षेप से जो आचार कहा गया है, उसका सम्बन्ध 
मुख्यतया छ: काय के जीवों से है । उनके प्रति दयारूप प्रवृत्ति-निवृत्ति करना ही चारित्र है। 
इसलिए प्रसड्रोपात्त उन्हीं छः: काय के जीवो का वर्णन सूत्रकार इस अध्ययन में करते हैं :- 

सुयं मे आउसं ! तेणं भगवया एवमक्खायं--- इह 
खलु छज्जीवणिया नामज्झयणं समणेणं भगवया महा- 
वीरेणं कासवेणं पवेड़या, सुअक्खाया, सुपण्णत्ता, सेयं 
मे अहिज्जिउं अज्झयणं धम्मपण्णत्ती॥ सूत्र १॥ 

श्रुतं मया आयुष्मन्‌ ! तेन भगवता एवमाख्यातम्‌--इह खलु 
घड्जीवनिका नामाध्ययनं श्रमणोन भगवता महावीरेण काश्यपेन 
प्रवेदिता, स्वाख्याता, सुप्रज्ञप्ता, श्रेयो मे5 ध्येतुमध्ययन धर्मप्रज्ञप्ति: ॥१ ॥ 

पदार्थान्वय:--- आउसं-हे आयुष्मन्‌-शिष्य ! मे-मैंने सुयं-सुना है तेणं-उस 
भगवया- भगवान्‌ ने एवं-इस प्रकार अक्खायं-कहा है इह-इस जिनशासन मे खलु-निश्चय से 
छज्जीवणिया-षट्काय के जीवो का कथन करने वाला नाम-नामक अज्झयणं-अध्ययन, जो 
कासबेणं-काश्यप-गोत्री समणेणं- श्रमण-- तपस्वी भगवया-भगवान्‌ महावीरेणं-महावीर 
ने परवेड्या-प्रवेदित किया सुअक्खाया-भली भाँति से कथन किया सुपण्णत्ता-भली प्रकार से 
प्रज्षण किया मे-मुझे अज्ञयणं-उस अध्ययन का अहिज्जिउं-अध्ययन करना सेयं-योग्य है 
धम्मपण्णत्ती-जिसमें धर्म की प्ररूपणा है। 

मूलार्थ--हे आयुष्मन्‌ ! मैंने सुना है, उस भगवान्‌ ने इस प्रकार कथन किया 
है--इस जैन-प्रवचन में निश्चय ही घड-जीव-निकाय नाम का अध्ययन जो काश्यप- 
गोत्री भ्रमण भगवान्‌ महावीर ने प्रवेदित किया, भली भाँति प्रतिपादित किया, अच्छी 
तरह से प्रज्ञण् किया; मुझे उस अध्ययन का अध्ययन करना योग्य है, क्योंकि बह 
धर्मप्रज्सिरूप है--उसमें धर्म की प्ररूपणा की गई है। 


टीका--उक्त अध्ययन के विषय को श्रमण भगवान्‌ श्री महावीर स्वामी ने स्वयं 
जाना है। बाद में देवों एवं मनुष्यादि की परिषद्‌ मे उसका वर्णन किया है। इतना ही नहीं, 
किन्तु उस विषय का उन्होंने स्व्य आचरण भी भलीभाँति किया है। प्रत्येक व्यक्ति को इस 
अध्ययन का पाठ करना चाहिए, क्योंकि इसमे सर्वविरतिरूप चारित्र अर्थात्‌ महाब्रतादि के 
पालन की विधि युक्तिपूर्वक बर्णन की गई है | यहाँ यह शंका उत्पन्न हो सकती है कि, जब श्री 
भगवान्‌ ने जीवो के रहने के षट्‌-स्थान वर्णन किए हैं, जिससे कि इस अध्ययन का नाम भी 
“बड्‌्-जीव-निकाय अध्ययन” रक्‍्खा गया है, तो पहले यह सिद्ध होना चाहिए कि, जीव को 
सत्ता भी है या नहीं ? इसका समाधान यह है कि, जीव के विद्यमान होने पर ही चारित्र- धर्म 
का प्रतिपादन किया जा सकता है, क्योकि जब जीव ही न होगा तब फिर चारित्र- धर्म का 
प्रत्तिपादन किस लिए किया जाता ? अतएव आत्मा है और वह अनेक प्रमाणों से सिद्ध है। 
वीर्य और उपयोग, आत्मा के आत्मभूत लक्षण वर्णन किए गए हैं। ये लक्षण आत्म-द्रव्य के 
अतिरिक्त अन्य किसी भी द्रव्य में नही पाए जाते । मृतादि शरीरो के सब अवयव विद्यमान होने 
पर भी उक्त लक्षणो के न होने से ही उन्हे मृतक शरीर कहा जाता है। अनुमान से अनुमेय 
पदार्थों की सिद्धि की जाती है। अत: जब यह विचार किया जाता है कि, “मेरा सिर दुख रहा 
है” इस कथन से यह सिद्ध होता है कि अह प्रत्यय कहने वाला कोई अन्य पदार्थ अवश्य है 
और उससे सम्बन्ध रखने वाला शरीर पदार्थ अन्य है। इससे जीव की सत्ता शरीर से पृथक्‌ 
सिद्ध है तथा--उप॑मान से भी जीव-सत्ता स्व-अनुभव से स्वत: सिद्ध है, क्योंकि जब कोई 
अपने अन्त:करण मे इस प्रकार के भाव उत्पन्न करता है कि, “मेरी आत्मा है ही नहीं? तो इस 
कथन से यह भलीभाँति सिद्ध हो जाता है कि, यह चैतन्य संज्ञा किसकी है, क्योंकि चेतन संक्ञा 
वाला ही जीव पदार्थ कहा जाता है। आघप्त वाक्य रूप जो आगम हैं, वे तो जीव-सत्ता स्वीकार 
करते ही हैं, इसलिए आत्म-द्रव्य सद्‌ रूप है तथा--आत्मा के सत्‌ मानने पर पाँचों इन्द्रियो के 
पाँचों विषयों का ग्राह्म और ग्राहक भाव माना जा सकता है । जब आत्मा की ही नास्ति कर दी 
जाएगी तब ग्राह्म और ग्राहक भाव का भी अभाव मानना पड़ेगा। अतएवं आत्मा है और वह 
अतीन्द्रिय होने से आगम प्रमाण से भी मानना पड़ेगा तथा प्रत्येक व्यक्ति आत्मा का अस्तित्व 
मानने से ही आस्तिक माना जाता है । वह आत्म-द्रव्य षट्‌ू-काय में विद्यमान है तथा जब इस 
प्रकार की शट्डढ्ा उत्पन्न की जाए कि, असख्यात परिमाण वाले लोक में अनन्त आत्माएँ किस 
प्रकार समाई हुई हैं? तो इसका उत्तर यह है कि, आत्मा द्रव्य अरूपी--सूक्ष्म--है, जिस 
प्रकार कि दीपक की प्रभा में सहस्न दीपको का प्रकाश समा जाता है, ठीक उसी प्रकार इस 
लोक मे अनन्त जीव-द्रव्य समाए हुए है तथा जिस प्रकार किसी एक व्यक्ति के मस्तक मे 
बीस-बत्तीस भाषाएँ तथा अनेक नगर आदि की आकृतियोँ ठहर सकती हैं, ठीक उसी प्रकार 
असख्यात लोक में अनन्त आत्माएँ समाई हुई हैं। श्रमण भगवान्‌ श्री महावीर स्वामी ने उस 
आत्म-द्रव्य को अनादि- अनन्त प्रतिपादन किया है। वह आत्म-द्रव्य, सम्यक्‌-दर्शन, सम्यक्‌- 
ज्ञान और सम्यक्‌-चारित्र द्वारा कर्मों से विमुक्त हो सकता है। इन्हीं तीन बातों पर उसका 
निर्वाण-पद्‌ निर्भर है। इस अध्ययन में इसी बात को स्पष्ट रूप से प्रतिपादित किया गया है। 
सूत्र में 'भंते |! -- भगवान्‌? शब्द भी है। संस्कृत में *भग' शब्द छ: अर्थों मे व्यवह्तत होता 
है। उन अर्थों के धारण करने से ही श्री महावीर स्वामी “ भगवान्‌” कहलाते हैं। “भग' शब्द 
के छ; अर्थ हैं; “ऐश्वर्यस्य समग्रस्य, रूपस्य यशस: श्रिय:। धर्मस्याथ प्रयतस्थ, षण्णां भग 
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इतीरणा' अर्थात्‌ संपूर्ण ऐश्वर्य, रूप, यश, श्री, धर्म और प्रयत्न का नाम “भग' है। सूत्रकर्ता ने 
मूल में जो 'सुअक्खाया'- “स्वाख्याता' पद रक्खा है, उसका तात्पर्य यह है कि--उन्होने उक्त 
प्रकरण को स्वय केवल ज्ञान द्वारा जानकर ही जनता के आगे प्रतिपादन किया है, न कि किसी 
से सुनकर | सूत्र के 'इह' शब्द से इस लोक में या प्रवचन में इस विषय का अस्तित्व सिद्ध 
किया गया है। “खलु” शब्द से इस बात को सिद्ध किया गया है कि अन्य-तीर्थ-कृत प्रवचन 
में भी इस विषय का कही-कहीं पर अस्तित्व पाया जाता है। सूत्र मे जो “सुयं मे! --' श्रुतं 
मया” पाठ रक्खा है, उससे एकान्त क्षणिक-बाद का निषेध किया गया है, क्‍योंकि एकान्त 
क्षणिक-वाद में सपूर्ण विषय को एक आत्मा सुन ही नहीं सकती तथा “मेः--“मया” जो 
आत्म-निर्देश पद दिया गया है, इसका यह तात्पर्य है कि मैंने स्वयं सुना है, परम्परा से नहीं 
करें। “आउसं ! ”-- आयुष्मन्‌ !! पद का इसलिए निर्देश किया गया है कि आयुष्कर्म के होने 
पर ही श्रुत ज्ञान की सार्थकता है, अन्यथा नहीं, आउसं !,--आयुष्मन्‌ ! ' शब्द से यह सिद्ध 
होता है कि गुणवान्‌ शिष्य को ही आगम का रहस्य बतलाना चाहिए, अयोग्य शिष्य को नहीं, 
क्योंकि यदि अपरिपक्व कच्चे घड़े मे जल रक्खा जाए , तो जल-द्रव्य वा घट-द्रव्य, दोनों की 
ही हानि होती है । ठीक उसी प्रकार अयोग्य शिष्य को सूत्रदान करने से श्रुत का उपहास और 
आत्मा का अध:; पतन हो जाने से अत्यन्त हानि होने की सभावना की जा सकती है। यदि 
“आउसं तेणं! को एक पद मानकर श्री भगवान्‌ का विशेषण माना जाए , तब उक्त सूत्र की 
व्याख्या इस प्रकार करनो चाहिए कि-- ' आयुष्पता भगवता चिरजीविनेत्यर्थ :” अर्थात्‌ आयुष्य 
वाले श्री भगवान्‌ ने इस प्रकार प्रतिपादन किया है । इस कथन से अपौरुषेय बाद का निषेध हो 
जाता है, क्योंकि आयुष्य वाला देहधारी होता है और वही भाषण कर सकता है। वर्णों के 
स्थान शरीर के होने पर ही सिद्ध हो सकते हैं। इसी लिए अकाय परमात्मा सिद्ध भगवान्‌ 
भाषण नही कर सकते तथा आप्तवाक्य पौरुषेय ही होता है। यह शास्त्र आप्तवाक्य है, अत: 
पुरुषकृत है। यदि-- “आउसंतेणं' के स्थान पर “आवसतेणं'--“आवसता' पाठ मान लिया 
जाए, तब इसका यह अर्थ हो जाता है कि-- “गुरुकुलमावसता” अर्थात्‌ “गुरु के पास रहते 
हुए | इससे सिद्ध होता है कि गुरु के पास शिष्य को सदैव रहना चाहिए । गुरु के पास रहने से 
ही ज्ञानादि की वृद्धि हो सकती है, गुरुकुल-बास को छोड़कर नही | यदि--“आउसतेणं” के 
स्थान पर '“आमुसंतेण!-- ' आमृशता' पाठ पढ़ा जाए तो उसका अर्थ होता है--“आमृशता 
भगवत्पादारविन्दयुगलमुत्तमाड़ेन' इससे गुरू की विनय सिद्ध होती है| जो व्यक्ति भक्तिपूर्वक 
गुरु के चरण-कमलों का स्पर्श करते हैं, वे ही मोक्ष-मार्ग, ज्ञानादि के सर्वथा आराधक बनते 
है। विनय-धर्म सब कार्यों का साधक माना गया है। श्रमण तपस्वी भगवान्‌ श्री महावीर 
स्वामी ने ही उक्त विषय का प्रकाश किया है और अपना वीर पद सार्थक किया है। जैसे 
कि--“विदारयति यत्कर्म, तपसा च विराजते। तपोवीर्येण युक्तश्च, तस्माद्वीर इति स्मृतः! 
अर्थात्‌ कर्मों के विदारण करने से, तप-सहित विराजमान होने से और तप तथा वीर्य युक्त 
होने से श्री महावीर स्वामी “वीर” कहलाते हैं | सूत्र में जो “सेयं मे अहिज्जियं! पद है, वह न 
सिर्फ अध्ययन अर्थ को कहता है, बल्कि इस अध्ययन का पढ़ना, सुनना, मनन करना, 
अन्त:करण में भावना उत्पन्न करना आदि सभी अर्थों को कहता है। सूत्र में “"अज्झयणं 
धम्मपणण्णत्ती” जो दोनों पद प्रथमान्त दिए गए हैं, उनमें से ' धम्मपण्णत्ती” मे प्रथमा हेतुवाचक 
है । इसका अर्थ यह होता है कि इसके अध्ययन से धर्म की प्राप्ति होती है-- आत्मा की विशुद्धि 
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होती है। इसलिए इस अध्ययन का अध्ययन अत्यन्त आवश्यक* है। 

उत्थानिका--इस प्रकार गुरु के कहे जाने पर शिष्य ने प्रश्न किया कि वह अध्ययन 
कौन-सा है ?  अषतोर्ण 

कयरा खलु सा छज्जीवणिया नामज्ञयणं समणेणं 
भगवया महावीरेणं कासवेणं पवेइया, सुअक्खाया, 
सुपण्णत्ता, सेयं मे अहिज्जिउं अज्झयएं धम्मपणणत्ती ॥२॥ 

कतरा खलु सा घड्जीवनिका नामाध्ययनं श्रमणेन भगवता 
महावीरेण काश्यपेन प्रवेदिता, स्वाख्याता, सुप्रज्ञप्ता, श्रेयो 
मे5 ध्येतुमध्ययनं धर्मप्रज्ञप्ति: ॥२ ॥ 

पदार्थान्बय. -छज्जीवणिया-षड्‌्-जीव-निकाय नाम-नामक सा-वह कयरा-कौन- 
सा खलु-निश्चय से अज्झञयणं-अध्ययन है, जो समणेणं-श्रमण भगवया-भगवान्‌ महावीरेण॑- _ 
महावीर स्वामी कासवेणं-काश्यप गोत्री ने पवेडया-ज्ञान से जानकर सुअक्खाया- भलीभाँति 
वर्णन किया सुपण्णत्ता-भली भाँति प्रज्ञषत किया धम्मपण्णत्ती-वह धर्म-प्रज्ञप्तरूप है मे-मुझे 
अहिज्उे-अध्ययन करना अज्ञझयणं-उस अध्ययन का सेयं-योग्य है | 

मूलार्थ--षड्‌-जीव-निकाय नाम का वह कौन-सा अध्ययन है जो काश्यप- 
शोत्रिय श्रमण भगवान्‌ श्री महावीर ने ज्ञान से जानकर परिषद्‌ में वर्णन किया है, जिसमें 
धर्म की प्रज्ञप्ता है, जिसका अध्ययन करना मुझे योग्य है। 

टीका--उक्त सूत्र मे गुरु-शिष्य के प्रश्नोत्तर द्वारा इस अध्ययन का प्रारम्भ किया 
गया है। इसमें सन्देह नही कि जनता ने परमात्मा की स्तुति करने के लिए अनेक मन्त्रादि 
कल्पित कर रक्खे हैं, लेकिन महाव्रतों को धारण करने के लिए एक भी विधान-युक्त शास्त्र 
जनता के सामने नहीं है। जनता का भी उधर लक्ष्य नहीं है । यह अध्ययन उसी सर्वविरतिरूप 
चारित्र का--महाब्रतों का--वर्णन करने वाला है। 

उत्थानिका-अब शिष्य के प्रश्न को सुनकर गुरु कहने लगे कि:-- 


इमा खलु सा छज्जीवणिया नामज्झयणं समणेणं 

भगवया महावीरेणं कासवेणं पवेइया, सुअक्खाया, 
सुपण्णत्ता, सेयं मे अहिज्जिउं अज्झयणं धम्मपण्णत्ती ॥३ ॥ 
इमा खलु सा षड्जीवनिका नामाध्ययनं श्रमणेन भगवता 


महावीरेण काश्यपेन प्रवेदिता,स्वाख्याता, सुप्रज्ञप्ता, श्रेयो 
मे5ध्येतुमध्ययन धर्मप्रज्ञस्ति: ॥३ ॥ 


९ तथा अ-- धर्मप्रज्ञप्ति', प्रज्ञपनं प्र्नप्ति-। धर्मस्य प्रज्ञप्ति: धर्मप्रज्ञप्ति:। ततो धर्मप्रज़हे, कारणाच्येतसो 
विशुद्धशपादनम्‌। चेतसो विशुद्धणपादनाच्य श्रेय आत्मनो5ष्येतुरिति '--- टीकाकार-। 
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( अतु्थाब्यियनप्‌ 


पदार्थान्वय:-- इमा-वह वक्ष्यमाण खलु-निश्चय से सा-वह छज्जीवणिया-षड्‌- 
जीव-निकाय नामज्झयणं-नामक अध्ययन समणेणं-श्रमण तपस्वी भगवया-भगवान्‌ 
महावीरेणं-महावीर स्वामी कासवेणं-काश्यपगोंत्री ने परवेडया-स्वयं ज्ञान में जानकर 
सुअक्खाया-वर्णन किया सुपण्णत्ता- भलीभाँति बतलाया, जिसका अहिज्जिडें-अध्ययन करना 
मे-मुझे सेयं-कल्याणकारी है और जो अज्झयणं-अध्ययन धम्मपण्णत्ती-धर्मप्रज्ञप्तिरूप है। 

। मूलार्थ--यह वक्ष्यमाण षघड्‌्-जीव-निकाय नामक अध्ययन भ्रमण भगवान्‌ 
श्रीमहावीर स्वामी काश्यपगोत्री ने स्वयं ज्ञान से जानकर जनता के सामने द्वादश प्रकार 
की परिषद में प्रकट किया, फिर भलीभाँति बतलाया। उस अध्ययन का अध्ययन 
करना मेरे लिए कल्याणकारी है, क्योंकि वह धर्म-प्रज्ञसिरूप है। 

टीका--वउक्त गुरु-शिष्यो के प्रश्नोत्तर से यह बात भलीभाँति सिद्ध हो जाती है कि 
शिष्य अपनी अहवृत्ति को छोड़कर विनयपूर्वक गुरु के निकट अपनी शट्ड़्ाओं को कहे और 
गुरु को भी उचित है कि वे विनीत शिष्य की शड्ढाओ का समाधान भलीभाँति कर दे | इतना 
ही नहीं, बल्कि गुरु को उचित है कि वे विनीत शिष्य को और सब प्रकार से योग्य बनाने के 
लिए सदैव लक्ष्य देते रहें । 

उत्थानिका--गुरु फिर इस प्रकार कहने लगे कि: - 


त॑ जहा--पुडवीकाइया, आउकाइया, तेउकाइया, 
वाउकाइया, वणस्सइकाइया, तसकाइया। पुढवी चित्त- 
मंतमक्खाया अणेगजीवा पुढोसत्ता अन्नत्थ सत्थपरिण- 
एणं। आऊ चित्तमंतमक्खाया अणेगजीवा पुढोसत्ता अन्नत्थ 
सत्थपरिणएणं। तेऊ चित्तमंतमक्खाया अणेग- जीवा 
पुढोसत्ता अन्नत्थ सत्थपरिणएणं। वाऊ चित्त- मंतमक्खाया 
अणेगजीवा पुढोसत्ता अन्नत्थ सत्थपरिण-एणं। वणस्सइ 
चित्तमंतमक्खाया अणेगजीवा पुढोसत्ता अज्नत्थ 
सत्थपरिणएणं। त॑ं जहा---अग्गबीया , मूलबीया , पोरबीया , 
खंधबीया , बीयरुहा , संमुच्छिमा, तणलया , वणस्सइकाइया 
सबीया चित्तमंतमक्खाया अणेगजीवा पुढोसत्ता अन्नत्थ 
सत्थपरिणएणं ॥४॥ 

तद्यथा--पृथिवीकायिका: अप्कायिका:, तेजस्कायिका: , 
वायुकायिका:, वनस्पतिकायिका:, तअत्रसकायिका:। 
अतथध्ययनम] .......... हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ |... [४९ 


पृथिवीचित्तवत्याख्याता अनेकजीवा पृथक्सत्त्वा अन्यत्र 
शस्त्रपरिणताया:। आप: चित्तवत्य: आख्याता: अनेकजीवा: 
पृथक््सत्त्वा: अन्यत्र शस्त्रपरिणताभ्य:। तेज: चित्तवदाख्यातम्‌ 
अनेकजीवं पृथक्‌ -सत्त्वम्‌ अन्यत्र शस्त्रपरिणतात्‌। वायु: 
चित्तवानाख्यात: अनेक जीव: पृथक्‌्सत्त्व: अन्यत्र शस्त्रपरिणतात्‌ | 
वनस्पति: चित्तवानाख्यात: अनेकजीव: पृथर्छ सत्त्व: अन्यत्र 
शस्त्रपरिणतात्‌ । तद्यथा--अग्रबजीजा:, मूलबीजा:, पर्वबीजा:, 
स्कन्धबीजा:, बीजरुहा:, संमूच्छिमा:, तृणलता:, वनस्पतिकायिका: 
सबीजा: चित्तवन्त: आख्याता: अनेकजीवा: पृथक्‌्सत्त्वा: अन्यत्र 


शस्त्रपरिणतेभ्य: ॥४ ॥ 

पदार्थान्वय:--तं जहा-जैसे कि पुढडवीकाइया-पृथ्वी-काय के जीव आउकाइया- 
अप्‌-काय के जीव तेउकाइया-तेजस्काय के जीव वाउकाइया-वायु-काय के जीव 
वणस्सइकाइया-वनस्पति-काय के जीव तसकाइया-त्रस-काय के जीव पुढवी 
चित्तमंतमक्खाया-पृथ्वी सचित्त कही गई है अणेगजीवा-अनेक जीव वाली है पुढोसत्ता- 
पृथक्‌-पृथक्‌ सत्त्व वाली है सत्थणयरिणएणं-शस्त्र-परिणत के अन्नत्थ-बिना आऊ-अप्‌्कायिक 
चित्तमंतमक्खाया-चेतना लक्षण वाले कथन किए गए हैं अणेगजीवा-अनेक-जीव हैं पुढोसत्ता- 
पृथक्‌-सत्त्व हैं सत्थपरिणएणं-शस्त्र-परिणत को अन्नत्थ-छोडकर तेऊ-तेजस्कायिक 
चित्तमंतमक्खाया-चेतना लक्षण वाले कथन किए गए हैं अणेगजीवा-अनेक- जीव हैं पुढोसत्ता- 
पृथक्‌-सत्त्व है सत्थपरिणएणां-शस्त्र-परिणत को अन्नत्थ-छोडकर वाऊ-वायु-काय के जीव 
चित्तमंतमक्खाया-चेतना लक्षण वाले कथन किए गए हैं अणेगजीवा-अनेक-जीव हैं, किन्तु 
पुढोसत्ता-पृथक्‌ सत्त्व हैं सत्थपरिणएणं-शस्त्र-परिणत को अन्नत्थ-छोडकर वणस्सइ-वनस्पति- 
काय के जीव चित्तमंतमक्खाया-चेतना लक्षण वाले कथन किए गए हैं अणेगजीबा-अनेक-जीव 
हैं पुढोसत्ता-किन्तु पृथक्‌ू-पृथक्‌ सत्त्व है सत्थपरिणएणं-शस्त्र-परिणत को अन्नत्थ-छोडकर त॑ 
जहा-जैसे कि अग्गबीया-अग्र भाग पर बीज मूलबीया-मूलभाग मे बीज पोरबीया-पर्व मे बीज 
खंधबीया-स्कन्ध मे बीज बजीयरूहा-बीज बोने से बीज उत्पन्न होते हैं संमुच्छिमा-सम्मूर्च्छिम- 
अपने आप होने वाले तण-तृण लया-लतादि वणस्सइकाडइया-वनस्पतिकायिक हैं सबीया-बीज 
के साथ चित्तमंतमक्खाया-चेतना लक्षण वाले कथन किए गए है अणेगजीवा-अनेक-जीब हैं 
पुढोसत्ता-किन्तु पृथक्‌्-पृथक्‌ सत्त्व हैं सत्थपरिणएणं-शस्त्र-परिणत को अन्नत्थ-छोडकर। 

मूलार्थ--जैसे कि--१ पृथ्वीकायिक, २ अप्कायिक, ३ तेजस्कायिक, ४ 
वायुकायिक, ५ वनस्पतिकायिक, ६ त्रसकायिक | पृथ्वीकायिक जीव चेतना वाले कथन 
किए गए हैं, अनेक जीव पृथक्‌ रूप से उसमें आश्रित हैं, शस्त्र परिणत को छोड़कर। 
अप्कायिक जीव चेतना वाले कथन किए गए हैं, अनेक जीव पृथक्‌ रूप से उसमें आश्रित 
हैं, शस्त्र-परिणत को छोड़कर । तेजस्काय के जीव चेतना वाले कथन किए गए हैं, अनेक 
जीव पृथक्‌ रूप से उसमें आश्रित है, शस्त्र-परिणत को छोड़कर। बायु-काय के जीव 
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चेतना वाले कथन किए गए हैं, अनेक जीव पृथक्‌ रूप से उसमें आश्रित हैं, शस्त्र-परिणत 
को छोड़कर । वनस्पतिकाय के जीव चेतना वाले कहे गए हैं, अनेक जीव पृथक-पृथक्‌ 
रूप से उसमें आश्रित हैं, शस्त्र-परिणत को छोड़कर। जैसे कि-- १ अग्र-बीज, २ मूल- , 
बीज, ३ पर्व-बीज,४ स्कनन्‍्ध बीज ५ बीज-रूह, ८६ सम्मूर्छिंम, ७ तृण, ८ लता। 
वनस्पतिकायिक जीव बीज के साथ चनस्पति-चेतना बाले कथन किए गए हैं, अनेक 
जीव पृथक्‌ रूप से उसमें आश्रित हैं, शस्त्र-परिणत को छोड़कर। 

टीका--सूत्र में आए “चित्तमंतमक्खाया'-- शब्द की सस्कृत छाया “चित्त- 
मात्राख्याता' भी होती है और इसका अभिप्राय, पाँचों स्थावरों में चेतना अल्प मात्रा में बतलाने 
का है, क्योंकि “मात्र' शब्द अल्पवाचक है तथा च टीकाकार :-- “अत्र मात्रशब्द : स्तोकवाची | 
यथा--सर्षपत्रिभागमात्रमिति। ततश्र चित्तमात्रा--स्तोकत्ित्तेत्यर्थ ” अर्थात्‌ यहाँ पर “मात्र” 
शब्द स्तोक-- अल्प--का वाचक है | जैसे कि “सरसों का तिहाई हिस्सामात्र” यहाँ पर “मात्र! 
शब्द अल्पवाचक है | इसलिए “चित्तमात्र' का अर्थ “अल्प चेतना वाले' है। मोहनीय कर्म के 
प्रबलोदय से एकेन्द्रिय जीव अत्यन्त अल्प चेतना वाले होते हैं । उससे कुछ अधिक विकसित- 
चेतनक द्वीन्द्रिय जीव होते हैं। इसी तरह आगे भी उत्तरोत्तर जीवों को विकसित-चेतनक 
समझना चाहिए। 

यहाँ यह शड्डूग उत्पन्न होती है कि सूत्र में षघट्काय के जीवों मे से सब से पहले 
पृथ्वी-काय का वर्णन क्‍यों किया ? तथा उसके बाद मे अप्काय आदि का वर्णन क्यो किया ? 
इसका समाधान यह है कि पृथ्वी सर्वभूतों का आधार और सब से अधिक है| इसलिए सब 
से पहले पृथ्वी-काय का वर्णन है | पृथ्वी पर आश्रयरूप से ठहरा हुआ और उससे कम जल 
है । इसलिए उसके बाद अप्काय का वर्णन है? जल का प्रतिपक्षी तेज :--अग्नरि-- है । इसलिए 
उसके बाद तेजस्काय का वर्णन है? तेजस्काय के जीवन का साधनभूत वायु है। वायु अग्रि 
का सखा माना जाता है, क्योकि वायु की वज़ह से अग्नि वृद्धिंगत और प्रज्वलित होती है। 
इसलिए उसके बाद वायु-काय का वर्णन है। वायु के कारण से प्रकम्पित होने वाली वनस्पति 
है, वायु का प्रबल प्रभाव वनस्पति पर ही होता है। इसलिए उसके बाद वनस्पति-काय का 
वर्णन है । वनस्पति-काय का ग्राहक त्रस-काय है, इसलिए उसके बाद त्रस काय का वर्णन 
है। काठिन्य लक्षण वाली पृथ्वी है; द्रवीभूत लक्षण वाला जल है; उष्ण लक्षण वाली अग्रि है, 
चलन लक्षण वाली वायु है; लतादिरूप वनस्पति है, त्रसनशील त्रस हैं | “अणेगजीवा” शब्द 
का अर्थ है कि “ये काय, जीवो का समूहरूप हैं? “पुढोसत्ता* ?--“पृथकृसत्त्वाः का अर्थ है 
कि वे जीव परस्पर में भिन्न शरीर धारण करने वाले हैं । जैसे कि --एक तिल-पापड़ी मे जो 
अनेक तिल होते हैं, वे परस्पर में भिन्न होते हैं। उसी तरह एक सर्षप-प्रमाण मिट्टी मे 
असख्यात जीव पृथक्‌-पृथक्‌ शरीर धारण करने बाले होते हैं । 

यहाँ पर यह शड्डूग उत्पन्न होती है कि पृथ्वी जब जीवों का पिण्डरूप ही है, तब 
संयम-क्रिया किस तरह पालन की जा सकती है, क्योंकि सब क्रियाएँ पृथ्वी पर ही तो की 
जाती हैं ? इसका समाधान यह है कि सूत्र में सृत्रकर्ता ने इसी लिए “शस्त्रपरिणत' शब्द रक्‍्खा 
है । जो काय-शस्त्र के द्वारा खण्डित--विदारित --हो जाएगी, वह अचित्त--जीव-रहित--हो 

९१ 'पृथक्‌ थूता.सक््या--आत्मानो यस्या सा पृथक्सत्त्सा । अद्जुलासंख्येयमात्रावगाहनया पारमार्थिक्या 
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जाएगी। द्रव्य-शस्त्र तीन प्रकार से वर्णन किया गया है। जैसे कि--१ किश्ित्‌-स्वकाय- 
शस्त्र--काली मिट्टी का संयोग यदि नीलादि मिट्टियो से हो जाए तो जे दोनों मिट्टियाँ परस्पर 
मर्दन करने से अचित्त हो जाती हैं । यह उदाहरण मिट्टी के वर्ण-गुण की अपेक्षा से है। ठीक 
इसी प्रकार गन्ध, रस और स्पर्श के भेदो की अपेक्षा से भी शस्त्र की योजना कर लेनी चाहिए । 
२ किल्लित-परकाय-शस्त्र--मिट्टी को यदि अप्काय, तेजस्काय आदि का भी स्पर्श हो जाए 
तो फिर वह भी अचित्त हो जाती है और इस तरह से अचित्त हुए काय को परकाय द्वारा 
अचित्त हुआ कहा जाता है। ३ किश्चित तदुभय-शस्त्र-कभी -कभी उपरोक्त दोनों स्वकाय 
और परकाय के शस्त्र से पृथ्वी अचित्त हो जाती है, उसे तदुभय शस्त्र द्वारा अचित्त हुआ कहा 
जाता है | इस प्रकार अनेक शस्त्रो की योजना कर लेनी चाहिए। कारण कि परस्पर गन्ध, रस 
और स्पर्शादि द्वारा अनेक प्रकार के स्पर्श स्पर्शित होने से पृथ्वी-काय के जीब च्युत हो जाते 
हैं । फिर यत्रपूर्वक संयम-क्रियाएँ उस अचित्त पृथ्वी पर भली प्रकार से पालन की जा सकती 
हैं और अहिसादि ब्रत भी सुखपूर्वक पालन किए जा सकते है। जिस प्रकार पृध्वी-काय का 
वर्णन किया गया है, ठीक उसी प्रकार अपूकायिक, तेजस्कायिक, वायुकायिक और वनस्पति - 
कायिक जीवों के विषय में भी जानना चाहिए | वनस्पति-काय में अन्य पाँचों कायो की 
अपेक्षा कुछ विशेष वक्तव्य है, इसलिए सूत्रकार ने उसका दोबारा विशेष वर्णन भी किया है। 
जैसे कि--कोरण्ट आदि वृक्षों के अग्रभाग मे बीज होता है, उत्पन्न कदादि के मूल में बीज 
होता है, इक्षु आदि के पर्व में बीज होता है, शल्लकी आदि के स्कन्ध में बीज होता है, शाली 
आदि के बीज के बोने से बीज उत्पन्न होते हैं, वर्षादि के हो जाने से बीज के अभाव होने पर 
भी तृणादि सम्मूच्छिम उत्पन्न हो जाते है, क्योंकि दग्ध-भूमि पर भी वर्षा के कारण तृणादि 
उत्पन्न होता हुआ दृष्टिगोचर होता है। इस प्रकार वनस्पति के ग्रहण करने से सूक्ष्म बादरादि 
अशेष वनस्पति का ग्रहण किया गया है। ये उपयुक्त सब प्रकार के वनस्पति- काय सचित्त 
वर्णन किए गए हैं| यद्यपि वह वनस्पति, एक जीव से लेकर सख्यात, असख्यात वा अनन्त 
जीवों की राशि है, किन्तु स्वकाय, परकायथ तथा दोनो कायो के प्रतिकूल स्पर्श होने से वह 
अचित्त हो जाती है। 
यदि यहाँ शट्भगा की जाए कि--सूत्रकार को जब वनस्पति-काय का पूर्ण विवरण 
करना था, तो फिर साधारण वनस्पति-काय का वर्णन क्‍यों नहों किया ”? सूत्र में "अणेगजीवा 
पुढोसत्ता' जो पद दिया है, उससे साधारण वनस्पति-काय का ग्रहण नहीं होता ? इसका 
समाधान यह है कि वह पाठ सामान्य रूप से वर्णन किया है । यदि सामान्य रूप से उक्त पाठ को 
वर्णन किया हुआ न माना जाए तो सूक्ष्म, बादर, पर्याप्त और अपर्यप्तादि भेदो का वर्णन न होने 
से बह पाठ अपूर्ण मानना पड़ेगा अथवा ऐसा मानना चाहिए कि अविशेष नाम के नियमानुसार 
इन सूत्रो को रचना की गई है । अविशेष नाम के ग्रहण से विशेष नाम को ग्रहण भी किया जाता 
२ कुछ जिद्दवानों ने इनको अनुमान से सओ»लेतस सिद्ध किया है। यथा- 'सात्मक जललम , 
भूमिखातस्वाभाविकसभवात्‌, दर्दुरकअत्‌। सात्मकोउ प्रि. आहारेण वृद्द्धिदर्शातू, बालकखलत्‌। सात्मक्क. 
'पथन. ,अपरप्रेरिततिर्यगूतियसितदिरगमनाद, गोखत्‌ | सथ्येतनास्लरख - सर्वत्वगपहरणे मरणाद्‌, गर्भवत्‌ | अर्थात्‌ - 
जलन सचेतन है , क्योंकि यह भूमि से स्थयमेज पैदा होता है , मेंढक की भाँति। अभि सचअओेतन है , क्योकि जह 
आहार करने से खक़ती है , बालक की भाँति | वायु सच्चेतन है, क्योंकि यह जिना किसी दूसरे की प्रेरणा से 


निश्चित दिशा से गसन करती है , गौ की भाँति। वृक्ष सच्चेतन हैं, क्योंकि उनकी संपूर्प्ण छाल उत्तार देने से थे 
मर जाते है , गर्भ की भाँति। 
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है, इसलिए सामान्य रूप से यहाँ उसको भी ग्रहण किया हुआ समझना चाहिए। 
उत्थानिका--अब सूत्रकार क्रमागत त्रस-काय का वर्णन करते हैं :- 


से जे पुण इमे अणेगे बहवे तसा पाणा । तं॑ जहा- 
अंडया, पोयया, जराउया, रसया, संसेड्मा, संमु- च्छिमा, 
उब्भिया, उववाइया, जेसिं केसिंचि पाणाणं अभिक्कंतं, 
पडिक्कंतं, संकुचियं, पसारियं, रुयं, भंतं, तसियं, पलाइयं, 
आगहइगइविन्नाया, जे य कीडपयंगा, जा य कुंथुपिवीलिया, 
सव्वे बेइंदिया, सब्वे तेइंदटिया, सव्बे चउरिंदिया, सब्ये 
पंचिंदिया, सव्वे तिरिक्ख-जोण्या,सव्वे नेरइया, सब्ये 
मणुया, सब्वे देवा, सव्वे पाणा परमाहम्मिया । एसो खलु 
छट्ठी जीवनिकाओ तसकाउत्ति पवुच्चडइ ॥५॥ 

अथ ये पुनरिमे अनेके बहव: त्रसा: प्राणिन: । तद्यथा---अण्डजा:, 
पोतजा:, जरायुजा:, रसजा:, संस्वेदजा:, संमूर्च्छनजा:, उद्धिज्जा:, 
औपपातिका:, येषां केषाश्ञित्‌ प्राणिनाम्‌ अभिक्रान्तम्‌, प्रतिक्रान्तम, 
संकुचितम्‌, प्रसारितम्‌, रुतम्‌, भ्रान्तम्‌, त्रस्तम्‌, पलायितम्‌, 
आगतिगतिविज्ञातार:, ये च कीटपतड्ढा:, याश्व कुन्थुपिपीलिका:, सर्वे 
द्वीन्द्रिया: सर्वे त्रीन्द्रिया:, सर्वे चतुरिन्द्रिया:, सर्वे पञ्लेन्द्रिया:, सर्वे 
तिर्यग्योनय:, सर्वे नैरयिका:, सर्वे मनुजा:, सर्वे देवा:, सर्वे प्राणा: 
परमधर्माण: । एष खलु षष्ठो जीवनिकाय: त्रसकाय इति प्रोच्यते ॥५ ॥ 


पदार्थान्वय:---से-अथ जे-जो इमे-ये-वक्ष्यमाण तसा पाणा-त्रस प्राणी हैं, वे पुण- 
फिर अणेगे-अनेक तथा बहवे-बहुत हैं तं जहा-जैसे कि अंडया-अंडे से उत्पन्न होने वाले 
पोयया-पोत से उत्पन्न होने वाले जराउया-जरायु से उत्पन्न होने वाले रसया-रस से उत्पन्न होने 
वाले संसेड़भा-प्रस्वेद से उत्पन्न होने वाले संमुच्छिमा-स्त्री-पुरुष के संयोग के बिना उत्पन्न होने 
वाले उब्भिया- भूमि को भेदकर उत्पन्न होने वाले उबवाइया-“उपपाद शैय्या” से पैदा होने बाले 
जेसिं केसिंचि-कोई-कोई पाणाणं-प्राणी अभिक्कंतं-सम्मुख आने पडिक्ंतं-पीछे हट जाने 
संकुचियं-शरीर के सकोचने पसारियं-पसार देने रुयं-शब्द करने भंतं- भ्रमण करने तसियं- 
दुःख से उद्वेग प्रात करने पत्नाइयं- भागने आगड्डगढ़-आने-जाने के विन्नाया-जानने वाले हैं य- 
पुन: जे-जो कीड-कीट पयंगा-पतंगिया य-और जा-जो कुंथुपिवीलिया-कुंथु और पिपीलिका 
सब्ले-सब बेइंदिया-दो इन्द्रिय जीव सब्बे-सब तेइंदिया-तीन इन्द्रिय जीव सब्ले-सब 
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चअडरिंदिया-चार इन्द्रिय जीव सब्बे-सब पंचिंदिया-पाँच इन्द्रिय जीव सब्बे-सब 
तिरिक्खजोणिया-तिर्यश्ष सव्ये-सब नेरड़या-नारकी जीव सव्ये-सब मणुया-मनुष्य सब्ये- 
'. सब देखा-देव सब्खे-सब घाणा-प्राणी परमाहम्मिया-परम सुख के चाहने वाले हैं एसो-यह 
खलु-निश्चय छट्ठी-छठा जीवनिकाओ-जीवों का समूह तसकाउ- त्रसकाय त्ति-इस प्रकार 
पत्ु॒च्यइ-कहा जाता है। 

मूलार्थ--इनके [ स्थावर-काय के ] अतिरिक्त अनेक प्रकार के बहुत से त्रस 
प्राणी हैं । जैसे कि---अण्डज, पोतज, जरायुज, रसज, संस्वेदज, सम्मूच्छिम, उद्धिज्ज, 
ओऔषपातिक । इनमें से कोई-कोई प्राणी सम्मुख आत्ता है, कोई-कोई प्रतिक्रान्त होता 
है, कोई-कोई संकुचित होता है, कोई-कोई पसर जाता है, कोई-कोई शब्द करता है, 
कोई-कोई भ्रमण करता है, कोई-कोई त्रास पाता है, कोई-कोई भागता है, कोई- 
कोई आने-जाने के ज्ञान को जानने वाले हैं; जो कीट-पतड्र और जो कुन्थु-पिपीलिका, 
सब द्वीन्द्रिय, सब त्रीन्द्रिय, सब चतुरिन्द्रिय, सब पश्लेन्द्रिय, सब तिर्यज्ल, सब नारकीय, 
सब मनुष्य और सब देव हैं, ये सब प्राणी परम सुख को चाहने वाले हैं। इसलिए यह 
छठा जीवों का समूह “त्रसकाय” नाम से कहा जाता है। 

टीका--मागधी भाषा के व्याकरणानुसार यहाँ पर “अथ' शब्द को 'से' आदेश हो 
गया है। यद्यपि 'अथ' शब्द के अनेक * अर्थ होते हैं, लेकिन फिर भी वह “अनन्तर' अर्थ में 
अधिक प्रसिद्ध है। यहाँ पर भी उसी अर्थ में आया हुआ है। अर्थात्‌ सूत्रकार कहते हैं कि 
स्थावर-काय के अनन्तर अब त्रस-काय का वर्णन करते हैं | त्रसकाय के जीव उत्पत्ति-स्थान 
की अपेक्षा से आठ प्रकार के होते हैं । जैसे कि-- १ अण्डे से पैदा होने वाले जीव “अण्डज' 
कहलाते हैं, जैसे --पक्षी, मछली आदि। २ गर्भ से पोत-गुथली-सहित पैदा होने वाले जीव 
“पोतज' कहलाते है, जैसे--हस्ती, चर्म-जलौका आदि। ३ गर्भ से जरायु-सहित निकलने 
वाले जीव _“जरायुज' कहलाते हैं, जैसे--गौ, भैंस, मनुष्य आदि | ये जीव जब गर्भ से बाहर 
आते हैं, तब इनके शरीर के ऊपर माँ के पेट मे से एक झिल्ली आती है, उसी को “जरायु' कहते 
है। ४ दूध, दही, मठा, घी आदि तरल पदार्थ 'रस” कहलाते हैं । उनके विकृत हो जाने पर 
उनमें जो जीव पड जाते है, वे 'रसज' कहलाते हैं। ५ पसीने--देहमल-के निमित्त से पैदा 
होने वाले जीव 'सस्वेदज” कहलाते हैं, जैसे--जूँ, खटमल आदि। ६ शीत, उष्ण आदि के 
निमित्त मिलने पर इधर-उधर के, आस-पास के परमाणुओ से जो जीव पैदा हो जाते हैं, वे 
'संमूर्छिम' कहलाते हैं, जैसे--शलभ, पिपीलिका, पतड़ आदि। ७ भूमि को फाड़कर जो 
जीव पैदा होते हैं, वे 'उद्धिज' कहलाते हैं, जैसे--वनस्पति आदि। ८ उपपाद शैय्था आदि 
से उत्पन्न होने वाले जीव 'औपपातिक' कहलाते हैं, जैसे--देव और नारकी । 

यदि यहाँ पर यह शंका की जाए कि यह तो त्रस-काय के जीवों के उनके उत्पत्ति- 
स्थान की अपेक्षा से भेद हैं। वास्तव मे उनका सामान्य लक्षण-स्वरूप कया है? तो उसके उत्तर 
में सूत्रकार ने “अभिकंत' इत्यादि पाठ पढ़ा है। अर्थात्‌ उनमें से किसी जीव की आदत सन्मुख 
आने को है तो किसी जीव की आदत पीछे हट जाने की है। किसी जीव की आदत अपने 
शरीर को संकोच लेने की है तो किसी जीव की आदत अपने शरीर को पसार-फैला -देने की 
है। कोई जीव शब्द करता है तो कोई जीव भयभीत होकर इधर-उधर चक्कर लगाता है। कोई 

..._ ३ अध प्रक्रियाप्रश्ानन्तर्वभंगलोफ्यासप्रसिवबनसमुलधेयु___.)ा्३३फ्-ः्ः प्रक्रियाप्रश्नानन्तर्यमंगलोपन्यासप्रतिबच्चनसमुच्चयेघु !! 
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जीव दु:ख से त्रास पाता रहता है तो कोई जीव दु:ख को देखकर भाग जाता है तथा कितने ही 
जीव गमनागमन का ज्ञान भलीभाँति रखते हैं। 

यदि यहाँ पर शंका की जाए कि सूत्र में जब “अभिक्कंतं-पडिक्ंतं -“अभिक्रान्त- 
प्रतिक्रान्त' पद दे दिए गए हैं तब फिर “आगइगई'-'आगतिगति' देने की क्या आवश्यकता 
थी? इसका उत्तर यह है कि जैसे घोड़े हैं, वे भूलकर कही चले गए हो तो लौटकर अपने घर 
पर वापिस भी आ जाते हैं तथा यदि उन्हें पीछे हटाया जाए या आगे चलाया जाए तो वे यह 
भी जानते हैं कि हमें पीछे हटाया जा रहा है या आगे बढ़ाया जा रहा है । इसके अतिरिक्त त्रस 
जीवो में जो ' ओघ' संज्ञा होती है, उससे वे धूप से अरुचि होने पर छाया में और छाया से 
अरूचि होने पर धूप में चले जाते हैं। इस तरह से त्रस-जीवों का विशिष्ट विज्ञान बतलाने के 
लिए “आगइगइविन्नाया' पद सूत्रकार ने दिया है। 

यहाँ यदि यह शड्डृग की जाए कि सूत्रकार को आगे जब द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय आदि जीव 
ग्रहण करने ही थे तो फिर उससे पहले “कीडपयंगा” और “कुथुपिवीलिया'- “कीटपतज्ञा' और 
'कुन्थुपिपीलिका:” क्‍यों दिए? इसका समाधान यह है कि सूत्र की गति विचित्र होती है -वह 
क्रम से अतन्त्र भी रहती है। सूत्र में जो “परमाहम्मिआ' पद दिया गया है, उसका अर्थ है 
“परमधर्माण:-परमसुखाभिलाषिण इत्यर्थ:' अर्थात्‌ “उत्कृष्ट सुख के अभिलाषी' | यहाँ पर 
“परमा' मे मकार को दीर्घ “अत: समुद्धयादौ वा' हैमसूत्र से हुआ है। 

उत्थानिका--ऊपर के सूत्र में कहा गया है कि पाँचो ही स्थावर और छठे त्रस, ये 
सब प्राणी अपने अपने सुखो के इच्छुक हैं | कोई भी प्राणी दुःख की मात्रा को नहीं चाहता । 
अतएव सब प्राणी रक्षा के योग्य हैं। इसलिए किसी भी प्राणी की हिंसा न करनी चाहिए। 
अत: अब सूत्रकार इसी विषय मे कहते हैं :-- 


इच्चेसिं छण्हं जीवनिकायाणं नेव सयं दंड समारं- 
भिज्जा, नेवन्नेहिं दंडं समारंभाविज्ञा, दंडं समारंभंते5वि 
अन्ने न समणुजाणिज्ना, जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, 
मणेणं, वायाए, काएणं, न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि 
अन्न न समणुजाणामि। तस्स भंते ! पडिक्कमामि, निंदामि, 
गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि॥६ ॥ 

इत्येतेषां षणणां जीवनिकायानां नैव स्वयं दण्ड समारभेत्‌, 
नैवान्ये: दण्ड समारम्भयेत्‌, दण्ड समारभमाणानप्यन्यान्‌ न 
समनुजानीयात्‌, यावज्जीवं त्रिविधं त्रिविधेन, मनसा, वाचा, कायेन, 
न करोमि, न कारयामि, कुर्वन्तमप्थन्यं न समनुजानामि | तस्य भदनन्‍्त ! 
प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गह, आत्मान व्युत्सुजामि ॥६ ॥ 
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पदार्थान्वय:--इच्चेसिं-इन छण्हं-छ: जीवनिकायाणं-जीवो के काय के विषय 
में स्य- आप ही दंडे-हिसारूप दण्ड को नेव समारेभिज्ञा-न समारम्भ करे नेब-ना ही अभ्नेहिं- 
औरों से दंछूु-हिंसारूप दण्ड समारंभाविंज्ञा-समारम्भ कराए दंडं-हिंसारूप दण्ड को 
समारंभंते5वि-समारम्भ करते हुए भी अन्ने-अन्य जीवो को न समणुजाणिज्ञा-भला न समझे 
जावज्जीबाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध-कृत, कारित और अनुमोदना से तिविहेणं-तीन 
योग से मणेणं-मन से वायाए-वचन से काएणं-काय से न करेमि-न करूँ न कारवेमि-न 
कराऊँ अजन्नं-अन्य करंतंपि-करते हुए को भी न समणुजाणामि-भला न समझू भंते -हे भदन्त! 
तस्स-उस दण्ड को पडिक्कमामि-प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निन्‍्दा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा 
करता हूँ अप्पाणं-आत्मा को वोसिरामि-छोडता हूँ। 


मूलार्थ--इन छ: काय के जीवों को जीव स्वयं दण्ड समारम्भ न करे, न 
औरों से दण्ड समारम्भ कराए, दण्ड समारम्भ करते हुए अन्य जीव को भला भी न 
समझे। जब तक इस शरीर में जीव है तब तक तीन करण --कृत, कारित और 
अनुमोदना से तथा तीन योग--मन, वचन और काय से, हिंसादि क्रियाएँ न करूँ, न 
औरो से कराऊँ और न करते हुए अन्य की अनुमोदना ही करूँ। हे भगवन्‌ ! मैं उस 
वक्ष्यमाण दण्ड से प्रतिक्रमण करता हूँ, आत्म-साक्षीपूर्वक निन्‍्दा करता हूँ, गुरु के 
साक्षीपूर्वक गहहणा करता हूँ और अपनी आत्मा को उस पाप से पृथक्‌ करता हूँ। 


टीका--इस सूत्र में घट-काय का “दण्ड” विषय कथन किया गया है। जैसे 
कि--जीव, उक्त षट्‌ू-काय को स्वयमेव दण्डित न करे और न औरो से दण्डित कराए। इतना 
ही नहीं, किन्तु जो घटू-काय के जीवो की हिसा करते है, उनकी अनुमोदना भी न करे | यही 
नहीं मन से, वचन से और काय से कदापि हिंसा न करे। इस प्रकार श्री भगवान्‌ की शिक्षा को 
शिष्य ने श्रवण किया, तब उसने कहां कि-हे भगवन्‌ ! मैं जीवन पर्यन्त तीन करण और तीन 
योग से हिंसादि दण्ड स्वयं न करूँ और न औरों से कराऊँ तथा जो हिसादि कार्य करते है 
' उनकी अनुमोदना भी नहीं करूँ | हे भगवन्‌ ! मैं उक्त दण्ड से प्रतिक्रमण करता हूँ, आत्म- 
साक्षी से उसकी निन्‍्दा करता हूँ, गुरु की साक्षी से उस पाप की गर्हणा करता हूँ और अपनी 
आत्मा को उस पाप से पृथक्‌ करता हूँ अर्थात्‌ पापरूप आत्मा का परित्याग करता हूँ। सूत्र में 
सूत्रकार ने जो “पडिक्कमामि!-“प्रतिक्रामामि” क्रिया पद दिया है, उसका तात्पर्य भूतकाल- 
सम्बन्धी पापों का प्रायश्चित्त करना है, क्योंकि वर्तमान काल के पापों का प्रायश्वित करने को 
“सवर' और भविष्यत्काल के पापो का प्रायश्वित करने को “प्रत्याख्यान' कहते हैं। तब फिर 
यहाँ यह शट्जा पैदा होती है कि भविष्यत्कालीन और वर्तमानकालीन पापो के प्रायश्चित का 
बोधक सूत्र मे कौन-सा शब्द है ? इसका समाधान यह है कि “अप्पाणं बोसिरामि' - 'आत्मान॑ 
व्युत्सजामि' यह पद तो भविष्यत्कालीन पापों के प्रायश्चित के लिए है और “न करेमि!-“न 
करोमि” पद वर्तमानकालीन पापों के प्रायश्वित के लिए है। सूत्र में आए हुए “भंते !” शब्द की 
तीन छाया होती है 'भदन्त ! भवान्त ! और भयान्त !” इनमें से यहाँ पर चाहे कोई भी छाया 
ग्रहण की जा सकती है, क्‍योंकि वे तीनों गुरु के निमन्त्रण करने वाले हैं, जो कि गुरु की विनय 
करने के सूचक हैं। “इच्चेसि छण्हं जीवनिकायाण' शब्द में जो षष्ठी विभक्ति दी गई है, उस 
जगह सुपां सुपो भवति' सूत्र से सततमी भी मानी जा सकती है। कुछ लोग केवल मन से ही 
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कर्म का बन्ध होना मानते हैं* | उसके खण्डन के लिए सूत्रकार ने “*तिविहं तिविहेणं मणेणं, 
वायाए, काएणं--त्रिविधं त्रिविधेन मनसा, वाचा, कायेन' पद दिए हैं। अर्थात्‌ कर्म का बन्ध 
सिर्फ मन से ही नहीं होता , बल्कि मन, वचन और काय, तीनों से होता है। 

उत्थानिका-- त्रिकरण और त्रियोग से पाँचों पापों के त्याग करने से पाँच महाब्रत 
हो जाते हैं। इसलिए अब उन्हीं का स्वरूप कहते हैं। उनमें से सब से पहला जो “अहिंसा 
महाब्रत' है, सूत्रकार उसी का वर्णन करते हैं :- 


पढमे भंते ! महव्वए पाणाइवायाओ बेरमणं। सब्यं 
भंते ! पाणाइवायं पच्चक्खामि। से सुहुमं वा, बायरं वा, 
तसं वा, थावरं वा, नेव सयं पाणे अड्वाइज्जा, नेव< न्नेहिं 
पाणे अड्वायाविज्ञा, पाणे अडवायंतेवि अज्ञने न 
समणुजाणामि, जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, 
वायाए, काएणं, न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि अन्न न 
समणुजाणामि। तस्स भंते ! पडिक्कमामि, निंदामि, 
गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि। पढमे भंते ! महव्वए 
उवट्डिओमि सव्वाओ पाणाइवायाओ वेरमणं ॥१ ॥ 
[ सूत्र ॥७॥ ] 


प्रथमे भदन्त ! महाक्रते प्राणातिपाताद्विरमणम्‌। सर्व भदन्त ! 
प्राणातिपातं प्रत्याख्यामि। अथ सूक्ष्मं वा, बादरं वा, त्र॒सं वा, स्थावरं 
वा, नैव स्वयं प्राणानतिपातयामि, नैवान्यै: प्राणानतिपातयामि, 
प्राणानतिपातयतो< प्यन्यान्न समनुजानामि, यावज्जीवं त्रिविध॑ 
त्रेविधेन, मनसा, वाचा, कायेन, न करोमि, न कारयामि, 
कुर्वन्तमप्यन्यं न समनुजानामि। तस्य भदन्‍्त ! प्रतिक्रामामि, निन्दामि, 
गहें, आत्मानं व्युत्सूजामि। प्रथमे भदन्त! महात्रते उपस्थितो5स्मि 
सर्वस्मात्‌ प्राणातिपाताद्विमणम्‌॥१ ॥ [ सूत्र ॥७॥ ] 

पदार्थान्वय:---भंते-हे भदन्त ! पढमे-पहले महव्वए-महात्रत में पाणाइवायाओ- 
प्राणातिपात से वेरमणं-निवृत्ति करना है भंते-हे भदन्त ! सव्यं-सर्व प्रकार पाणाइबाय-प्राणातिपात 
का पच्चक्खामि-मैं प्रत्याख्यान करता हूँ से-जैसे कि सुहुमं बा-सूक्ष्म शरीर जाले जीव के अथवा 

९ _'मन्र एवं मनुष्याणा, कारणं वन्धमोक्षयों ।' 
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तस॑ं बा-त्रस जीव के अथवा थावरं बा-स्थावर जीव के पाणे-प्राणों को नेव सयं अड्॒वाइज्जा- 
स्वय अतिपात-हनन-नहीं करूँ नेब-नहीं अन्नेहिं-औरों से पाणे-प्राणों का अड्वायाविज्ञा- 
हनन कराऊँ, तथा पाणे-प्राणों के अइवायंतेवि अज्ञे-हनन करते हुए औरों को भी न 
समणुजाणामि-भला नहीं समझूँ जाबज्जीवाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध तिविहेणं-त्रिविध 
से मणेणं-मन से वायाए-वचन से काएणं-काय से न करेमि-नही करूँ न कारवेमि- औरो 
से नहीं कराके करंतंपि अन्न-करते हुए औरो को भी न समणुजाणामभि- भला नहीं समझूँ तस्स 
-उससे भंते -हे गुरो ! पडिक्रमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-आत्मसाक्षी से निंदा करता 
हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ तथा अप्पाणं-अपनी आत्मा को वोसिरामि-छोड़ता हूँ-हटाता हूँ 
भंते-हे गुरो | पढमे-प्रथम महव्यए-महात्रत में, जो कि सव्वाओ पाणाइवायाओ-सब प्रकार 
क्रे प्राणातिपात से लेरमणं-निवृत्तिरूप है उबद्लिओमि-उपस्थित होता हूँ। 

मूलार्थ--हे भगबन्‌ ! प्रथम महात्रत प्राणातिपात से विरमण रूप है। अतः हे 
भगवन्‌ ! मैं सब प्रकार से प्राणातिपात का प्रत्याख्यान करता हूँ। जैसे कि--सूक्ष्म, 
बादर, त्रस और स्थावर प्राणियों की मैं हिंसा न करूँ, न औरों से उनकी हिंसा कराऊँ 
और जो प्राणियों की हिंसा करते हैं, उन्हें भला भी नहीं समझूँ। जीवन पर्यन्त तीन 
करण--कृत, कारित और अनुमोदना से और तीन योग--मन, वचन और काय से, न 
करूँ, न कराऊँ और करते हुए की अनुमोदना भी नहीं करूँ | मैं उस हिंसारूप दण्ड से 
पीछे हटता हूँ, आत्म-साक्षीपूर्वक उसकी निन्‍्दा करता हूँ और गुरु की साक्षीपूर्वक 
गणा करता हूँ तथा अपनी आत्मा को पाप से पृथक्‌ करता हूँ। इस तरह से है भगवन्‌ ! 
अब मैं प्रथम महात्रत अर्थात्‌ प्राणातिपात्त-विरमण के विषय में उपस्थित होता हूँ। 

टीका--+पूर्व के सूत्र मे भी अहिंसा का ही वर्णन है-- हिंसा का निषेध है | लेकिन 
वह सामान्य है। इस सूत्र मे उसका विशेष वर्णन है। उस अहिंसा की रक्षा के लिए जीव को 
पाँच महात्रत धारण करना चाहिए। 

यदि यहाँ यह शट्ढा की जाए कि इन ब्रतो को “महात्रत' क्‍यों कहा जाता है ? तो 
उसका उत्तर यह है कि--१. इन ब्रतों को धारण करने वाली आत्मा अति उच्च हो जाती है। 
यहाँ तक कि इन्द्र और चक्रवर्ती तक उसको मस्तक झुकाते हैं, इसलिए ये “महाव्रत' 
कहलाते हैं। २ ससार का सर्वोच्च ध्येय जो मोक्ष है, उसके ये अति निकट साधक हैं, इसलिए 
ये “महात्रत' कहलाते हैं। ३ बड़े-बड़े राजा, महाराजा, चक्रवर्ती, बीर ही इनको धारण कर 
सकते हैं--पाल सकते हैं, इसलिए ये “महाब्रत' कहलाते हैं ।४ श्रावकों के लिए जो ब्रत कहे 
गए है, वे 'अणु' हैं। उनको धारण करते हुए श्रावक अपनी गृहस्थी के काम भी साध सकता 
है, शरीर के भोगोपभोग भी भोग सकता है, लेकिन इनमे उसकी रत्ती भर भी समाने की जगह 
नही है, पाप के आने का एक भी छिद्र कहीं से बाकी नहीं रह जाता है, सकलरूप से ये धारण 
किए जाते हैं, इसलिए भी इनको “महात्रत” कहा जाता है अर्थात्‌ इनमें हिंसा, झूठ, चोरी , 
कुशील और परिग्रह, इन पाँच पापों का जो त्याग किया जाता है, वह सम्पूर्ण द्रव्यों की अपेक्षा 
से, सम्पूर्ण क्षेत्रों की अपेक्षा से, सम्पूर्ण कालों की अपेक्षा से और सम्पूर्ण भावों की अपेक्षा से 
किया जाता है । इन ब्रतों की समस्त सूक्ष्मताओं का वर्णन शास्त्रकार स्वयं आगे करने वाले हैं । 

एक शंका यहाँ यह और हो सकती है कि पाँचों महाक्नतों में से पहले “अहिंसा- 
महात्रत' ही क्‍यों कहा जाता है? इसका समाधान यह है कि सब पापों में से मुख्य पाप एक 
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हिंसा ही है, इसलिए उसकी निवृत्ति करने वाला “अहिंसा-महात्रत' भी सब से मुख्य है । शेष 
चार महाब्नत “अहिंसा-महात्रत” की रक्षा के लिए धारण किए जाते हैं । 

सूत्र के आरम्भ में जो 'पढमे भंते ! पाणाइवायाओ वेरमणं' इतना पाठ है, वह गुरु 
की ओर का वचन है। शेष सब शिष्य की ओर से वचन हैं, क्योकि आगे उसे जो-जो कुछ 
करना है, उसकी श्री भगवान्‌ कौ साक्षीपूर्वक वह प्रतिज्ञा कर रहा है। सूत्र में जो 'पच्चक्खामि' 
पद आया है, उसकी एक तो संस्कृत छाया होती है--प्रत्याख्यामि! । इसमें “ख्या प्रकथने' 
धातु से प्रति और आडूः उपसर्ग लगाया गया है। 'ख्या' का अर्थ है--“कहना', “प्रति! का अर्थ 
है--“प्रतिषेध-निषेध' और ' आड्‌ ' का अर्थ है-“अभिविधि' | कुल मिलाकर अर्थ हुआ-- 
“हिंसा को सर्चथा छोड़ना '। “पच्चक्खामि” की दूसरी संस्कृत छाया “प्रत्याचक्षे' भी हो सकती 
है। इसका अर्थ होता है - “सवृतात्मा साम्प्रतमनागतप्रति-षेधस्यादरेणाभिधान॑ करोमि' अर्थात्‌ 
संवृतात्मा-सम्यक्‌ू-दर्शन और सम्यक्‌-ज्ञान सहित--अब मैं आदरपूर्वक आगामी त्याग के 
लिए हिंसादि पापों के निषेध के लिए उद्यत होता हूँ। इससे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो गई कि 
जिस तरह काले कपडे पर कोई रंग नहीं चढ सकता, उसी तरह सम्यक्‌-दर्शन और सम्यक्‌- 
ज्ञान से रहित आत्मा सम्यक्‌-चारित्र को धारण नहीं कर सकती। प्रथम महाब्रत का पालन 
करने के लिए जीव को सूक्ष्म और बादर तथा त्रस और स्थावर जीवों के स्वरूप को भलीभाँति 
जान लेना चाहिए सूक्ष्म त्रस-कुन्थ्वादि-जानने चाहिए, न तु सूक्ष्म नाम-कर्मोदय से सूक्ष्म 
जीव। 

यहाँ यदि यह कहा जाए कि सूत्र में जहाँ “प्राणातिपात” शब्द ग्रहण किया गया है, 
वहाँ “जीवातिपात' क्‍यों नहीं ग्रहण किया गया? इसका समाधान यह है कि जीव का तो 
अतिपात-नाश-होता ही नहीं । वह तो सदा नित्य है । अतिपात-वियोग-केवल प्राणों का होता 
है। किन्तु प्राणों के वियोग से ही जीव को अत्यन्त दुःख उत्पन्न होता है। इसी लिए उसका 
निषेध किया गया है और सूत्र में “प्राणातिपात' शब्द रकक्‍्खा गया है। 

यदि यहाँ यह शका की जाए, कि सूत्र के ' नेव सय पाणे अइवाइज्जा” वाक्य में क्रिया 
पद लेटू लकार का दिया गया है और वह भी अन्य पुरुष का। अत; इसका अर्थ यहाँ घटित 
नहीं होता ? इसका समाधान यह है कि यह प्राकृत भाषा है। इस भाषा में “व्यत्ययश्व! सूत्र के 
अनुसार कई जगह तिड्ः प्रत्ययो, पुरुषों एव वचनों का भी व्यतिक्रम हो जाता है। इस लिए 
“अइवाइज्जा' पद को लटू लकार के उत्तम पुरुष का एकवचन समझना चाहिए अथवा 
“वर्तमानाभविष्यन्त्योश्व ज्ज ज्ञा वा! इस हैम सूत्र के द्वारा वर्तमान और भविष्यत्‌ के सर्व पुरुषों 
और सर्व वचनों में भी “ज्ज ज्जा' प्रत्यय होते हैं। 

सूत्र मे ' भदंत' शब्द अनेक बार आया है, वह यह सूचित करता है कि शिष्य को 
प्रत्येक कार्य के लिए गुरु से बार-बार विनयपूर्वक आज्ञा लेनी चाहिए । हिंसा द्रव्य, क्षेत्र, काल 
और भाव के भेद से तथा द्रव्य-हिंसा और भाव-हिंसा के भेद से एव इनके अनेकानेक 
मिश्रितामिश्रित भेद से अनेक प्रकार की होती है। सम्पूर्ण पाठ का सारांश इतना ही है कि हे 
कतार ! में सब प्रकार से प्राणातिपात से निवृत्त होता हूँ और इस महाब्रत में उपस्थित 
होता हूँ। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार प्रथम महाक्रत के पश्चात्‌ द्वितीय महात्रत के विषय मे 
कहते हैं :-- 
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अहावरेदुच्चे भंते ! महव्वए मुसावायाओ वेरमणं। 
सवब्यं भंते ! मुसावायं पच्चक्खामि । से कोहा वा लोहा वा 
भया वा हासा वा, नेव सयं मुसं वइ़ज्जा, नेव>च्नेहिं मुसं 
वायाविज्जा, मुसं वयंतेडवि अन्ने न समणुजाणामि, 
जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएणं, 
न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि अन्न॑ न समणुजाणामि। 
तस्स भंते ! पडिक्रमामि, निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं 
वोसिरामि। दुच्चे भंते ! महव्वए उवद्धिओमि सव्वाओ 
मुसावायाओ वेरमणं॥२ ॥ [ सूत्र ॥८ ॥ ] 

अथापरस्मिन्‌ द्वितीये भदन्त ! महाव्रते मृषावादाद्विर-मणम्‌। 
सर्व भदन्त ! मृषावाद प्रत्याख्यामि। अथ क्रोधाद्वा लोभाद्वा भयाद्वा 
हास्याद्वा, नैव स्वयं मृषा वदामि, नैवा< न्‍्यैर्मुषा वादयामि, मृषा 
वदतो& प्यन्यानू न समनुजानामि, यावज्जीवं त्रिविध॑ त्रिविधेन, मनसा, 
वाचा, कायेन, न करोमि, न कारयामि, कुर्वन्तमप्यन्यं न 
समनुजानामि। तस्य भदन्त ! प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गहें, आत्मानं 
व्युत्सयूजामि। द्वितीये भदन्‍त ! महाव्रते उपस्थितो5स्मि सर्व्वस्मात्‌ 
मृषावादाद्विमणम्‌ ॥२ ॥ [ सूत्र ॥८ ॥ ] 

पदार्थान्बय:---अह-अब भंते-हे भदनन्‍्त ! मुसावायाओ-मृषाजाद से अर्थात्‌ असत्य 
से बेरमणं-निवृत्तिरूप अवरे-अन्य दुच्चे-द्वितीय महव्वए-महात्रत के विषय में श्री भगवान्‌ ने 
कथन किया है, अत: भंते-हे गुरो ! सव्बं-सब मुसावायं-मृषावाद का पच्चक्खामि-मैं 
प्रत्याख्यान करता हूँ से-जैसे कि कोहा बा-क्रोध से, अथवा लोहा वा-लोभ से अथवा भया 
वा-भय से अथवा हासा बा-हास्य से नेब-नहीं स्यं-स्वयं मैं मुसं-मृषावाद बड़ज्जा-बोलूँ 
नेव-नहीं अन्नेहिं-औरों से मुसं-मृषावाद बायाविज्ञा-बुलाऊँ मुसं वयंते5जि अज्ने-असत्य 
बोलते हुए भी औरों को न समणुजाणामि- भला नहीं समझूँ जावज्जीबाए-जीवन पर्यन्त तिविहं- 
त्रिविध तिविहेणं-त्रिविध से मणेणं-मन से बायाए-बचन से काएणं-काय से न करेमि-न 
करूँ न कारवेमि-न कराऊँ करंतंपि अन्न॑ं-करते हुए औरों को भी न समणुजाणामि-न भला 


समझ भंते-हे भगवन्‌ ! तस्स-उसका--असत्यरूप दण्ड का पडिक्कमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ 
निंदामि-निदा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ अष्पाणं-अपनी पाप रूप आत्मा का बोसिरामि- 


परित्याग करता हूँ भंते-हे भगबन्‌ ! दुच्चे-द्वितोय महव्वए-महाब्रत के लिंषय में, जो कि सव्वाओ- 
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सब प्रकार से मुसाथायाओ-मृषाबाद से वेरमणं-निवर्तनरूप है उवद्लिओमि-मैं उपस्थित 
होता हूँ। 

मूलार्थ---अब, हे भगवन्‌ ! मृषायाद से विरमण रूप जो द्वितीय महाश्रत है, 
उसे श्री भगवान्‌ ने प्रतिपादन किया है। इसलिए हे भगवन्‌ ! उस मृषावाद का मैं 
प्रत्याख्यान करता हूँ अर्थात्‌ क्रोध से, लोभ से, भय से और हास्य से, न तो स्थर्य॑ मैं 
असत्य बोलूँगा, न औरों से बुलवाऊँगा और न औरों के असत्य ओलने की अनुमोदना 
ही करूँगा अर्थात्‌ मैं जीवन पर्यन्त तीन करण-कृत-कारित-अनुमोदना से और त्तीन 
योग मन-वचन-काय से असत्य बोलने का पाप न करूँ, न औरों से कराऊँ और दूसरों 
के करने की अनुमोदना भी न करूँ। उस पापरूप दण्ड से हे भगवन्‌ ! मैं प्रतिक्रमण 
करता हूँ, आत्म साक्षीपूर्वक निनन्‍्दा करता हूँ, गुरूसाक्षीपूर्वक गहणा करता हूँ और 
पापरूप आत्मा का परित्याग करता हूँ। इस तरह हे भगवन्‌ ! द्वितीय महाव्बत, जो कि 
सब प्रकार के मृषावाद से विरमण रूप है, उसमें मैं उपस्थित होता हूँ। 

टीका---गुरु-शिष्य के सवादपूर्वक जैसे पहले महात्रत का वर्णन सूत्रकार ने किया 
है, उसी प्रकार इस दूसरे महात्रत का भी वर्णन उन्होंने किया है और इसी प्रकार शेष तीनो 
महाबत्रत का वर्णन आगे करेंगे। क्रोध, मान, माया और लोभ, इस तरह कषाय चार हैं । उनमें 
से उक्त सूत्र मे आदि का क्रोध और अन्त का लोभ, ये दो कषाय ग्रहण किए गए हैं। वे आदि 
और अन्त के कषाय हैं, इसलिए प्रत्याहार-परिपाटी से बीच के मान और माया को भी वहाँ 
ग्रहण समझना चाहिए और उपलक्षण से प्रेम, द्वेषत और कलह को भी ग्रहण कर लेना चाहिए। 
मृषावाद- असत्य-के चार भेद हैं-१ सद्धाव-प्रतिषेध, २ असद्धावोद्धावन, ३. अर्थान्तर 
और ४. गर्हां। १. सद्धावप्रतिषेध-असत्य उसे कहते हैं जिसमें विद्यमान वस्तु का निषेध किया 
जाए। जैसे कि “आत्मा का अस्तित्व है ही नहीं,” “पुण्य-पापादि हैं ही नहीं? इत्यादि। २. 
असद्धावोद्धावन-असत्य उसे कहते हैं, जिसमें अविद्यमान वस्तु का अस्तित्व सिद्ध किया 
जाए जैसे कि “ईश्वर जगत्‌ का कर्ता है,” “आत्मा सर्वत्र व्यापक है' इत्यादि। ३. अर्थौन्तर- 
असत्य उसको कहते हैं, जिसमें कि पदार्थ का स्वरूप विपरीत प्रतिपादन किया जाए जैसे 
कि “अश्व को गौ और गौ को हस्ति कहना? इत्यादि। ४. गर्हा-असत्य उसको कहते हैं, 
जिसके बोलने से दूसरों को कष्ट हो। जैसे कि “काने को काना कहना”, “रोगी को रोगी 
कहकर संबोधन करना” इत्यादि । एक दूसरी तरह से चार भेद असत्य के और भी होते 
हैं--१ द्रव्य-असत्य, २. क्षेत्र-असत्य, ३. काल-असत्य, और ४. भाव-असत्य। ये चारों ही 
प्रकार के असत्य महाब्रती को त्यागने चाहिए। इसके अतिरिक्त इनके परस्पर संयोग से भी 
असत्य के अनेक भेद होते हैं। वे भी उसे त्यागने चाहिए। सत्य महात्रत को धारण करने वाले 
अर्थात्‌ सर्वथा सत्यवादी पुरुष को प्रत्येक समय बड़ी सावधानी से बोलना चाहिए। बोलते 
समय सदैव उपयोग को सावधान रखना चाहिए। तभी वह अपने ब्रर, की रक्षा कर सकता है| 
अन्यथा ब्रत की रक्षा असाध्य नहीं तो कष्टसाध्य अवश्य है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार तृतीय महाब्रत के विषय में कहते हैं:-- 


अहावरे तच्छे भंते ! महव्वए अदिन्नादाणाओ वेरमणं। 
सब्यं भंते ! अदिन्नादाणं पच्चक्खामि। से गामे वा, नगरे 
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वा, रण्णे वा, अप्पं वा, बहुंवा, अणुं वा, थूलं वा, चित्तमंतं 
वा, अचित्तमंतं वा, नेव सयं अदिन्न॑ गिणिहज्ञा, नेव5 न्ेहिं 
अदिज्नञं गिण्हाविज्ञा, अदिन्नं गिण्हंते वि अज्ने न 
समणुजाणामि, जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, 
बायाए, काएणं, न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि अन्न न 
'समणुजाणामि। तस्स भंते ! पडिक्कमामि, निंदामि, गरिहामि, 
अप्पाणं वोसिरामि। तच्चे भंते! महव्वए उवद्धिओमि 
सव्वाओ अदिन्नादाणाओ वेरमणं॥३ ॥ [ सूत्र ॥९ ॥ ] 

अथापरस्मिस्तृतीये भदन्त ! महाक्रते5दत्तादानाद्विरमणम्‌। सर्व 
भदन्त ! अदत्तादानं प्रत्याख्यामि। यथा ग्रामे वा, नगरे वा, अरण्ये 
वा, अल्पं वा, बहु वा, अणु वा, स्थूलं वा, चित्तवद्वा, अचित्तवद्वा, 
नैव स्वयमदत्तं गुह्लामि, नैवान्यैरदत्तं ग्राहयामि, अदत्तं गुहृलतो5 प्यन्यान्‌ 
न समनुजानामि, यावज्जीवं त्रिविध॑ त्रिविधेन, मनसा, वाचा, कायेन, 
न करोमि, न कारयामि, कुर्वतोप्यन्यं न समनुजानामि | तस्य भदन्त! 
प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गहे, आत्मानं व्युत्सुजामि। तृतीये भदन्त ! 
महाव्रते उपस्थितो5 स्मि सर्वस्माद-दत्तादानाद्विमणम्‌ ॥३॥ 
[ सूत्र ॥९ ॥ ] 

पदार्थान्वय:---अहावरे-अब भंते-हे भदन्त! तच्चे-तृतीय महव्यए-महात्रत के 
विषय में अदिन्नादाणाओ-अदत्तादान से वेरमणं-निवर्त्तना है भंते-हे भदन्‍त ! सब्बं-सब 
अदिन्नादाणं- अदत्तादान का पच्चक्खामि-प्रत्याख्यान करता हूँ से-जैसे कि गामे जा-ग्राम के 
विषय अथवा नगरे बा-नगर के विषय अथवा रणणे बा-अटवी के विषय अथवा अप्पं बा- 
अल्प मूल्य वाला पदार्थ अथवा बहुं वा-बहु मूल्य बाला पदार्थ अथवा अणुं बा-सूक्ष्म पदार्थ, 
अथवा थूल॑ बा-स्थूल पदार्थ अथवा चित्तमंतं बा-सचित्त पदार्थ अथवा अचित्तमंतं बा-अचित्त 
पदार्थ अदिन्नं-जो कि बिना किसी का दिया हुआ हो नेव सयं गिणिहज्जा-मैं स्वयं ग्रहण नहीं 
करूँ अन्नेहिं-औरो से अदिन्नं-अदत्तादान को नेज गिण्हाविज्जा-ग्रहण न कराऊँ, और अदिन्नं- 
अदत्तादान को गिएहंते बि-ग्रहण करते हुए भी अन्ने-औरों को न समणुजाणामि- भला नहीं 
समझूँ जावज्जीवाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध तिविहेण॑-त्रिविध से मणेणं-मन से बायाए- 


वचन से काएण॑-काय से न करेमि-न करूँ न कारवेमि-न कराऊँ करंतंपि-करते हुए भी 
अजन्नं-औरो को न समणुजाणामि- भला न समझूँ तस्स-उस पापरूप दण्ड से भंते- हे भगवान्‌! 
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पडिक्रमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निंदा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ अप्पाणं- 
आत्मा को बोसिरामि-अलग करता हूँ भंते-हे भगवन्‌! सव्याओ-सर्व प्रकार के 
अदिन्नादाणाओ-अदत्तादान से बेरमणं-विरमण रूप तच्छो-तृतीय महव्यए-महाव्रत में 
उवडद्लिओमि-मैं उपस्थित होता हूँ। 

मूलार्थ--अब, है भगवन्‌ ! तृतीय महात्रत, जो कि अदत्तादान से निवर्त्तनारूप 
है, उसे श्री भगवान्‌ ने प्रतिपादन किया है। हे भगवन्‌ ! मैं सब प्रकार के अदत्तादान का 
प्रत्याख्यान करता हूँ अर्थात्‌ मैं ग्राम में, नगर में, अरण्य में, बिना दिए हुए अल्प, बहुत, 
सूक्ष्म, स्थूल, चेतन, अचेतन पदार्थ ग्रहण नहीं करूँगा, औरों से ग्रहण नहीं कराऊँगा 
और ग्रहण करते हुए ( दूसरों ) का अनुमोदन भी नहीं करूँगा। शेष वर्णन प्राग्वत्‌ 
जानना चाहिए। हे भगवन्‌ ! मैं अब तृतीय महात्रत में उपस्थित होता हूँ। 

टीका-- ग्राम, नगर, जगल, जलाशय, पर्वत, आकाश और पाताल आदि किसी भी 
जगह; दिन-रात, प्रात:काल और संध्या आदि किसी भी समय, चेतन या अचेतन, थोडी या 
बहुत, छोटी या बडी बिना दी हुई किसी भी चीज़ को; मन से, वचन से और काय से न ग्रहण 
करना, न ग्रहण कराना और न ग्रहण करते हुए को भला मानना, इसका नाम '“अदत्तादान! 
तीसरा महाक्रत है। पूर्व की तरह इसके भी द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव तथा मिश्रामिश्र के 
विकल्प से अनेक भेद हो जाते है। 

उत्थानिका-- अब चौथे महात्रत का वर्णन करते हैं-- 


अहावरे चउत्थे भंते ! महव्वए मेहुणाओ वेरमणणं। 
सव्वं भंते ! मेहुणं पच्चक्‍्खामि। से दिव्वं वा, माणुसं वा, 
तिरिक्खजोणियं वा, नेव सयं मेहुणं सेविज्जा, नेव< न्नेहिं 
मेहुणं सेवाविज्जा मेहुणं सेवंते5 वि अन्ने न समणुजाणामि, 
जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएणएं, 
न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि अन्नं न समणुजाणामि। 
तस्स भंते! पडिक्कमामि, निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं 
वोसिरामि। चउत्थे भंते! महव्वए उवबद्धिओमि सव्वाओ 
मेहुणाओ वेरमणं॥ ४॥ [ सूत्र ॥९०॥ ] 

अथापरस्मिश्चतुर्थे भदन्‍त! महात्रते मैथुनाद्विरमणम्‌। सर्व 
भदन्त! मैथुन प्रत्याख्यामि। अथ दैवं वा, मानुषं वा, तैर्यग्योनं वा, 
नैव स्वयं मैथुन सेवे, नैवान्यैमेथुनं सेवयामि, मैथुन सेवमानानप्यन्यान्‌ 
न समनुजानामि, यावज्जीवं त्रिविध॑ त्रिविधेन, मनसा, वाचा, कायेन 
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न करोमि, न कारयामि, कुर्वतोप्यन्यं न समनुजानामि। तस्य भदन्‍्त! 
प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गई, आत्मानं व्युत्सजामि। चतुर्थ भदन्त! 
महात्रते उपस्थितो5स्मि सर्वस्मान्मैथुनाद्विरमणम्‌॥ ४ ॥ 

[ सूत्र ॥१०॥ ] 

'पदार्थान्वयः--भंते-हे भगवन्‌ ! अहावरे-अब चउत्थे-चतुर्थ महव्वए-महाक्नत में 
मेहुणाओ-मैथुन से वेरमणं-निवर्त्तन होना है भंते-हे भगवन्‌ ! सब्बं-सर्व प्रकार के मेह्ुुणं- 
मैथुन का पच्चक्‍्खामि-मैं प्रत्याख्यान करता हूँ से-जैसे कि देवं बा-देव-सम्बन्धी अथवा 
भमाणुस बा-मानुष-सम्बन्धी, अथवा तिरिक्खजोणियं वा-तिर्यग्योनि-सम्बन्धी मेहुणं-मैथुन 
का सर्य-स्वयं नेव सेविज्ञा-मैं सेवन नहीं करूँ अन्नेहिं-औरों से मेहुणं-मैथुन का नेव सेवाविज्ञा- 
सेवन नही कराऊँ मेहुणं-मैथुन का सेबंतेडवि अन्ने -सेवन करते हुए औरों को भी न 
समणुजाणामि-भला नहीं समझूँ जावज्जीवाए-जीवन पर्यन्त, तिबिंह-त्रिविध तिविहेणं- 
त्रिविध से मणेणं-मन से वायाए-वचन से काएणं-काय से न करेमि-न करूँ न कारवेमि- 
न कराऊँ करंतंपि-करते हुए भी अन्नं-अन्य की न समणुजाणामि-अनुमोदना नहीं करूँ भंते- 
है भगवन्‌! तस्स-उसका पडिक्रमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निंदा करता हूँ गरिहामि- 
गहणा करता हूँ और अप्पाणं-आत्मा का वोसिरामि-परित्याग करता हूँ भंते-हे भगवन्‌ ! 
अउत्थे-चतुर्थ महव्वए-महात्रत के विषय में सव्बाओ-जो कि सर्व प्रकार से मेहुणाओ-मैथुन 
से वेरमणं-निवृत्तिरूप है उबद्धिओमि-मैं उपस्थित होता हूँ। 

मूलार्थ--हे भगवन्‌ ! मैथुन से विरमण करने का चतुर्थ महात्नरत श्री भगवान्‌ 
ने प्रतिपादन किया है । इसलिए हे भगवन्‌ ! मैं सर्व मैथुन का प्रत्याख्यान करता हूँ। तथा 
अ--देव-सम्बन्धी, मनुष्य-सम्बन्धी और तिर्यग्योनि-सम्बन्धी मैथुन कर्म मैं स्वयं सेवन 
नहीं करूँ, औरों से सेवन नहीं कराऊँ और सेवन करते हुए अन्य जीवों की अनुमोदना 
भी नहीं करूँ। जीवन पर्यन्त तीन करण--कृत-कारित-अनुमोदना से और तीन 
योग--मन-वचन-काय से न करूँ, न कराऊँ और न करते हुए ( दूसरों ) की अनुमोदना 
ही करूँ। हे भगवन्‌ ! मैं उस पाप रूप दण्ड से प्रतिक्रमण करता हूँ, आत्म साक्षीपूर्वक 
निन्‍्दा करता हूँ , गुरु-साक्षीपूर्वक गईणा करता हूँ और पापरूप आत्मा का परित्याग 
करता हूँ। हे भगवन्‌ ! चतुर्थ महात्रत, जो कि सब प्रकार से मैथुन से विरतिरूप है, 
उसमें मैं उपस्थित होता हूँ। 

टीका--चार गतियों मे से स्त्री-जाति तीन ही गतियों मे होती है--देव, मनुष्य और 
तिर्यज्ञ में । नरक-गति में स्त्री जाति नहीं होती। इन तीनों स्त्री-सम्बन्धी मैथुन का साधु को 
परित्याग कर देने से स्त्री मात्र का परित्याग हो जाता है। केवल रति-कर्म का ही नाम मैथुन 
नहीं है। बल्कि रतिभाव-रागभावविशेष-पूर्वक जीव की जितनी भी चेष्ठाएँ हैं, वे सभी मैथुन 
हैं। इसी लिए शास्त्रकारों ने मैथुन के अनेक भेद किए हैं । यद्यपि चित्त में इसके उत्पन्न करने 
वाले अनेक कारण हैं, फिर भी उनमें से “रूप” एक मुख्य कारण है। उस रूप के दो भेद हैं: 
एक रूप और दूसरा रूपसहगत द्रव्य। रूप अचित्त कारण है और रूपसहगत द्रव्य सचित्त 
कारण है। अथवा भूषण-विकल सौन्दर्य को 'रूप' और भूषण -सहित सौन्दर्य को 'रूपसहगत' 
कहते हैं। शेष वर्णन पूर्वबत्‌ यहाँ भी समझ लेना चाहिए जैसे कि द्रव्य, फा77 ७ कतनामकफर-- -ज्तलकपर काल और भाव 
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तथा इनके मिश्रामिश्र भेद से इसके भी अनेक भेद होते हैं। यों तो चारित्र-धर्म की प्रत्येक 
” क्रियाएँ अपना-अपना विशिष्ट महत्त्व रखती हैं; क्योंकि चारित्र-धर्म की महिमा ही अपरम्पार 
है। मोक्ष के सम्यक्‌ू-दर्शन और सम्यक्‌-ज्ञान तो साधन हैं, लेकिन चारित्र साधनतम है। 
अस्तु। चारित्र-धर्म के समस्त भेदों में से मैथुन-परित्याग नाम का महात्रत अत्यन्त अद्भुत 
शक्ति रखता है। इसके प्रताप से अनेक अकल्पित कार्य सुतरां सिद्ध हो जाते हैं। इसके बिना 
समस्त जप, तप अकार्यकारी हो जाते हैं । इसके पालन में भी मुनियों को भारी कठिनता का 
सामना करना पड़ता है, जैसा कि द्वितीयाध्ययन में वर्णन किया जा चुका है | इसमें सन्देह नहीं 
कि इसके पूर्ण-विशुद्धरूप से पालन करने से मुनि परम पूज्य और मोक्षाधिकारी के सर्वथा 
योग्य बन जाता है। 
उत्थानिका--अब सूत्रकार पञ्षम महान्नत के विषय में कहते हैं :-- 


अहावरे पंचमे भंते ! महव्वए परिग्गहाओ वेरमण्णं । 
सत्य भंते ! परिग्गहं पच्चक्‍्खामि। से अप्पं वा, बहुँ वा, 
अणु वा, थूलं वा, चित्तमंतं वा, अचित्तमंतं वा; नेव सयं 
परिग्गहं परिगिणिहिज्जा, नेव5न्नेहिं परिग्गहं परिगिण्हा- 
विज्ञा, परिग्गहं परिगिणहंते वि अन्ने न समणुजाणामि; 
जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएएं; 
न करेमि, न कारवेमि, करुतंपि अन्न न समणुजाणामि। 
तस्स भंते ! पडिक्रमामि, निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं 
वोसिरामि। पंचमे भंते ! महव्वए उवद्धिओमि सव्वाओ 
परिग्गहाओ वेरमणं॥५ ॥ [ सूत्र ॥११॥ ] 

अथापरस्मिन्‌ पश्षमे भदन्त ! महात्रते परिग्रहाद्विरमणम्‌ । सर्व 
भदन्त ! परिग्रह प्रत्याख्यामि। अथ अल्पं वा, बहुँ वा, अणुं वा, 
स्थूलं वा, चित्तवन्तं वा, अचित्तवन्तं वा; नैव स्वयं परिग्रह परिगुह्नामि, 
नैवान्ये: परिग्रहं परिग्राहयामि, परिग्रह॑ परि-गृह्तो5 प्यन्यान्‌ न 
लगी न ; यावज्जीवं त्रिविध त्रिविधेन, मनसा, वाचा, कायेन; 
न , न कारयामि, कुर्वतोप्यन्यान्‌ू न समनुजानामि। तस्य भदनन्‍्त ! 
प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गहें, आत्मानं व्युत्सुजामि। पञ्ञमे भदनन्‍्त ! 
महाबत्रते उपस्थितो5स्मि सर्वस्मात्‌ परिग्रहाद्विरमणम्‌ ॥७५ ॥ 
[ सूत्र ॥११॥ ] 
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चदार्थान्वय:---अहावरे-अब भंते-हे भदन्त ! पंचमे-पाँचवें महव्वए-महात्रत के 
विषय में परिग्गहाओं-परिग्रह से वेरमणं-निवृत्त होना है भंते-हे भगवन्‌ ! सबव्यं-सर्व प्रकार के 
थरिग्णहँ-परिग्रह का पच्छावरब्रामि-मैँ प्रत्याख्यान करता हूँ से-जैसे कि अप्पं खा-अल्प मूल्य 
वाले, अथवा बहुँ वा-बहु मूल्य वाले अथवा अणुं वबा-सूक्ष्म आकार वाले, अथवा थूलं बा- 
स्थूल आकार वाले अथवा चित्तमंतं बा-चेतना वाले, अथवा अचित्तमंतं बा-अचेतना वाले 
परिग्गहं-परिग्रह को सर्य-स्वयं नेब परिगिणिहज्जा-ग्रहण न करूँ नेब-नहीं अन्नेहिं-औरों से 
भरिग्गहं-परिग्रह को परिगिणहाविज्जा-ग्रहण कराऊँ न-नहीं परिग्गहूं-परिग्रह को परिगिण्हंते 
वि-ग्रहण करते हुए भी अन्ने-औरो को समणुजाणामि-भला समझूँ जावज्जीवाए-जीवन 
पर्यन्त तिबिहँ-त्रिविध तिविहेणं-त्रिविध से मणेणं-मन से वायाए-वचन से काएणं-काय से 
न करेमि-न करूँ न कारवेमि-न कराऊँ न-नही करंतंपि-करते हुए भी अन्नं-औरों की 
समणुजाणामि-अनुमोदना करूँ भंते-हे भगवन्‌ ! तस्स-उसका पडिक्करमामि-मैं प्रतिक्रमण 
करता हूँ निंदामि-निंदा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ अप्पाणं-आत्मा को बोसिरामि- 
छोडता हूँ भंते-हे भगवन्‌ ! पंचमे महतव्यए-पाँचवें महात्रत में, जो कि सव्वाओ-सब प्रकार के 
परिग्गहाओ-परिग्रह से वेरमणं-निवर्त्तनरूप है, उसमें उबट्टिओमि-मैं उपस्थित होता हूँ। 

मूलार्थ--अब हे भगवन्‌ ! परिग्रह से नियवृत्‌ होने को पफँचम महात्रत श्री 
भगवान्‌ ने प्रतिपादन किया है। इसलिए हे भगवन्‌ ! मैं सब प्रकार के परिग्रह का 
प्रत्याख्यान करता हूँ। जैसे कि---अल्प वा बहुत, सूक्ष्म वा स्थूल, चेतना वाले पदार्थ 
वा चेतनारहित पदार्थ; इन सब को मैं स्वयं ग्रहण नहीं करूँ, न औरों से ग्रहण कराऊँ 
और न ग्रहण करते हुए दूसरों की अनुमोदना भी करूँ, जीवन पर्यन्त तीन करण--कृत- 
कारित-अनुमोदना से और तीन योग--मन-वच्नन-काय से; न करूँ, न कराऊँ, न 
करते हुए दूसरों को भला ही समझूँ। हे भगवन्‌ ! इस पाप रूप दण्ड का मैं प्रतिक्रमण 
करता हूँ, आत्म साक्षीपूर्वक निनन्‍दा करता हूँ। गुरु साक्षीपूर्वक गईणा करता हूँ और पाप 
रूप आत्मा का परित्याग करता हूँ। हे भगवन्‌ ! पाँचवाँ महात्रत, जो कि सब प्रकार के 
यरिग्रह से विरमण रूप है, उसमें मैं उपस्थित होता हूँ। 

टीका--द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव तथा इनके मिश्रामिश्र की अपेक्षा से परिग्रह- 
त्याग के अनेक भेद होते हैं। जैसे कि जो साधु परिग्रह रखते हैं, वे “द्रव्य-परिग्रह के धारी' 
कहला सकते है, भाव-परिग्रह के नहीं और कोई द्रव्य से तो परिग्रह न रबखे अर्थात्‌ बाह्य में 
परिग्रह उसके पास न दिखाई दे, किन्तु अन्तरड्ढ में परिग्रह रखने के भाव हों- परिग्रह से 
ममत्व-परिणाम हो--तो वह व्यक्ति 'भाव-परिग्रह का धारी' कहला सकता है, द्रव्य-परिग्रह 
का नहीं तथा किसी के पास द्रव्य-परिग्रह भी घिल्चमान है और भावो में भी परिग्रह के प्रति 
ममत्व-परिणाम है, तो वह व्यक्ति 'उभय-परिग्रह का धारी' कृहलाएगा और जिस महात्मा के 
पास न तो किसी प्रकार का बाह्य परिग्रह है और न किसी प्रकार का ममत्व-परिणाम अन्तरड्र 
में परिग्रह के प्रति है, बह “उभयपरिग्रह-रहित” कहलाएगा। इस प्रकार उभयपरिग्रह-रहित 
3 निज-आत्मगुणो को विकसित करके शीघ्र परमात्म-पद को प्राप्त करती है। शेष वर्णन 
पूर्ववतू । 
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उत्थानिका-- पाँच महाव्रतों के अनन्तर अब सूत्रकार छठे रात्रि भोजन-विरमण 
ब्रत के विषय में वर्णन करते हैं :-- 


अहावरे छद्ठे भंते ! वए राइभोयणाओ चेरमणं । सब्यं 
भंते ! राइभोयणं पच्चक्खामि। से असणं वा, पाणं वा, 
खाइमं वा, साइमं वा; नेव सयं राइं भुंजिज्जा, नेव< न्नेहिं 
राइं भुंजाविज्ञा, राइं भुंजंतेड5 वि अन्ने न समणुजाणामि; 
जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएएं; 
न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि अन्नं न समणुजाणामि। 
तस्स भंते ! पडिक्रमामि, निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं 
वोसिरामि। छट्ठे भंते ! वए उवद्धि ओमि सव्वाओ 
राइभोयणाओ वेरमणं॥ ६॥ [ सूत्र ॥१२॥ ] 

अथापरस्मिन्‌ षष्ठे भदन्त ! ब्वते रात्रिभोजनाद्विरमणम्‌। सर्व 
भदन्त! रात्रिभोजन प्रत्याख्यामि। अथ अशनं वा, पानं वा, खाद्य 
वा, स्वाद्यं वा; नैव स्वयं रात्रौ भुझ्ले, नैवान्ये: रात्रो भोजयामि, रात्रौ 
भुझख़ानानप्यन्यान्‌ न समनुजानामि; यावज्जीवं त्रिविध॑ं त्रिविधेन, 
मनसा, वाचा, कायेन; न करोमि, न कारयामि, कुर्वन्तमप्यन्यं न 
समनुजानामि। तस्य भदन्त ! प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गहे, आत्मानं 
व्युत्सूजामि। षष्ठे भदन्त! व्रते उपस्थितो5 स्मि सर्वस्मात्‌ 


रात्रिभोजनाद्विरमणम्‌ ॥६ ॥ [ सूत्र ॥१२॥ ] 

पदार्थान्वय:-- भंते-हे भगवन्‌ ! अहावरे-अब छठद्ठे-छठे बए-त्रत के विषय में 
राइभोयणाओ-रात्रि- भोजन से वेरमणं-नियृत्त होना है भंते-हे भगवन्‌ ! राइभोयणं-रात्रि- 
भोजन का सब्बं-सर्व प्रकार से पच्चक्रत्रामि-मैं प्रत्याख्यान करता हूँ से-जैसे कि असणं वा- 
अन्नादि अथवा पाणं बा-पानी अथवा खाइम॑ बा-खाद्य पदार्थ, अथवा साइमं वा-स्वाद्य पदार्थ 
सयं-स्वयं राइं-रात्रि के समय नेव भुंजिज्ञा-नहीं भोजन करूँ नेव-नहीं अन्नेहिं-औरों से 
राइं-रात्रि मे भुंजाविज्वजा-भोजन कराऊँ न-नहीं रा भुंजंतेबि-रात्रि-भोजन करते हुए भी अन्ने- 
औरों को न समणुजाणामि-अनुमोदना नहीं करूँ जावज्जीबाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध 
तिविहेणं-त्रिविध से मणेणं-मन से बायाए-बचन से काएणं-काय से न करेमि-न करूँ न 
कारवेमि-न कराऊँ न-नहीं करंतंपि अन्नं-करते हुए अन्य की भी समणुजाणापमि-अनुमोदना 
करूँ तस्स-उसका भंते-हे भगवन्‌ ! पडिक्कमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निंदा करता 
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हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ अप्पाणं-आत्मा का वोसिरामि-परित्याग करता हूँ भंते-हे भगवन्‌ ! 
छट्ठे-छठे बए-त्रत के विषय में, जो कि सव्याओ-सब प्रकार से राइभोयणाओ-रात्रि-भोजन 
- से बेरधरा-विरमण रूप है, 'उसमें उबद्धविओणि-मैं उपस्थित होता हूँ । 

मूलार्थ-हे भगवन्‌ ! पाँच महात्नतों के बाद छठा व्रत जो राजि-भोजन से विरभण 
रूप है, श्री भगवन्‌ ने प्रतिपादन किया है। इसलिए है भगवन्‌ ! मैं सब प्रकार से रात्रि भोजन 
का प्रत्याख्यान करता हूँ । जैसे कि- १ अन्न, २ पानी, ३ स्वाद्य ४ स्वाद्य, इन पदार्थों का स्त्रय॑ 
मैं रात्रि में भोजन नहीं करूँ, न दूसरों से रात्रि में भोजन कराऊँ और न रात्रि में भोजन करने 
वालों की अनुमोदना ही करूँ ; जीवन पर्यन्त तीन करण--कृत-कारित-अनुमोदना से और 
तीन खेग--मन-वचन-काय से न करूँ , न कराऊँ और न करते हुए अन्य की अनुमोदना ही 
करूँ। है भगवन्‌ ! उस पाप रूप दण्ड से मैं प्रतिक्रमण करता हूँ, आत्म साक्षीपूर्वक निन्‍्दा 
करता हूँ, गुरु साक्षीपूर्वक गहणा करता हूँ और पाप रूप आत्मा का परित्याग करता हूँ। है 
भगवन्‌ ! छठे त्रत के विषय में, जो कि सब प्रकार से रात्रि-भोजन से विरमण रूप है, उसमें 
मैं उपस्थित होता हूँ। 

टीका-यह रात्रि-भोजन-विरमण नाम का ब्रत प्रथम अहिसा-महाक्रत की रक्षा के 
लिए प्रतिपादन किया गया है। इसमें अशन, पान, खाद्य और स्वाद्य*, इन चारों प्रकार के 
आहार का त्याग रात्रि के लिए सर्वथा किया जाता है। 

यदि यहाँ यह शड्भा की जाए कि इस रात्रि- भोजन-विरमण ब्रत को 'ब्रत' क्‍यों कहा 
जाता है, 'महाक्नत' क्‍यों नहीं कहा जाता ? इसका समाधान यह है कि महाक्नतों का पालना 
जितना कठिन है, इसका पालना उतना कठिन नहीं है। इसलिए यह त्रत 'ब्रत' कहलाता है, 
'महाव्रत' नहीं कहलाता। इसी लिए इसको मूल-गुणों में भी नहीं गिना जाता, बल्कि उत्तर- 
गुणों में गिना जाता है। तो फिर इसका सूत्र महाब्रतो के ही पश्चात्‌ क्यों पढ़ा गया है ? उत्तर- 
गुणों मे उसको पढ़ना चाहिए था ? इसका समाधान यह है कि प्रथम तथा अन्तिम तीर्थंकर के 
समय जो ऋजु-जड़ और वक्र-जड़ लोग पैदा हो जाते हैं, उनके लिए इसका पाठ महाकव्त के 
पाठ के पश्चात्‌ ही रक्खा गया है और इस पाठ्यक्रम से यह सिद्ध होता है कि यद्यपि यह रात्रि- 
भोजन-विरमण ब्रत महाक्रत नहीं है, तो भी महाव्रत की भाँति ही इसका पालन करना चाहिए। 

द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव तथा इनके मिश्रामिश्र की दृष्टि से इसके अनेक भेद हो . 
जाते हैं। जैसे क्ि-द्रव्य से अशनादि, क्षेत्र से अढ़ाई द्वीपों में, काल से रात्रि में और भाव से 
रागट्वेष-रहित होकर इसका पालन करना चाहिए। इसके अतिरिक्त इसके भेद और तरह से 
भी हो सकते हैं। जैसे कि-९. रात्रि में अशनादि ग्रहण करना और रात्रि में खाना, २. रात्रि में 
प्रहण करना और दिन में खाना, ३. दिन में ग्रहण करना और रात्रि में खाना, ४. दिन में ग्रहण 
करना और दिन में ही खाना। इन चारों भड़़ों में से प्रथम के तीन भड़ साधु के लिए अशुद्ध 
“अग्राह्म-हैं और अन्त का चौथा एक शुद्ध-ग्राह्म है। द्रव्य और भाव की अपेक्षा से भी रात्रि- 
भोजन के चार भड्ड होते हैं। जैसे कि-१. केवल द्रव्य से, २ केवल भाव से, ३. द्रव्य-भाव 
उभय से, ४. द्रव्य-भाव उभय रहित से। १. सूर्योदय या सूर्यास्य का सन्देह रहते हुए जो 
भोजन किया जाता है, वह केवल द्रव्य से रात्रि-भोजन है, भाव से नहीं । २ 'मैं रात्रि में भोजन 


९ 'अश्यत इत्यशन पोदकादि; पीयत इसि पान जल कपल आन उप जप जप प्रयापपा अश्यत इत्यशर्न पोदकादि; पीयत इति पान जल-दुग्धादि;स्थाइत इति रबाद्यं खर्जुरादि;स्थाच्ात 
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करूँ ' ऐसा विचार तो हो जाए परन्तु खाए नहीं, यह केवल भाव से रात्रि-भोजन है, द्रव्य से 
नहीं । ३. बुद्धिपूर्वक रात्रि में भोजन कर लेना, द्रब्य और भाव उभय-दोनों-से रात्रि भोजन है। 
४. और न रात्रि में भोजन करना और न करने की अभिलाषा रखना, यह द्रव्य और भाव उभय 
से-दोनों से -रहित भद्भ है। सूत्र में 'असण वा, पाणं वा, खाइमं वा, साइम वा, ' पद देकर 
सूत्रकार ने मद्य-मांस का सर्वथा निषेध सूचित कर दिया है, क्योंकि रात्रि में भोजन करने का 
निषेध उक्त चारों ही प्रकार के आहार का किया है। मद्य-मांस उक्त चारों प्रकार के आहार में 
नहीं है । इसलिए इन दो महा अपवित्न पदार्थों का त्याग तो मनुष्य को सर्वथा और सर्वदा के 
लिए कर रखना चाहिए, क्योंकि ये मनुष्य के किसी भी प्रकार के आहार में ही नहीं गिने जाते । 
ये मनुष्य-जाति के लिए सर्वथा अयोग्य वस्तुएं हैं। 

इच्चेयाईं पंच महव्वयाइं राइभोयणवेरमणछट्ठाईं 
अत्तहियट्वियाए उवसंपजिनत्ता णं विहरामि ॥१ ३ ॥ 

इत्येतानि पञ्ञ महावद्रतानि रात्रिभोजनविरमणषष्ठानि 
आत्महितार्थाय उपसम्पद्य विहरामि ॥१९ ३ ॥ 

पदार्थान्वय:---इच्यचेयाइं-इन अहिंसादि पंच महव्वयाइूं-पाँच महात्रतों तथा 
राइभोयणवेरमणछट्टाइं-रात्रि- भोजन विरमणरूप छठे ब्रत को अत्तहियद्वियाए-आत्महित के 
लिए उबसंपज्नित्ता णं१-अंगीकार करके विहरामि-विचरता हूँ। 

मूलार्थ--डन अहिंसादि पाँच महात्नतों और रात्रि-भोजन विरमणरूप छठे ख्रत 
को मैं आत्म-हित के लिए अंगीकार करके विचरता हूँ। 

टीका--मनुष्य को उक्त रात्रि-भोजन-त्याग रूप ब्रत, तप तथा पाँच महाक्तों की 
रक्षा के लिए करना चाहिए। इसी लिए सूत्र में शिष्य कहता है कि हे भगवन्‌! पाँच महात्रत 
और छठा रात्रिभोजनत्याग-ब्रत मैं आत्महित अर्थात्‌ मोक्ष की प्राप्ति के लिए ग्रहण करके 
विचरता हूँ । 

उत्थानिका--चारित्र-धर्म की रक्षा के लिए षट्‌ू-काय के जीवों की रक्षा सदैव यत्र 
से करनी चाहिए। इस विषय का वर्णन करते हुए सूत्रकार प्रथम पृथ्वी-काय के यत्र करने के 
विषय में कहते हैं:-- 

से भिक्‍्खू वा भिक्खुणी वा, संजय-विरय-पडिहय- 
पच्चक्खाय-पावकम्मे; दिआ वा, राओ वा, एगओ वा, 
परिसागओ वा, सुत्ते वा, जागरमाणे वा; से पुढवीं वा, 
भित्ति वा, सिल॑ वा, लेलुं वा, ससरक्खं वा कार्य, ससरक्खं 


वा बत्थं; हत्थेण वा, पाएण वा, कद्ठेण वा, किलिंचेण 
९ यहाँ पर यह ' था ' वाक्यलंकार में है। 
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वा, अंगुलियाए वा, सिलागाए वा, सिलागहत्थेण वा; न 
आलिहिज्जा, न विलिहिज्ञा, न घट्टिज्ञा, न भिंदिज्जा; अन्न 
न आलिहाविज्जा*, न विलिहाविज्ञा, न घट्टाविज्ञा, न 
भिंदाविज्ञा; अन्न आलिहंतं वा, विलिहंतं वा, घट्टंतं वा, 
भिंदंतं वा न समणुजाणिज्ञा; जावज्जीवाए तिविहं 
तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएणं; न करेमि, न कारवेमि, 
करंतंपि अन्न॑ न समणुजाणामि। तस्स भंते! पडिक्रमामि, 
निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि॥१९ ॥[ सूत्र ॥१४॥ ] 
स भिक्षुर्वा भिक्षुकी वा, संयत-विरत-प्रतिहत-प्रत्या-ख्यात- 
पापकर्मा; दिवा वा, रात्रौ वा, एकको वा, परिषदृतो वा, सुप्तो वा, 
जाग्रद्दा; स पृथिवीं वा, भित्तिं वा, शिलां वा, लेष्ट॑ वा, सरजस्कं वा 
कायम्‌, सरजस्कं वा वस्त्रम; हस्तेन वा, पादेन वा, काष्ठेन वा, 
कलिडज्जेन जा जता, ल्या वा, शलाकया वा, शलाका हस्तेन वा; 
नालिखेत्‌, न / ने घटयेत्‌ , न भिन्द्यात्‌; अन्येन नालेखयेत्‌ , 
न विलेखयेत्‌ , न घट्टयेत्‌ , न भेदयेत्‌; अन्यमालिखन्तं वा, विलिखन्तं 
वा, घट्टयन्तं वा, भिन्दन्तं वा न समनुजानीयात्‌; यावज्जीवं त्रिव्रिधं 
त्रिविधन, मनसा, वाचा, कायेन; न करोमि, न कारयामि, 
कुर्वन्तमप्यन्यं न समनुजा-नामि। तस्य भदन्‍्त! प्रतिक्रामामि, 
निन्दामि, गह, आत्मानं व्युत्सूजामि ॥१ ॥ [ सूत्र ॥१४॥ ] 
पदार्थान्वय:--से-वह पूर्वोक्त पाँच महात्रतों को धारण करने वाला भिक्‍्खू वा- 


भिक्षु अथवा भिक्‍्खुणी वा-भिक्षुणी-साध्वी, जो कि संजय-निरन्तर यत्रशील विरय-नाना 
प्रकार के ब्रतो मे रत पडिहय-कर्मों की स्थिति को प्रतिहत करने वाले पच्चकक्‍रखायपावकमम्मे- 
तथा जिन्होंने पापकर्म के हेतुओं का प्रत्याख्यान कर दिया है ऐसे दिआ बा-दिन के विषय अथवा 
राओ वा-रात्रि के विषय अथवा एगओ बा-अकेले हों अथवा परिसागओ बा-परिषद्‌ में बैठे 
हुए हों अथवा सुत्ते बा-सोते हुए हो अथवा जागरमाणे वा-जागते हुए हों से-जैसे कि पुढवीं 
बा-पृथ्वी को अथवा भित्तिं बा-नदी के तट की मिट्टी को अथवा सिल॑ बा-शिला को अथवा 
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९ प्राीनकाल में छात्रों को प्राथमिक दशा मे भूमि पर ही लेखन का अभ्यास कराया जाता था, यह 
उक्त पद से स्पष्टत: प्रतिभासित होता है। 
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लेलु बा-शिलापुत्र को अथवा ससरवखं वा कायं-सचित्त रज से भरे हुए शरीर को अथवा 
ससरक्रं वा यत्थं-सचित्त रज से भरे हुए वस्त्र को हत्थेण वा-हाथ से अथवा पाएण बा-पगों 
से अथवा कट्ठेण वा-काष्ठ से अथवा किलिंचेण वा-काठ के खंड से अथवा अंगुलियाए बा- 
अंगुलि से अथवा सिलागाए वबा-लोहे की शलाका से अथवा सिलागह॒त्थेण बा-शलाका के 
समुदाय से न आलिहिज्जा-सचित्त पृथ्वी पर लिखे नहीं न विलिहिज्ञजा-घिशेष लिखे नहीं न 
घट्टिज्जा-स्पर्श करे नहीं न भिंदिज्जा-सचित्त पृथ्वी को भेदन करे नहीं अन्नैँ-औरो से न 
आलिहाबिज्जा-सचित्त पृथ्वी पपन लिखवाए न बिलिहाबिज्ञा-विशेष न लिखाए न घट्टाविज्ञा- 
सचित्त पृथ्वी अन्य से स्पर्श न करवाए न भिंदाविज्ञा-औरों से भेदन न करवाए अम्नं-औरों को 
आलिहेत॑ बा-आलेखन करते हुए को अथवा बिलिहंतं बा-विशेष आलेखन करते हुए को, 
अथवा घद्धत्तं बा-स्पर्श करते हुए को, अथवा भिंदंतं बा-भेदन करते हुए को अथवा न 
समणुजाणिज्ञा-अनुमोदन न करे जावज्जीवाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध तिविहेणं- 
त्रिविध से मणेणं-मन से वायाए-वचन से काएण॑-काय से न करेमि-न करूँ न कारवेमि- 
न कराऊँ करुंतंपि-करते हुए भी अन्नं-औरो को न समणुजाणामि-भला न समझूँ भंते-हे 
भगवन्‌ | तस्स-उसकोी पडिक्कमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निंदा करता हूँ गरिहामि- 
गर्हणा करता हूँ और अप्पाणं-आत्मा को वोसिरामि-हटाता हूँ। 

मूलार्थ--वे भिक्षु अथवा भिक्षुणी, जो कि संयत हैं, बिरत हैं, प्रतिहत हैं और 
पापकर्मो का प्रत्याख्यान कर चुके हैं; दिन-रात में, अकेले-दुकेले, सोते-जागते ;पृथ्वी 
को, भीत को, शिला को, पत्थर को, सरजस्क शरीर को, सरजस्क वस्त्र को; हाथ से, 
पाँव से, लकड़ी से, लकड़ी के टुकड़े से, अंगुली से, सलाई से,सलाई की नोक से; न 
थोड़ा लिखें, न बहुत लिखे, न छूए , न छेदे; न औरों से थोड़ा लिखवाएँ, न औरों से 
बहुत लिखवाएँ, न छुवाए, न छिदवाए; न औरों के थोड़ा लिखने पर, न औरों के बहुत 
लिखने पर, न औरों के छूने पर, न औरों के छेद करने पर अनुमोदना करें; हे भगवन्‌! 
मैं जीवन पर्यन्त तीन करण--कृत-कारित-अनुमोदना से और त्रिविध--मन-वचन- 
काय से न करूँ, न कराऊँ, और न करते हुए की अनुमोदना ही करूँ। है भगवन्‌ ! मैं 
उस पाप का प्रतिक्रमण करता हूँ, आत्म-साक्षीपूर्वक निन्‍्दा करता हूँ, गुरू-साक्षीपूर्वक 
गहणा करता हूँ और उस पाप से अपनी आत्मा को हटाता हूँ। 

टीका--पाँच महाव्रत और छठे रात्रि-भोजन-त्याग ब्रत का वर्णन करने के बाद 
अब चारित्र-धर्म का विशेष वर्णन करना सूत्रकार को इष्ट है। लेकिन जब तक षट्काय के 
जीवों की यलपूर्वक रक्षा न की जाएगी, तब तक चारित्र-धर्म को निर्दोष-पूर्वक पालन नहीं 
किया जा सकता। अत एव सूत्रकार ने षट्काय जीवों की रक्षा का प्रकार बतलाने के लिए. 
आगे छ: सूत्र कहे हैं । उनमें से पृथ्वी-काय की रक्षा का यह पहला सूत्र है, साधु और साध्वी 
सकल परिग्रह का तो त्याग ही कर चुके हैं । केवल काय की पालना करने के लिए वे भिक्षण- 
शील-भिक्षु हैं सूत्र में जो विशेषण भिक्षु के लिए हैं वे ही भिश्षुणी के लिए भी हैं। लेकिन वे 
सब हैं पुल्लिड्र; (भिक्‍्खू' का पूर्व निपात है, इससे पुरूष की प्रधानता सिद्ध होती है । तप-कर्म 
में रत, कर्मों की दीर्घ स्थिति को जिसने हस्व अर्थात्‌ कम कर लिया हो, कर्मों को बाँधने वाले 
एवं बढ़ाने वाले कारणों का अभाव कर जिसने पापकर्म का प्रत्याख्यान कर लिया हो, इत्यादि 
विशेषणों से युक्त मुनि कभी भी सूत्र में कही हुई अर्थात्‌ सचित्त मिट्टी का स्पर्श न करे, अपने 
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बस्त्रादि उपकरण का उससे स्पर्श न होने दे, उस पर कुछ लिखे नहीं, उसे इधर से उधर करे 
नहीं आदि। इतना ही नहीं, किन्तु ऐसा दूसरों से कभी कराए भी नहीं और ऐसा करने पर 
दूसरों की अनुमोदना भी न करे, क्योंकि ऐसा करने पर ही उसका चारित्र-धर्म निर्दोष हो 
सकता है और जिस स्थान पर अर्थात्‌ मोक्ष-स्थान पर पहुँचने की वह तैयारी कर रहा है, वहाँ 
वह पहुँच सकता है । 

यहाँ यह शड्भा की जा सकती है कि सूत्रकार पहले भी पृथ्नीकाय का वर्णन कर 
आए हैं और यहाँ पर फिर उन्होंने उसका वर्णन किया है | यह दोबारा उसी विषय का वर्णन 
'घुनरुक्ति' नाम का एक दोष है। शास्त्र में यह नहीं होना चाहिए। इसका समाधान यह है कि 
पहले पृथ्वी का जो वर्णन किया गया है, वह उसका सामान्य कथन है और यह सूत्र उसके 
भेदों का वर्णन करने वाला है। इसलिए उससे यह विशेष है| दोनों वर्णन एक नहीं हैं । पृथ्वी 
के उत्तर भेद, जो शास्त्रकारो ने सात लाख बतलाए हैं, उन सब का भी इन्हीं में समावेश हो 
जाता है। इन भेदों का कथन करने से शास्त्रकार का यह अभिप्राय है कि जिन चीजो से मुनि 
को बचना है, उनका पूरा-पूरा ज्ञान उन्हें हो जाए ताकि अपने क्रियाचरण का पालन करने उन्हें 
सुगमता हो जाए और कोई बाधा उपस्थित न हो। 

सूत्र में 'आलिहिज्जा-विलिहिज्ञाः--'आलिखेत्‌-विलिखेत्‌' पद 'लिख' धातु के हैं, 
जिसका अर्थ-उकेरना, कुरेदना आदि होता है। 

उत्थानिका--अब शास्त्रकार पृथ्वीकाय के अनन्तर अप्काय का वर्णन करते हैं-- 

से भिकक्‍्खू वा भिक्‍्खुणी वा, संजय-विरय-पडिहय- 
पच्चक्खाय-पावकम्मे; दिआ वा, राओ वा, एगओ वा, 
परिसागओ वा, सुत्ते वा, जागरमाणे वा; से उदगं वा, 
ओसं वा, हिमं वा, महियं वा, करगं वा, हरतणुगं वा, 
सुद्धोदगं वा, उदउल्लँ॑ वा कायं, उदउल्लं वा वत्थं, ससिणिद्ध/ 
वा कायं, ससिणिद्धं वा वत्थं; न आमुसिज्जा, न संफुसिज्जा, 
न आवीलिज्ञा, न पवीलिज्ञा, न अक्खोडिज्जा, न 
'पक्‍्खो डिज्जा, न आयाविज्ञा, न पयाविज्जा; अजन्नं न 
आमुसाविज्ना, न संफुसाविज्ना, न आवीलाविज्जा, न 
पवीलाविज्जा, न अजब निज » ने पक्‍खोडाविज्ञा, न 
आयाविज्ञा, न पयाविज्ञा; आमुसंतं वा, संफुसंतं 
वा, आवीलंतं वा, पवीलंतं वा, अक्खोडंतं वा, पक्रोडंत॑ं 
वा, आयादंतं वा, पयावंतं वा न समणुजाणिज्ना; 
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जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएएणं; 
न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि अन्न न समणुजाणामि। 
तस्स भंते ! पडिक्कमामि, निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं 
वोसिरामि ॥२॥ [ सूत्र ॥१५॥ ] 

स भिक्षुर्वा भिक्षुकी वा, संयत-विरत-प्रतिहत-प्रत्याख्यात- 
पापकर्मा; दिवा वा, रात्रौ वा, एकको वा, परिषदृतो वा, सुप्तो वा, 
जाग्रद्ठा; स उदर्क वा, अवश्यायं वा, हिम॑ वा, मिहिकां वा,करकं 
वा, हर्तनुकं वा, शुब्ध्वोदक वा, उदकार्द्र वा कायम, उदकार्द्र वा 
वस्त्रम्‌, वा, सर्त्रिग्धं वा, कायम्‌, सस्त्रिग्धं वा वस्त्रम; नामृषेत्‌ , न 
संस्पृशेत्‌ , नापीडयेत्‌ , न प्रपीडयेत्‌ , नास्फोटयेत्‌ , न प्रस्फोटयेत्‌ , 
नातापयेत्‌ , न प्रतापयेत्‌ ; अन्येन नामर्षयेत्‌, न संस्पर्शयेत्‌ , 
नापीडयेत्‌ , न प्रपीडयेत्‌ , नास्फोटयेत्‌ , न प्रस्फोटयेत्‌ , नातापयेत्‌ , 
न प्रतापयेत्‌; अन्यमामृषन्तं वा, संस्पृशन्तं वा, आपीडयन्तं वा, 
प्रपीडयन्तं वा, आस्फोटयन्तं वा, प्रस्फोटयन्तं वा, आतापयन्तं वा, 
प्रतापयन्तं वा न समनुजानीयात्‌; यावज्जीवं त्रिविधं त्रिविधेन, मनसा, 
वाचा, कायेन; न करोमि, न कारयामि, कुर्वन्तमप्यन्यं न 
समनुजानामि। तस्य भदन्त ! प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गह, आत्मानं 
व्युत्सूजामि ॥२॥ [ सूत्र ॥१५॥ ] 

पदार्थान्वय:---से-वह भिक्‍खू जा-साधु, अथवा भिकर्ुणी खा-साध्वी, जो कि 
संजय-निरन्तर यत्शशील हैं विरय-नामना प्रकार के सामान्य तप-कर्म में रत हैं पड्िहय-प्रतिहत हैं 
'पच्चक्खायपावकम्मे-पापकर्म को छोड़ चुके हैं दिआ बा-दिन में अथवा शओ वा-रात्रि में 
अथवा एगओ बा-अकेले हों अथवा परिसागओ बा-परिषद्‌ मे बैठे हुए हों, अथवा सुत्ते वा- 
सोए हुए हो अथवा जागरमाणे बा-जागते हुए हों से-जैसे कि उदर्ग खा-कूृपादि का पानी 
अथवा ओसं बा-ओस का पानी अथवा हिमं या-बर्फ का पानी अथवा महिय॑ जा-धुंध का पानी 
अथवा करगं बा-गढ़ो का( ओले का) पानी अथवा हरतणुगं बा-भमि को उद्धेदन कर तृणादि 
पर स्थित हुआ पानी अथवा सुद्धोदर्ग बा-वर्षा का पानी इत्यादि से उदुउल्लं या काय॑-गीले 
हुए शरीर को अथवा उदडलल्ं वा वत्थ॑ं-गीले हुए वस्त्र को, अथवा ससिणिद्धं वा कार्य॑- 
स्रिग्धथ काय को अथवा ससिणिद्ध वा वत्थं-स्त्रिग्ध वस्त्र को न अमुसिज्ञा-एक बार स्पर्श न करे 


न संफुसिज्ञा-बार-बार स्पर्श न करे न आवीलिज्ञा-थोडा भी दबाए नहीं न पवीलिज्जा- 
बार-बार दबाए नहीं न अवरखोडिज्ञा-एक जार भी झाड़े नहीं न पकखोडिज्ञा-बार-बार झाड़े 
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नहीं न आयाधिज्ञा-एक बार भी सुखाए नहीं न पयाविज्ञा-बार बार सुखाए नहीं अन्नं- ओरों 
से न आसुसाविज्ञा-एक बार भी स्पर्श कराए नहीं न संफुसाविज्जा-बार- बार स्पर्श कराए 
नहीं न आश्रीलाविज्जा-एक बार भी दबाए नहीं न पत्नीलाविज्जा-बार-बार दबाए नहीं न 
अक्खोडाविजा-एक बार झड़काए नहीं न पक्‍खोडाविज्जा-बार-बार झड़काए नहीं न 
आयाबिज्जा-एक बार भी औरों से सुखवाए नहीं न पयाविज्ञा- बार-बार औरों से सुखवाए 
नहीं अन्न॑ आमुसंतं बा-एक बार भी स्पर्श करने पर और की अथवा संफुसंतं बा- बार-बार 
रुपर्श करने पर और की अथवा आवबीलंतं वा-एक बार भी दबाने पर और की अथवा पवीलंतं 
वा-बार-बार दबाने पर और की अथवा अक्‍्खोडंतं बा-एक बार भी झडकारने पर और की 
अथवा पकक्‍रखोडंतं बा- बार-बार झड़कारने पर और की अथवा आयाबंत बा-एक बार सुखाने 
पर और की अथवा पयाव॑ंतं बा-बार बार सुखाने पप और की न समणुजाणिज्जा-अनुमोदना 
करे नहीं जावज्जीबाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध तिविहेणं-तोन प्रकार से अर्थात्‌ मणेण॑- 
मन से वायाए-वचन से काएणं-काय से न करेमि-न करूँ न कारवेमि-न कराऊँ करंतंपि- 
करते हुए भी अन्नं-औरों की न समणुजाणामि-अनुमोदना न करूँ भंते-हे भगवन्‌ ! तस्स- 
उसका पडिक्कमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निदा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ 
और अप्पाणं-आत्मा को बोसिरामि-पृथक्‌ करता हूँ। 
मूलार्थ--वह भिश्षु अथवा भिक्षुणी, जो कि संयत हो, विरत हो, प्रति- हत 
हो और पाप-कर्मों को जिसने छोड़ दिया हो; वह दिन में, रात्रि में, अकेले-दुकेले, 
सोते-जागते; कूपादि के, ओस के, बर्फ के, धुंध के , गढ़ों के ( ओलों के ), तृणादि 
के और वर्षादि के पानी से यदि शरीर भीग जाए, अथवा वस्त्र भीग जाए अथवा 
शरीर गीला हो जाए अथवा वस्त्र गीला हो जाए, तो उनको एक बार भी, थोड़ा भी 
स्पर्श न करे अथवा बार-बार और अत्यधिक स्पर्श न करे , थोड़ा-सा भी और एक 
बार भी उसे मरोड़े नहीं, बार-खार और अत्यधिक मरोड़े नहीं, थोड़ा-सा भी और एक 
खार भी उसे झड़काए नहीं, बार-बार और अत्यधिक झड़काए नहीं, एक बार भी 
और थोड़ा-सा भी धूपादि में सुखाए नहीं, बार-बार और अत्यधिक सुरख्ाए नहीं; सो 
उक्त क्रियाएँ अन्य से कराए नहीं और अन्य करने वालों की अनुमोदना भी करे नहीं । 
शेष अर्थ प्राग्वत्‌ यहाँ भी लगा लेना चाहिए। 
टीका-सूत्र सें 'उदउल्लं '-' उदकार्द्रमु” और 'ससिणिद्धं '-' सस्निग्धम्‌' जो दो पद 
दिए गए हैं, उनमे यह अन्तर है कि 'स्निग्ध' का अर्थ तो केवल 'गीला होना' है और 
'उदकार्द् ” का अर्थ ऐसा गीला होना है कि 'जिसमे से जल की बूंदें टपक रही हों '। सूत्रमें 
' आवीलिज्ञा, पवीलिज्जा '--' आपीडयेत्‌ , प्रपीडयेत्‌ आदि पदों में जो 'आ' और ' प्र' उपसर्ग 
लगे हुए हैं, उनमें यह अन्तर है कि ' आ' उपसर्ग का अर्थ तो 'एक बार तथा थोड़ा ' होता है 
और 'प्र' उपसर्ग का अर्थ 'बार-बार तथा बहुत ' होता है। 
यहाँ यह शट्ढूग हो सकती है कि 'प्र' उपसर्ग का जो “बार-बार तथा बहुत' अर्थ 
किया गया है, बह तो ठीक है, क्योंकि ' प्र' का अर्थ कोषकारों ने ' प्रकर्ष ' किया है। ' बार- 
बार तथा बहुत ' ये दोनों ही अर्थ प्रकर्षार्थ के द्योतक ही हैं । लेकिन ' आ' उपसर्ग का जो 'एक 
बार तथा थोडा ' अर्थ किया गया है, वह यहाँ कैसे घटे ? क्योंकि ' आ' उपसर्ग 'अभिविधि 
और मर्यादा' अर्थों में आता है। इसका समाधान यह है कि ' एक बार तथा थोड़ा' जो अर्थ 
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हमने ' आ! उपसर्ग का किया है बह “अभिविधि तथा मर्यादा” ही तो हुई | यदि यहाँ यह शड्डून 
की जाए कि श्री भगवान्‌ ने ऐसी आज्ञा क्‍यों दी ? तो इसका समाधान यह है कि अप्काय के 
जीव अति सूक्ष्म होते हैं। वे थोड़े से स्पर्श से ही प्राणच्युत हो जाते हैं। अत: श्री भगवान्‌ ने 
उनकी रक्षा के लिए यह यल्रारूप उपदेश दिया है। शेष वर्णन पूर्ववजत्‌ समझना चाहिए। 

उत्थानिका---अब सृत्रक्रार अपूकाय के अनन्तर तेजस्काय की यत्ना के विषय में 
कहते हैं :-- 


से भिक्‍्खू वा भिक्खुणी वा, संजय-विरय-पडिहय 
पच्चक्खाय-पावकम्मे; दिआ वा, राओ वा, एगओ वा, 
परिसागओ वा, सुत्ते वा, जागरमाणे वा; से अगणिं वा, 
इंगालं वा, मुम्मुरं वा, अच्च्चिं वा, जाल॑ वा, अलायं वा, 
सुद्धागर्णिं वा, उक्के॑ वा; न उंजिज्जा, न घट्टिज्जा, न भिंदिज्ञा, 
न उज्जालिज्ञा, न पज्ञालिज्ञा, न निव्वाविज्ञा; अन्न॑ न 
उंजाविज्ञा,न घट्टाविज्ञा, न भिंदाविज्ञा, न उज्जालाविज्ञा, 
न पज्ञालाविज्ञा, न निव्वाविज्ञा; अन्न॑ उज्जंतं वा, घडंत॑ वा, 
भिदंतं वा, उज्जालंतं वा, पज्ञालंतं वा, निव्वावंतं वा न 
समणुजाणिज्ञा; जावज्जीवाए तिविहं तिविहेणं, मणेणं, 
वायाए, काएणं; न करेमि, न कारवेमि, करंतंपि अन्न न 
समणुजाणामि। तस्स भंते ! पडिक्कमामि, निंदामि, गरिहामि, 
अप्पाणं वोसिरामि॥३ ॥[ सूत्र ॥१६॥ ] 

स भिक्षुवां भिक्षुकी वा, संयत-विरत-प्रतिहत-प्रत्याख्यात- 
पापकर्मा;दिवा वा, रात्रौ वा, एकको वा, परिषद्गतो वा, सुप्तो वा, जाग्रद्दा; 
सो3 गिन वा, अड्डारं वा, मुर्मुरें वा, अर्च्चिर्वा, ज्वालां वा, अलातं वा, 
शुद्धाग्निं वा, उल्कां वा; नोत्सिझ्लेतू,न घट्टयेत, न भिन्द्यात्‌, न 
उज्ज्यालयेतू, न प्रज्वालयेत्‌, न निर्वापयेत्‌; अन्येन नोत्सेचयेत्‌, न घट्टयेत्‌, 
न भेदयेत्‌, नोज्ज्वालयेत्‌, न प्रज्वालयेत्‌, न निर्वापयेत्‌; अन्यमुत्सिझ्ञन्तं 
बा, घट्टयन्तं वा, भिन्दन्तं वा, उज्ज्वालयन्तं वा, प्रज्वालयन्तं वा, 
निर्वापयन्तं वा न समनुजानीयात्‌ ; यावज्जीवं त्रिविध॑ त्रिविधेन, मनसा, 
अतुर्वत्नघनम्त  कीपावालकासहितम्‌।  (उ 


वाचा, कायेन; न करोमि, न कारयामि, कुर्वन्तमप्यन्यं न समनुजानामि। 
तस्य भदन्त | प्रतिक्रामामि, निन्‍्दामि, गहँ, आत्मानं व्युत्सुजामि ॥३॥ 


[ सूत्र ॥१६ ॥ ) 

पदार्थान्वय:---से-वह भिवरथू बा-साधु अथवा भिक्रबुणी जा-साध्यी जो कि 
संजय-संयत विरय-विरत पडिहय-प्रतिहत और पच्चक्‍्खायपाबकम्मे-पापकर्म जिसने छोड़ 
दिए हैं दिआ वा-दिन में अथवा राओ बा-रात्रि में अथवा एगओ बा-अकेले अथवा परिसागओ 
जा-परिषद्‌ में स्थित अथवा सुत्ते शा-सोता हुआ अथवा जागरमाणे या-जागता हुआ से-वह 
अग्णिं बा-अग्रि को अथवा इंगाल॑ बा-ज्वाला-रहित अड्रारो की अग्नि को अथवा मुम्पुरं बा- 
बकरी आदि के मैगनों की अग्नि को अथवा अच्चिं बा-मूल अग्नि से टूटती हुई ज्वाला को अथवा 
जाल॑ बा-ज्वाला को अथवा अलाय॑ बा-भट्ठे की अग्नि को अथवा सुद्धागर्णिं बा-काष्ठादि- 
रहित शुद्ध अग्रि को अथवा उक्के बा-उल्का को न उंजिज्ञा-सिचन न करे न घट्टिज्जा-संघट्टन 
न करे न भिंदिज्ञा- भेदन न करे न उज्जालिज्ञा-पंखादि की थोडी-सी भी हवा से प्रज्बलित न 
करे न पज्जालिज्जञा-पंखादि द्वारा विशेष प्रज्वलित न करे न निव्वाविज्ञा-न बुझाए अन्नं- अन्य 
के द्वारा न उंजाविज्ञा-सिंचन कराए नहीं न घट्टाविज्ञा-सघड़न कराए नहीं न भिंदाबिज्जा- 
भेदन कराए नहीं न उज्जालाविज्ञा-पंखादि द्वारा थोडा-सा भी प्रज्बलित कराए नहीं न 
पज्ञालाविज्जा-पवन के द्वारा विशेष प्रज्यलित कराए नहीं न निव्याविज्ञा-बुझवाए नहीं उज्जंतत 
बा-उत्सिज्चन करते हुए अथवा घट्टंत॑ं वा- संघट्टन करते हुए अथवा भिंदंतं बा-भेदन करते हुए 
अथवा उज्ञालंतं बा-पंखादि द्वारा प्रचण्ड करते हुए अथवा पज्जालंतं बा-पवन से विशेष प्रचण्ड 
करते हुए अथवा निव्वायंतं बा-बुझाते हुए अन्नं-और की न समणुजाणिज्ञा- अनुमोदना करे नहीं 
जावजीवाए-जीवन पर्यन्त तिबिह्॑-त्रिविध तिविहेण॑-त्रिविध से मणेणं-मन से वायाए-वचन 
से काएण॑ं-काय से न करेमि-करूँ नहीं न कारवेमि-कराऊं नहीं और करंतंपि-करते हुए भी 
अन्त॑ं-अन्य की न समणुजाणामि-अनुमोदना करूँ नहीं भंते-हे भगवन्‌ ! तस्स-उसका 
पडिक्रमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निंदा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ. और 
अप्पाणं-आत्मा को वोसिरामि-पृथक्‌ करता हूँ। 

मूलार्थ-- वह पत्कषमहात्रतधारी भिक्षु अथवा भिक्षुणी , जो कि संयत, विरत 
और प्रतिहत है तथा जिसने पाप कर्म छोड़ दिए हैं; दिन में, रात्रि में, अकेले-दुकेले, 
सोते-जागते; अग्नि को, अड्डारों को, मैंगनों की अग्नि को, टूटी हुईं ज्वात्ता को, 
ज्वाला को, कुम्भकारादि के भट्ठे की अग्नि को, शुद्धाग्नि को और उल्का को; लकड़ी 
आदि देकर उत्सिज्चन न करे, संघड्टन न करे, भेदन न करे, प्रज्बलित न करे, विशेष 
प्रज्नलित न करे और बुझाए भी नहीं; एवं दूसरे से भी ईंधनादि द्वारा उत्सिजक्नन न 
कराए , संघट्टन न कराए, भेदन न कराए, प्रज्बलित न कराए, विशेष प्रज्बलित न 
कराए और बुझवाए भी नहीं; किन्तु अन्य जो कोई उक्त क्रियाएँ करते हों, तो उनकी 
अनुमोदना भी न करे; [ शिष्य प्रतिज्ञा करता है कि--] मैं जीवन पर्यन्त तीन करण-- 
कृत-कारित-अनुमोदना और तीन योग--मन-वचन-काय से अग्नि का आरम्भ न 
करूँ, न कराऊँ और न करते हुए की अनुमोदना ही करूँ। हे भगवन्‌ ! मैं उस पाप से 
प्रतिक्रमण करता हूँ, आत्म-साक्षीपूर्वक उसकी निन्‍्दा करता हूँ, गुरु-साक्षीपूर्वक 
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गहणा करता हूँ और अपनी आत्मा को उस पाप से पृथक्‌ करता हूँ। 

टीका---आगम में अग्रि-काय के सब मिलाकर जो सात लाख भेद वर्णन किए गए 
हैं, उक्त सूत्र में उनका दिग्दर्शनमात्र है। सूत्रोक्त सब अग्नियाँ सचित्त हैं । उनका व्यवहार साधु 
के लिए वर्जित है | अग्नियों में केवल ' तेजोलेश्या' हीं अचित्त है। अग्नि के समान प्रकाश गुण 
पृथ्वी में भी पाया जाता है, क्योंकि जिस प्रकार विद्युत्‌ प्रकाश करती है, ठीक उसी प्रुकार मणि 
आदि पार्थिव पदार्थ भी प्रकाश करते हैं | इसी लिए शास्त्रकारों ने कहा है कि पृथ्वी प्रकाशकत्व 
वा अप्रकाशकत्व, दोनों गुणों से युक्त है। 

उत्थानिका--सूत्रकर्ता अग्नरि-काय की यत्रा के पश्चात्‌ अब वायु-काय की यत्ना के 
विषय में कहते हैं :-- 


से भिकक्‍्खू वा भिक्खुणी वा, संजय-विरय-पडिहय- 
पच्चक्खाय-पावकपम्मे; दिआ वा, राओ वा, एगओ वा, 
परिसागओ वा, सुत्ते वा, जागरमाणे वा; से सिएण वा, 
विहुयणेण वा, तालिअंटेण वा, पत्तेण वा, पत्तभंगेण वा, 
साहाए वा, साहाभंगेण वा, पिहुणेण वा, पिहुणहत्थेण 
वा, चेलेण वा, चेलकण्णेण वा, हत्थेण वा, मुहेण वा; 
अप्पण्णो वा कायं, बाहिरं वा वि पुग्गलं, न फुमिज्जा, न 
वीएज्जा; अन्न न फुमाविज्जा, न वीयाविज्जा; अन्न फुमंतं 
वा, वीअंतं वा न समणु-जाणिज्जा; जावज्जीवाए तिविहं 
तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएणं; न करेमि, न कारवेमि, 
करंतंपि अन्न॑ न समणुजाणामि। तस्स भंते ! पडिक्कमामि, 
निन्दामि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि॥ ४॥ 

[ सूत्र ॥१७॥ ] 

स भिक्षुर्वा भिक्षुकी वा, संयत-विरत-प्रतिहत-प्रत्याख्यात- 
पापकर्मा; दिवा वा, रात्रौ वा, एकको वा, परिषद्रतो वा, सुप्तो वा, 
जाग्रद्दा; स सितेन वा, विधवनेन वा, तालवृन्तेन वा, पत्रेण वा, 
पत्रभड्रेन वा, शाखया वा, शाख्राभड्रेन वा, पेहुणेन वा, पेहुणहस्तेन 
वा, चेलेन वा, चेलकर्णन वा, हस्तेन वा, मुखेन वा; आत्मनो वा 
अतुलाब्ययनम्‌] ........... हिन्दीभाषाटकासहितम्‌ । [६२ 





कायम्‌, बाह्मां वाउपि पुदलम, न फूत्कुर्यात्‌ू, न व्यजेत्‌; अन्येन न 
फ्त्कारयेत्‌, न व्याजयेत; अन्य फूत्कुर्वन्तं वा, व्यजन्तं वा न 
समनुजानीयात्‌; यावज्जीवं त्रिविध॑ त्रिविधेन , मनसा, वाचा, कायेन; 
न करोमि, न कारयामि, कुर्वन्तमप्यन्यं न समनुजानामि | तस्य भदनन्‍्त ! 
प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गहे , आत्मानं व्युत्सूुजामि॥ ४॥ 


[ सूत्र ॥१७॥ ] 

पदार्थान्वय:-- से-वह भिक्‍खू बा-साधु अथवा भिक्‍रब्रुणी बा-साध्वी जो कि 
संजय-निरन्तर यल्शील है विरय-नाना प्रकार के तप-कर्मों में रत है पडिहय-प्रतिहत है 
पच्चक्‍वायपावकम्मे-पाप-कर्म को छोड चुका है दिआ वा-दिन में, अथवा राओ बा-रात्रि में 
अथवा एगओ बा-अकेले हो अथवा परिसागओ वा-परिषद्‌ में बैठा हुआ हो अथवा सुत्ते बा- 
सोया हुआ हो अथवा जागरमाणे बा-जागता हुआ हो से-वह सिएण वा-धेत चमर से अथवा 
विहुयणेण वा-पंखे से अथवा तालिअंटेण बा-ताड-वृक्ष के पंखे से, अथवा पत्तेण बा-पत्तों 
से, अथवा पत्तभंगेण बा-पत्तों के टुकड़ों से, अथवा साहाए बा-शाखा से, अथवा साहाभंगेण 
बा-शाखाओं के टुकड़ों से अथवा पिहुणेण वा-मयूर के पंखों से , अथवा पिहुणहत्थेण वा- 
मयूरादि की पिच्छी से, अथवा चेलेण वा-वस्त्र से, अथवा चेलकण्णेण बा-वस्त्र के टुकडो से, 
अथवा हत्थेण बवा-हाथ से, अथवा मुहेण वा-मुख से अप्पण्णो वा कायं-अपने शरीर को 
अथवा बाहिर॑ वा वि पुग्गलं-शरीर से बाहर के पुदुलों को न फुमिज्जा-फूँक मारे नहीं न 
वीएज्जा-पंखादि से बयार करे नहीं अन्नं-अन्य से न फुमाविज्जा-फूँक लगवाए नहीं न 
वीयाविज्ञा-पखादि से बयार करवाए नहीं और फुमंतं वा-फूंक लगाते हुए अथवा बीअंतं वा- 
पंखादि से बयार करते हुए अन्नं-अन्य किसी व्यक्ति की न समणुजाणिज्ञा- अनुमोदन करे नहीं 
जावज्जीवाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध तिविहेणं-त्रिविध से मणेणं-मन से वायाए- 
वचन से काएणं-काय से न करेमि-न करूँ न कारवेमि-न कराउें करंतंपि-करते हुए भी 
अन्नं-औरों की न समणुजाणामि-अनुमोदना न करूँ भंते-हे भगवन्‌ ! तस्स-उसका 
'पडिक्कमामि-मैं प्रतिक्रमण करता हूँ निंदामि-निंदा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा करता हूँ अप्पाणं- 
आत्मा को बोसिरामि-हटाता हूँ । 

मूलार्थ--पूर्वोक्त पाँच महात्रत-सहित वह भिक्षु अथवा भिक्षुणी, जो कि 
संयत है, विरत है, प्रतिहत है और पापकर्म से रहित है; दिन में, रात्रि में , अकेले- 
दुकेले, सोते-जागते; श्वेत चमर से, पंखे से, ताड़-वक्ष के पड्डे से, पत्ते से, पत्तों के 
टुकड़ों से, शाखा से, शाखाओं के टुकड़ों से, मयूरपिच्छी से, मयूरपिच्छी की पूँजनी 
से,बस्त्र से, वस्त्र के टुकड़े से, हाथ से, मुख से; अपने शरीर को वा बाहर के पुदढ्ल 
को, न फूँक लगाए , न पंखा करे; अन्य से न फूँक लगवाए , न पंखा करवाए और न 
फूंक लगाते हुए या पँखा करते हुए अन्य किसी व्यक्ति की अनुमोदना न करे; जीवन- 
पर्यन्त त्रिविध--- कृत-कारित-अनुमोदना से तथा त्रियोग--मन-वचन-काय से [ इसके 
अनन्तर शिष्य प्रतिज्ञा करता है कि | हे भगवन्‌ ! अग्नि-काय का आरम्भ न मैं स्थयं 
करूँ, न कराऊँ और न करते हुए अन्य किसी व्यक्ति की अनुमोदना ही करूँ और जो 
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आज तक किया हो उसका मैं प्रत्याख्यान करता हूँ। आत्मा की साक्षी-पूर्वक उसक्की मैं 
निन्‍्दा करता हूँ। गुरू की साक्षी-पूर्वक उसकी मैं गहणा करता हूँ तथा उससे मैं अपने 
आप को हटाता हूँ। 

टीका--मानव-जीवन में वायु-काय का प्रतिपल व्यवहार होता है। उठते-बैठते 
- हर हालत में वायु-काय का चक्र चलता रहता है। इसलिए वायु-काय के जीवों की रक्षा के 
लिए बड़ी सावधानी से वर्तना चाहिए। सूत्र से सिद्ध होता है कि वायु-काय के अधिष्ठाता देवों 
की यदि यत्रपूर्वक आराधना की जाए तो वे भी सिद्ध किए जा सकते हैं। शेष वर्णन प्राग्वत्‌ 
समझना चाहिए । 

उत्थानिका--शास्त्रकार अब वायु-काय के पश्चात्‌ वनस्पति-काय की यत्रा के 
विषय में कहते हैं :-- 


से भिक्‍्खू वा भिक्खुणी वा, संजय-विरय-पडिहय- 
पच्चक्खाय-पावकम्मे; दिआ वा, राओ वा, एगओ वा, 
परिसागओ वा, सुत्ते वा, जागरमाणे वा; से बीएसु वा, 
बीयपइट्टेसु वा, रूढेसु वा, रूढपइट्टेसु वा, जाएसु वा, 
जायपइट्टेसु वा, हरिएसु वा, हरियपइट्टेसु वा, छिन्नेसु वा, 
छिन्नपड़ट्ेसु वा, सचित्तेसु वा, सचित्त-कोलपडिनिस्सिएसु 
वा; न गच्छेज्ञा, न चिट्ठेजा, न निसीडज्जा, न तुअद्विज्ञा; 
अन्न न गच्छाविज्जा, न चिट्ठाविज्ञा, न निसीयाबधिज्जा, न 
तुअट्टाविज्ञा; अन्न गच्छंतं वा, चिद्ठृंतं वा, निसीयंत्त वा, 
तुअट्टंत॑ वा न समणुजाणिज्ना; जावज्जीवाए तिविहं 
तिविहेणं, मणेणं, वायाए, काएणं; न करेमि, न कारवेमि, 
करंतंपि अन्न न समणुजाणामि। तस्स भंते ! पडिक्कमामि, 
निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि॥५॥६ सूत्र ॥१८ ॥ ] 

स भिन्षुर्वा भिक्षुकी वा, संयत-विरत-प्रतिहत-प्रत्याख्यात- 
पयापकर्मा; दिवा वा, रात्रौ वा, एकको वा, परिषद्गतो वा, सुप्तो वा, 


जाग्रद्वा; स बीजेषु वा, बीजप्रतिष्ठटितेषु वा, रूढेषु वा, रूढप्रतिष्ठितेषु 
वा, जातेषु वा, जातप्रतिष्ठितेषु वा, हरितेषु वा, हरिप्रततिष्ठितेषु वा, 
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छिज्नेषु बा, छिलन्नप्रतिष्ठितेष्‌ु वा, सचित्तेषु वा, 
सचित्तकोलप्रतिनि:श्रितेषु वा; न गच्छेत्‌, न तिष्ठेतू, न निषीदेत्‌, न 
त्वग्वर्तेत ( स्वप्यात्‌ ); अन्य न गमयेत्‌ , न स्थापयेत्‌, न निषादयेत्‌, 
न त्वग्वर्तयेत्‌ ( स्वापयेत्‌ ); अन्यं गच्छन्तं वा, तिष्ठन्तं वा, निषीदन्तं 
वा, त्वग्वर्तमानं ( स्वपन्तं ) वा न समनुजानीयात्‌; यावज्जीवं त्रिविधं 
त्रिविधेन, मनसा, वाचा, कायेन; न करोमि, न कारयामि, कुर्वन्तमप्यन्यं 
न समनुजानामि। तस्य भदन्त ! प्रतिक्रामामि, निन्दामि, गहँ, आत्मानं 


व्युत्सजामि ॥५ ॥ [ सूत्र ॥१८ ॥ ] 

पदार्थान्वय:--से-वह भिक्‍खू बवा-साधु अथवा भिकरबुणी बा-साध्वी अथवा जो 
कि संजय-सयत विरय-विरत पडिहय-प्रतिहत और पच्यक्‍्खाय-पावक्रम्मे-पाप-कर्म को 
जिसने छोड़ दिया हो दिआ बा-दिन में अथवा राओ बा-रात्रि में अथवा एगओ बा-अकेले 
अथवा परिसागओ बा-परिषद्‌ में बैठा हुआ अथवा सुत्ते वा-सोता हुआ अथवा जागरमाणे 
बा-जागता हुआ अथवा से-यथा बीएसु बा-बीजों पर अथवा बीयपइड्डसे वा-बीज के ऊपर 
भक्षण करने योग्य अन्नादि पदार्थ जो रक्खे हुए हों उन पर अथवा रूढेसु ब्रा-बीज फूटकर जो 
अंकुरित हुए हों उन पर अथवा रूढपइट्रेसु वा-रूढ-प्रतिष्ठित पदार्थों पर अथवा जाएसु बा-जो 
उगकर पत्रादि से युक्त हो गए हों उन पर अथवा जायपडड्डेसु बा-जात-प्रतिष्ठित पदार्थों पर अथवा 
हरिएसु वा-हरित दूर्वादि पर अथवा हरियपडइट्टेसु बा-हरित प्रतिष्ठित पदार्थों पर अथवा छिन्नेसु 
वा-परशु आदि द्वारा छेदन की हुई वृक्षादि की शाखाओ पर अथवा छिन्नपइड्ेसु वा-छिन्न- 
प्रतिष्ठित अशनादि पदार्थों पर अथवा सचित्तेसु बा-सचित्त अण्डकादि पर अथवा 
सचित्तकोलपडिनिस्सिएसु वा-सचित्त घुणादि से प्रतिष्ठित काष्ठादि पर अर्थात्‌ जिन काठो को 
घुण लगा हुआ हो उन पर न गच्छेजा-न चले न चिट्ठेजा-न खड़ा हो न निसीड्ृज्ञा-न बैठे न 
तुअड्िज्जा- न लेटे---न करवट बदले अन्न -अन्य व्यक्ति को न गच्छाविज्ञा-चलाए नहीं न 
चिट्ठाविज्जा-खड़ा कराए नहीं न निसीयाविज्ञा-बैठाए नहीं न तुअट्टाविज्मा-शयन कराए 
नहीं गच्छेत॑ बा-गमन करते हुए अथवा चिद्दुंतं बा-खडे होते हुए अथवा निसीयंलं वा-बैठते 
हुए, अथवा तुआडंत॑ं बा-शयन करते हुए अन्न॑ं-अन्य किसी की न समणुजाणिज्जा-अनुमोदना 
करे नहीं जावज्जीवाए-जीवन पर्यन्त तिबिहं-त्रिविध तिबिहेणं-त्रिविध से मणेणं-मन से 
वायाए-वचन से काएण॑-काय से न करोमि-मैं नहीं करूँ न कारवेमि-औरों से नहीं कराऊँ 
करंतंपि-करते हुए भी अन्नं-अन्य की न समणुजाणामि-अनुमोदना नहीं करूँ भंते-हे भगवन्‌ 
' तस्स -उसका पडिक्कमामि-मै प्रतिक्रमण करता हूँ निन्दामि-निदा करता हूँ गरिहामि-गर्हणा 
करता हूँ और अप्पाणं-आत्मा को वोसिरामि-पृथक्‌ करता हूँ। 

मूलार्थ-पूर्वोक्त पाँच महाब्रत-युक्त वह भिशक्षु अथवा भिश्लुकी, जो कि संयत 
है, विरत है, प्रतिहत है और पाप-कर्मों का जिसने त्याग कर दिया है; दिन में, रात्रि में, 
अकेले-दुकेले, सोते-जागते; बीजों पर, बीजों पर रबखे हुए पदार्थों पर, अंकुरों पर, 
अंकुरों पर रक्खे हुए पदार्थों पर, पत्रादि-संयुक्त अंकुरों पर , उन पर रक्‍्खे हुए पदार्थों 
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पर, हरितों पर, हरित्त-प्रतिष्ठित पदार्थों पर, व॒क्षादि की छेदन की हुई शाखाओं पर , उन 
पर रखे हुए पदार्थों पर, अण्डादि सचित्त पदार्थों पर, सचित्त-कोल घुणादि से प्रतिष्ठित 
पदार्थों पर; न चले, न खड़ा हो, न बैठे , न सोए ; अन्य को उक्त पदार्थों पर न चलाए , 
न खड़ा करे, न बैठाए , न सुलाए और जो उक्त क्रियाएँ करते हों उनंकी अनुमोदना भी 
न करे। शेष प्राग्बत्‌। 

टीका- यह बात शास्त्र-सम्मत है कि मनुष्य जिस प्रकार के जीव को हिंसा करता 
है, प्राय: उसको उसी प्रकार का जन्म धारण करके उसी प्रकार से मरना पडता है। अतएव 
वनस्पति-काय आदि की हिंसा अपने से न हो जाए , इस बात की पूरी सावधानी मनुष्य को 
रखनी चाहिए। इस प्रकार सावधानी से प्रवृत्ति करते हुए मनुष्य जब सपूर्ण जीवों का पूर्ण 
रक्षक बन जाएगा, तभी उसे निर्वाण-पद की प्राप्ति हो सकेगी कृत, कारित और अनुमोदन, 
इन तीनों करणो-कारणों से जीव के कर्म-बन्ध होता है । इसलिए इन तीनों के निरोध करने 
से ही जीव के आते हुए कर्म रूकेंगे, इसी लिए यहाँ पर तथा पूर्व मे अनेक स्थलों पर इन तीनो 
से ही सावधान रहने का आदेश शास्त्रकार ने दिया है। शेष वर्णन यहाँ पर भी प्राग्वत्‌ ही 
समझना चाहिए। 

उत्थानिका- वनस्पति- काय की यला के पश्चात्‌ शास्त्रकार अब त्रस-काय की 
यल्ना के विषय में वर्णन करते हैं :- 


से भिक्खू वा भिकक्‍्ख्ुणी वा, संजय-विरय-पडिहय- 
'पच्चक्खाय-पावकम्मे; दिआ वा, राओ वा, 
एगओ वा, परिसागओ वा, सुत्ते वा, जागरमाणे वा; से 
कीडं वा, पयंगं॑ वा, कुंथु वा, पिपीलयिं वा; हत्थंसि वा, 
पायंसि वा, बाहुंसि वा, उरुंसि वा, उदरंसि वा, सीसंसि 
वा, वत्थंसि वा, पडिग्गहंसि वा, कंबलंसि वा , पायपुंछ- 
णांसि वा, रयहरणंसि वा, गुच्छगंसि वा, उंडगंसि वा, 
दंडगंसि वा, पीढगंसि वा, फलगंसिवा, सिज्जंसि वा, 
संथारगंसि वा, अन्नयरंसि वा तहप्पगारे उवगरणजाए , तओ 
संजयामेव पडिलेहिअ पडिलेहिअ, पमज्जिअ, पमज्जिअ, 
एगंतमवण्णगिज्ा, नो णं संघाय-मावज्जिज्जा ॥६ ॥ 
[ सूत्र ॥१९॥ ] 
अतुबध्यियतम्‌त] ......... हि्दीभाघाटीकासहितम्‌ |... [ ७३ 


स भिक्नुर्वा भिक्षुकी वा, संचत-विरत-प्रतिहत-प्रत्याख्यात- 
फ्ापकर्मा ; दिवा बा, रात्रौ वा, एकको वा, परिषद्गतो वा, सुप्तो वा, 
जाग्रद्वा(स कीट वा, पतड़रं वा, कुन्थुं वा, पिपीलिकां वा; हस्ते 
वा, पादे जा, बाहौ वा, ऊरौ वा, उदरे वा, शीर्ष या, वस्त्रे वा, 
प्रतिग्रहे वा, कम्बले वा, पादप्रोड्छनके वा, रजोहरणे वा, गुच्छके 
वा, उन्दुके वा, दण्डके वा, पीठके वा, फलके वा, शबय्यायां वा, 
संस्तारके वा, अन्यतरस्मिन्‌ वा तथाप्रकारे उपकरणजाते, तत:ः 
संयतमेव प्रतिलिख्य प्रतिलिख्य, प्रमुज्य प्रमृुज्य, एकान्तमपनयेत्‌, 
नैन संघातमापादयेत्‌ ॥६ ॥ [ सूत्र ॥१९॥ ] 


पदार्थान्वय:---से-वह भिकक्‍्खू बवा-साधु अथवा भिकरश्षुणी बा-साध्वी अथवा जो 
कि संजय-निरन्तर यत्रशील है बिरय-नाना प्रकार के तप-कर्मों में रत है पडिहय-प्रतिहत है 
पच्चक्खायपाबकम्मे-पाप कर्म को छोड चुका है दिआ वा-दिन में अथवा राओ वा-रात्रि मे 
अथवा एगओ वा-अकेला हो अथवा परिसागओ वा-परिषद्‌ मे बैठा हुआ हो अथवा सुत्ते वा- 
सोया हुआ हो अथवा जागरमाणे बा-जागता हुआ हो से-यथा कीडे बा-कीटक को अथवा 
पयंग॑ बा-पतजड़े को अथवा कुंथुं वा-कुन्थुए को अथवा पिपीलियं बा-पिपीलिका को हत्थंसि 
वा-हाथ पर अथवा पायंसि वा-पाँव पर अथवा बाहुसि बा-भुजा पर अथवा उरूँंसि बा-गोडे 
पर अथवा उदरंसि बा-पेट पर अथवा सीसंसि वा-सिर पर अथवा वत्थंसि बा-बस्त्र पर अथवा 
पडिग्गहंसि बा-पात्र पर अथवा कबलंसि बा-कम्बल पर अथवा पायपुंछणंसि बा-पादप्रोक्षण-- 
आसनादि-- पर अथवा रयहरणंसि वा-रजोहरण पर अथवा गुच्छगंसि बा-गोच्छग पर अथवा 
उडगंसि'* बा- मूत्रपात्र पर अथवा दंडगंसि वा-दडे पर अथवा पीढगंसि बा-चौकी पर अथवा 
'फलगंसि बा-पट्टे पर अथवा सिज्ज॑सि वा-शय्या पर अथवा संथारगंसि वा-बिछौने पर अथवा 
अन्नयरंसि वा-अन्य तहप्पगारे-इसी प्रकार के उबगरणजाए-किसी उपकरण पर चढ़ जाने के 
तओ-बाद संजयामेव-यत्र-पूर्वक पडिलेहिआ पडिलेहिअ-देख-देखकर पमज्जिअ पमज्जिअ- 
पोछ-पोछ कर एगंतमवणिज्जा-एकान्त स्थान में रख दे नो ण॑ संघायमाव्रिज्जिजजा-घात न 
करे--एकत्रित न करे--पीड़ा न पहुँचाए। 


मूलार्थ--पञ्चमहाव्नत-युक्त वह भिक्षु अथवा भिक्षुकी, जो कि संयत है, 
बिरत है, प्रतिहत है और पाप-कर्मों को जिसने त्याग दिया है; दिन में, रात्रि में, अकेले- 
दुकेले, सोते-जागते; यदि कीट, पतंगे, कुन्थए, पिपीलिका आदि जीव; हाथ पर, पाँव 
पर, भुजा पर,गोडे पर ( घुटने पर ), पेट पर, सिर पर, बस्तर पर, पात्र पर, कम्बत्ल पर, 
आसन पर, रजोहरण पर, गोच्छग पर, पात्रों के पोंछने के वस्त्र पर, मूत्रके पात्र पर, 





९ पाजं के पोंछने का जो खस्त्र होता है, उसे ' गोच्छग ' कहते हु। 
२.'उंडरग '-*डउन्च॒कक ' स्थणिडल्ल शब्या संस्तारिको लसतियां इसि डीकायाम। 
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डणडे पर, चऔकी पर, पट्टे पर, शय्या पर, बिछौने पर तथा साधु के इसी प्रकार के किसी 
और उपकरण पर चढ़ जाए तो उन्हें देख-भाल कर तथा झाड-पोंछकर अलग एकान्त 
स्थान में पहुँचा दे, उनका घात न करे--पीड़ा न पहुँचाए। 


ट्रीका--सूत्र का सारांश यह है कि साधु के किसी भी शरीरावयव पर अथवा उसके 
किसी भी उपकरण पर यदि कोई त्रस-जीव चढ़ आए तो वह उसे भलीभाति देख- भाल कर 
तथा पोंछकर किसी ऐसे एकान्त स्थान में रख दे, जहाँ पर उसे किसी भी प्रकार का कष्ट न 
होने पाए। वह स्थान ऐसा भी न हो जहाँ पर कि और अनेक जीव मौजूद हों और वे उसकी 
विराधना के कारण बन जाएँ। इसी लिए सूत्र मे 'एगतमवणिज्जा '--' एकान्तमपनयेत्‌ ' पद 
दिया है। सूत्र मे 'अन्नयरंसि वा तहप्पगारे उबगरणजाए'-- ' अन्यतरस्मिन्‌ वा तथाप्रकारे 
उपकरणजाते ' जो पद दिया है, उसका तात्पर्य यह है कि साधु को जिस-जिस काल में धर्म- 
साधन के लिए जिस उपकरण की आवश्यकता हो, वह उसे निस्पृह- भाव से रख सकता है। 
जैसे कि--उक्त उपकरणों में पुस्तकों का नामोल्लेख नहीं है, किन्तु आधुनिक समय में साधु, 
धर्म-साधन की आशा से पुस्तक अपने पास रखते अवश्य हैं। इसी प्रकार अन्य उपकरणों के 
विषय में भी जानना चाहिए। लेकिन यह याद रखना चाहिए कि उपकरण उसी का नाम है, 
जिसके द्वारा ज्ञान, दर्शन और चारित्र की पूर्णतया आराधना की जा सके | हाँ! इस पर यह शड्ढग 
अवश्य की जा सकती है यदि उक्त वक्तव्य का यह तात्पर्य निकाला जाए, जैसा कि ऊपर 
कहा गया है, तो फिर मान लीजिए कि किसी समय किसी साधु को धर्म-साधन के लिए 
द्रव्यादि को पास रखने की आवश्यकता पड गई तो क्‍या वह उसे ग्रहण कर ले? इसका 
समाधान यह है कि द्रव्यादि का तो साधु पाँचवें महात्रत में संपूर्णरूप से त्याग कर चुका है। 
उसे वह ग्रहण कभी भी नहीं कर सकता। जिस प्रकार द्रव्यादि का सर्वथा त्याग सूत्रों में 
प्रतिपादन किया गया है, उसी प्रकार उपकरणो का सर्वथा त्याग कहीं भी नहीं बतलाया गया 
है। हाँ ! उपकरणों का परिमाण कर लेना अवश्य बतलाया गया है, जो कि युक्तियुक्त है । इस 
तरह से ज्ञान-साधन के लिए पुस्तकों का रखना साधुओं के लिए सूत्रानुसार सिद्ध है और जिस 
तरह पुस्तकों का रखना उनके लिए सिद्ध है, उसी प्रकार तत्सम्बन्धी काष्ट आदि के मषीपात्र 
रखना भी साधु के लिए अयुक्त नहीं है। 


श्री दशवैकालिकसूत्र का एक संस्करण ' आगमोदय-समिति ' की ओर से भी प्रकाशित 
हुआ है। उक्त सूत्र का वह सस्करण “टीका” और “दीपिका' सहित प्रकाशित हुआ है। उस 
संस्करण में ' सीससि वा, वत्थंसि वा, पडिग्गहंसि वा, कंबलंसि वा, पायगुच्छगंसि वा' ये पद 
मूल में तो दिए हैं, लेकिन टीकाकार ने इन पदों की टीका नहीं की है। साथ ही दीपिकाकार 
ने उन पदों का अर्थ किया है। इससे टीकाकार और दीपिकाकारों में परस्पर पाठविषयक 
मतभेद प्रतीत होता है। उक्त संस्करण के संशोधक विद्वान ने इसी आशय से इस पर पाद- 
टिप्पणी में एक यह टिप्पणी कि 'नैतानि व्याख्यातानि टीकायां, दीपिकारयाँ तु व्याख्यातानि' 
जोड़कर टीकाकार और दीपिकाकार के मतभेद का स्पष्ट उल्लेख कर दिया है। उक्त संस्करण 
के अतिरिक्त श्री दशवैकालिकसूत्र का एक संस्करण ' भीमसिंह माणिक' को ओर से भी 
प्रकाशित हुआ है। उसमें उक्त पद सब दिए हैं और गुजराती भाषा में उन सब का अर्थ भी 
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दिया है * । उक्त संस्करणों के अतिरिक्त इस ग्रन्थ का एक संस्करण स्वामी रत्चचन्द्र जी-कृत 
हिन्दी- अर्थ-सहित भी हुआ है | उसमें 'सीसंसि वा' और 'वत्थंसि वा! पदों के बीच में एक 
'मूहे मूहपत्तिसि वा' पद और छपा हुआ मिलता है। जिसका अर्थ होता है “मुख पर बँधी हुई 
मुखपत्ति में ।' श्री सघ में 'मुँहपत्ति ' के (मुख पर बँधी हुई ' के अर्थ पर थोड़ा-सा विवाद है। 
विवाद मुँहपत्ति की आवश्यकता पर नहीं है, मुँहपत्ति की आवश्यकता तो जीव-रक्षा के 
उद्देश्य से दोनों को मान्य है। विचाद केवल ' मुख पर बाँधने न बाँधने ' के विषय में है। संवेगी 
साधु मुख पर मुँहपत्ति बाँधते नहीं हैं, हाथ मे लिए रहते हैं। केबल बोलते समय उसे मुँह के 
आगे लगा लेते हैं और स्थानक-वासी साधु उसे हर समय मुँह पर बाँधे ही रहते हैं। 
शतावधानी पण्डित मुनि श्री रत्नचन्द्र जी स्वामी के बनाए हुए 'जैनागम-शब्द-संग्रह '-- 
अर्द्धमागधी-गुजराती-कोष में लिखा है :-- ' मुहणंतक-न० (मुखानन्तक ) मुखनुं वस्त्र-मुहपत्ति; 
मुहपत्ती-स्त्री० ( मुखपत्री ) मुहपत्ती, मुखवस्त्रिका मुहपोत्ति-स्त्री० (मुखपोत्ति) , मुखे बांधवानु 
कपड़ु मुहपत्ति, महपोत्तिया-स्त्री० ( मुखपोत्तिका) मुखवस्त्रिका, मुखे बांधवानुं एक बेंतने चार 
आगुलनु वस्त्र मुहपत्ति।”” उक्त कथन से यही सिद्ध होता है कि मुहपत्ति का अर्थ ही यह है 
कि जो मुख पर बाँधी जाए। मूल-पाठ में ' मूहे मुहपत्तिंसि वा” पाठ यदि न भी होता, जैसा कि 
कई प्रतियों में नहों भी मिलता है, तो भी काम चल जाता, क्योंकि ' अन्नयरसि वा तहप्पगारे 
उवगरणजाए' पाठ से मुँहपत्ति को ही ग्रहण किया जाता। अस्तु । इस स्थान पर तो केवल इसी 
बात का प्रकरण है कि त्रस-काय के जीवों की सावधानी पूर्वक रक्षा करनी चाहिए , जिससे 
प्रथम अहिंसा-ब्रत सुखपूर्चक पालन किया जा सके। 
उत्थानिका---सूत्रकार यत्राधिकार के पश्चात अब उपदेश देते हैं:-- 


अजयं चरमाणो उ, पाणभूयाइं हिंसड़। 
बंधइ पावयं कम्मं, तं से होइ कडुयं फल॑॥१५॥ 
अयतं चरंस्तु, प्राणभूतानि हिनस्ति। 
बध्नाति पापकं कर्म, तत्तस्य भवति कटुर्क फलम्‌॥१ ॥ 


पदार्थान्वय:--अजयं- अयल् से चरमाणो-चलता हुआ जीव पाणभूयाई-प्राणी- 
ट्वीन्द्रियदि जीजबो और भूत्त-एकेन्द्रियादि जीवो की हिंसड़-हिंसा करता है पाव्रयं-ज्ञानावरणादि 
पाप कम्मं-कर्म को बंधड़-बाँधता है त॑ से-जिससे फिर उसको कडुय॑ फलं-कटुक फल होइ- 
होता है उ-तु-परन्तु, निश्चय आदि। 
मूलार्थ--अयल्न से चलता हुआ जीव, प्राणि-भूतों की हिंसा करता है और 
पाप-कर्म को बाँधता है, जिससे फिर उसको कटुक फल प्राप्त होता है। 
टीका--गमन-क्रिया में अयल करने का अर्थ ईर्या समिति से नहीं चलने का है। 
१ इसी प्रकार का पाठभेद पहले भी एक जगह आ अुका है | जैसे कि ' आगम्गोदय-समिति ' द्वारा 
प्रकाशित ड्सी दशर्वैकालिक सूत्र के तेजस्काय की रक्षा वाले सूत्र में 'न ज्विंदिऊा, ल पज्ञात्निज्जा ' ये दो पद 
नहीं दिए हैं । इस तरह के पाठ भेदो का होना अनुचित है | इधर श्रीसंघ को अपना स्घ्त्थ अपश्य देना आहिए | 
इसके लिए एक 'सूत्रमाला' इस प्रकार की प्रकाशित करभी चाहिए कि जिसमें समस्ल प्रतियो के खिभिन्न 


पाठों के संकलन के अतिरिक्त उन प्रतियों के संखतों का भी उससे उल्लेख हो तथा सूत्र और पदों की संख्या 
भी निश्चत कर देनी आहिए, जिससे कि भविष्य में उनमें कोई घटा-घढ़ी न कर सके । 
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उपयोगपूर्वक देख-भालकर गमन करने को 'ईर्था-समिति' कहते हैं । बिना उपयोग के गमन 
करने से प्राणियों की हिंसा हो जाना सहज संभव है। इसलिए सारांश यह निकला कि ईर्या- 
समिति को छोड़कर जो जीव गमन करता है, वह द्वीन्द्रियादि जीवों की अथवा उनके प्राणों 
की हिंसा करता है। जिससे कि उसके ज्ञानावरणादि पाप-कर्मों का बन्ध होता है और फिर 
उस बन्ध का कटुक फल उसको प्राप्त होता है । गाथा में जो ' पाणभूयाईं ' पद है, उसके दो अर्थ 
होते हैं-- १. 'पाण'-' प्राणी '-- द्वीन्द्रियादि जीव और ' भूयाईं '-स्थावर जीव; २. 'पाण'- 
*प्राण'-- इन्द्रिय, बल, आयु आदि प्राण और ' भूयाइं ' स्थावर जीव | जिस प्रकार इस गाथा में 
गमन-क्रिया के विषय में उपदेश दिया गया है, उसी प्रकार आगे की गाथाओं मे भी ठहरने, 
बेठने, सोने, खाने और बोलने रूप क्रियाओं के विषय में भी उपदेश दिया गया है-- इत्यादि 
क्रियाओं को अयलपूर्वक करने से न केवल पाप-कर्म का बन्ध ही होता है, किन्तु अपने शरीर 
की कभी-कभी भारी हानि हो जाती है। प्रत्येक क्रिया का यल-विवेक-भिन्न-भिन्न प्रकार का 
होता है। उसकी योजना यथास्थान स्वयं कर लेनी चाहिए। यदि सब क्रियाएँ विवेकपूर्वक 
शास्त्रप्रमाणानुसार की जाएँगी तो, न तो किसी प्रकार का बन्ध होगा और न किसी प्रकार की 
शरीर-सम्बन्धी बाधा ही उपस्थित होगी अर्थात्‌ यत्रपूर्वक क्रिया करने वाले जीव, आत्म- 
विराधना और पर-विराधना, दोनों से बच सकते हैं। गाथा के प्रथम चरण में कतिपय प्रतियों 
मे 'उ' की जगह 'अ' भी पाठ देखा जाता है जो अव्यय है, व्याकरणानुसार उसकी सस्कृत 
छाया 'च' होती है, वह 'च'-और-अर्थ में और पादपूर्ति मे आता है | यहाँ पर यह दोनों 
अर्थों में घटित हो सकता है ।'उ' की संस्कृत छाया तीन होती है--एक 'उत्‌' दूसरी 'उ' और 
तीसरी “तु '। “उत्‌ '-- विपरीत, अभाव, और विशेष अर्थ मे, 'उ'--- उपयोग रखने के अर्थ में 
और “तु '--निश्चय, वितर्क और परन्तु अर्थ में आता है| इनमें से यहाँ पर ' परन्तु ' अर्थ अच्छा 
घटता है । इसलिए 'उ ' की यहाँ पर “तु ' सस्कृत छाया की गई है | गाथा के चतुर्थ चरण में ' त॑ 
अव्यय है । उसकी सस्कृत छाया 'तत्‌' होती है। ' तत्‌' वाक्यालंकार और हेतु-अर्थ में आता 
है। यहाँ पर उसे हेतु-अर्थ में मानकर ही उसका अर्थ किया गया है। वही अर्थ यहाँ पर 
सुघटित होता है। गाथा के चतुर्थ चरण मे 'तं' के अतिरिक्त एक 'से ' अव्यय भी है। अथ के , 
स्थान पर उसका निपांत होता है। वह 'अथ' किसी प्रकरण के प्रारम्भ मे मंगल-अर्थ में, 
अनन्तर-अर्थ में, प्रश्न-अर्थ मे और अधिकार-अर्थ में आता है। प्रकरणानुसार यहाँ पर 'से' 
का अर्थ ' अनन्तर' अच्छा घटता है। अथवा ' वेद तदेतदो डसाम्भ्यां से सिमौ ' इस हैम सूत्र से 
तद्‌ शब्द को षष्ठी-एकवचन में “से ' आदेश हो जाता है। अत: संस्कृत छाया में 'तस्य ' का 
प्रयोग किया है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार गमन-क्रिया के प्रतिकूल स्थिति-क्रिया के विषय 
में कहते है. पैन 


अजयं चिट्ठमाणो उ, पाणभूयाइं. हिंसडइ। 
बंधड़ पावयं कम्मं, त॑ं से होइ कडुयं फलं॥२॥ 
अयतं तिष्ठंस्तु, प्राणभूतानि हिनस्ति। 
बक्षाति पापकं कर्म, तत्तस्य भवति कटुक॑ फलम्‌॥२॥ 
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चदार्थान्चयय:--अजयं-अयल से चिट्ठमाणो-स्थित होता हुआ पाणभुयाइ्‌-प्राणी -- 
ट्विन्द्रियादि जीयों और भूत--एकेन्द्रिय जीवों की हिंसइ-हिंसा करता है पावयं-ज्ञानावरणादि पाप 
'कम्मं-कर्म को बंधड़-बाँधता है त॑ से-अतएव पीछे उसको कडुय॑ फर्ल-कटुक फल होड़-होता 


है। 

मूलार्थ--अयल से खड़ा हुआ जीव, प्राणी और भूतों की हिंसा करता है और 
पाप-कर्म को बाँधता है, जिस कारण से पीछे उसे कटुक फल प्राप्त होता है। 

टीका--जिस प्रकार गमन-क्रिया बिना यत्र से पाप-कर्म के उपार्जन करने का एक 
हेतु बन जाती है, ठीक उसी प्रकार स्थिति-क्रिया भी बिना यत्र से की गई पाप-कर्म के 
उपार्जन करने का करण बन जाती है । शेष पूर्ववत्‌ 

उत्थानिका--सूत्रकार अब बैठने रूप क्रिया के विषय मे कहते हैं :-- 


अजयं आसमाणो उ, पाणभूयाईं हिंसड़ | 
बंधइ पावयं कम्मं, तं॑ से होइ कडुयं फल॑॥३॥ 
अयतमासीनस्तु , प्राणभूतानि हिनस्ति। 
बक्षाति पापकं कर्म, तत्तस्य भवति कटुकं॑ फलम्‌॥३ ॥ 
पदार्थान्वय: --- अजयं-अयल से आसमाणो-बैठता हुआ पाणभूयाइं-प्राणी- 
द्वीन्द्रियादि जीवों और भूत-एकेन्द्रिय जीवो की हिंसड़-हिसा करता है पावबयं-ज्ञानावरणादि पाप 
कम्मं-कर्म को बधड-बाँधता है तं से-अतएव पीछे उसको कडुय॑ फलं-कटुक फल होई-होता 
है। 
मूलार्थ--अयल से बैठता हुआ जीव, प्राणी और भूतो की हिंसा करता है और 
पाप-कर्म को बाँधता है, जिस कारण से पीछे उसे कटुक फल प्राप्त होता है। 
टीका--सुगम | 
उत्थानिका--उसी तरह सूत्रकार अब शयन-क्रिया के विषय में कहते हैं :-- 


अजयं सयमाणो उ, पाणभूयाइं. हिंसइ। 
बंधइ पावयं कम्मं, तं से होइ कडुयं फल॑॥४॥ 
अयतं शयानस्तु , प्राणभूतानि हिनस्ति। 
बक्षाति पापकं कर्म, तत्तस्थ भवति कटुक॑ फलम्‌॥४॥ 


पदार्थान्वय:---अजयं-अयल से सयमाणो-शयन करता हुआ पाणभूयाइं-प्राणी- 

ट्वीन्द्रियादि जीवों और भूत-एकेच्द्रिय जीवों की हिंसइ-हिंसा करता है पावयं-ज्ञानावरणादि पाप 

न को बंधइ-बाँधता है त॑ं से-अतएव पीछे उसे कडडुयं फलं-कटुक फल होई-होता 
॥ 

मूलार्थ--अयल से शयन करता हुआ जीव, प्राणी और भूतों की हिंसा करता 

है और पाप-कर्म को बाँधता है, जिस कारण से पीछे उसे कटुक फल प्राप्त होता है। 
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टीका--- सुगम । 
उत्थानिका--उसी प्रकार भोजनरूप क्रिया के विषय में कहते हैं:-- 
अजयं भुंजमाणो उ, पाणभूयाइं. हिंसइ। 
बंधइ पावयं कम्मं, त॑ से होइ कडुयं फल॑॥५ ॥ 
अयतं भुझ्ानस्तु , प्राणभूतानि हिनस्ति। 
बक्षाति पापकं कर्म, तत्तस्य भवति कटुकं फलम्‌॥५॥ 
पदार्थान्वयय:---अजयं-अयन्र से भुंजगाणो-भोजन करता हुआ पाणभूयाइं-प्राणी- 
द्वीन्द्रियादि जीवो और भूत-एकेन्द्रिय जीवों की हिंसइ-हिंसा करता है पावयं-ज्ञानावरणादि पाप 
कम्मं-कर्म को बंधइ-बाँधता है त॑ं से-अतएव पीछे उसको कडुयं फलं-कटुक फल होइ-होता 
है। 


मूलार्थ--अयल से आहार-पानी करता हुआ जीव, प्राणी और भूतों की हिंसा 
करता है और पाप-कर्म को बाँधता है, जिस कारण से पीछे उसे कटुक फल प्राप्त होता 


है। 

टीका-- यो तो पाँचों ही इन्द्रियाँ जीव को अपने-अपने विषय मे घसीट ले जाती 
हैं-- वशीभूत करती रहती हैं और इन पाँचों ही इन्द्रियों के वशीभूत हुआ जीव इस भव के 
तथा पर-भव के अनेक दु:ख प्राप्त करता है। इनमें से जिह्ना-इन्द्रिय एक बहुत ही प्रबल इन्द्रिय 
है। इस इन्द्रिय के वशीभूत हो जाने से जीव बड़ी जल्दी गलती कर बैठता है । इसलिए इसका 
विषय जो भोजन है, उसमें जीव को बड़ी सावधानी से प्रवृत्ति करनी चाहिए। भोजन करते 
समय जीव को यह ध्यान रखना चाहिए कि भोजन शुद्ध और प्रमाणपूर्वक हो। भोजन करते 
समय साधु को केवल उदर-पूर्ति का ध्यान रखना चाहिए, स्वाद का नहीं और भोजन को 
साधु इस तरह से ग्रहण करे, जिससे कि बाद मे जूठा गिराने की आवश्यकता न पड़े । इस तरह 
से यत्रपूर्वक आहार ग्रहण करने वाला साधु कर्म का बन्ध नही करता और किसी प्रकार की 
शारीरिक बाधा को भी नहीं प्राप्त करता। 

उत्थानिका--शास्त्रकार अब भाषाविषयक यलाचार का उपदेश करते हैं:-- 


अजयं भासमाणो उ, पाणभूयाइं. हिंसइ। 
बंधड़ पावयं कम्मं, त॑ से होई कडुयं फल॑॥६॥ 
अयतं भाषमाणस्तु , प्राणभूतानि हिनस्ति। 
बक्षाति पापकं कर्म, तत्तस्य भवत्ति कटुकं फलम्‌॥६ ॥ 
पदार्थान्वय:-- अजयं-अयजत् से भासमाणो-बोलता हुआ पाणभूयाइं-प्राणी- 
ट्वीन्द्रियादि जीवों और भूत-एकेन्द्रिय जीवों की हिंसड-हिंसा करता है पावयं-ज्ञानावरणादि पाप 


कम्मं-कर्म को बंधइ-बाँधता है त॑ से-अतएव पीछे उसको कडुय॑ फलं-कटुक फल होइ-होता 
है। 
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मूलार्थ-- अयत्न से बोलता हुआ जीब, प्राणी और भूतों की हिंसा करता है 
और पाप-कर्म को बाँधता है, जिस कारण से पीछे उसे कदुक फल प्रास होता है। 

टीका---इस गाथा में भाषा विषयक उल्लेख किया गया है। जो साधु गृहस्थ के 
समान कठिन और आक्रोशयुक्त वचन का प्रयोग करता है, वह पाप-कर्म को अवश्यमेव 
बाँधता है, जिसका कि परिणाम उसके लिए अवश्यमेब दुःखप्रद होता है। वाणी के बाण से 
व्यथित हुए प्राणी कभी-कभी अपने पवित्र जीवन से भी हाथ धो बैठते हैं । अत: वचन बोलते 
समय अवश्य सावधानी रखनी चाहिए ताकि कोई बचन ऐसा न निकल जाए जो पर-पीड़ा- 
कांरक हो असावधानी से बोले गए वचनों से सत्य की रक्षा कर पाना कठिन है तथा बचन- 
समाधारणा से दर्शन की विशेष शुद्धि होती है, जिससे आत्मा अध्यात्म में प्रविष्ट हो जाती है। 
अत: बचन का प्रयोग बिना यत्न के कदापि न होना चाहिए। जीवो को जितने वष्ट होते हैं, 
उनमे अधिकांश कष्ट असावधानी-अयल्-से बोले गए बचनों के द्वारा होते हैं। 

उत्थानिका--इस प्रकार गुरु के उपदेश को सुनकर शिष्य ने प्रश्न किया कि जब 
पाप-कर्म का बन्ध इस प्रकार से होता है तो फिर क्‍या करना चाहिए और कैसे वर्तना 
(व्यवहार) चाहिए ताकि पाप-कर्म का बन्ध न हो :-- 


कहं चरे कहं चिट्ठे, कहमासे कहँ सए। 

कहं भुंजंतो भासंतो, पावकम्म॑ न बंधइ ॥७॥ 
. कथ॑ं चरेत्‌ कथं तिष्ठेत्‌ूु, कथमासीत कथं शयीत। 

कथ॑ं भुझ्जानो भाषमाण:, पापकर्म न बश्चाति॥७॥ 


'पदार्थान्वय:--- कहं-किस प्रकार से चरे-चले कहं-किस प्रकार से चिट्ठे -खड़ा हो 
कहं-किस प्रकार से आसे-बैठे कहं-किस प्रकार से सए-सोए कहं-किस प्रकार से भुंजंतो- 
भोजन करता हुआ और भासंतो-भाषण करता हुआ पावकम्मं-पाप-कर्म को न बंधइ-नहीं 
बाँधता है। 

मूलार्थ--हे भगवन्‌ ! जीव किस प्रकार से चले ? किस प्रकार से खड़ा हो ? 
किस प्रकार से बैठे ? किस प्रकार से सोए ? किस प्रकार से भोजन करे ? किस प्रकार 
से बोले ? जिससे कि उसे पाप-कर्म का बन्ध न हो। 

टीका-- चलना-फिरना, उठना-बैठना, सोना-जागना, खाना-पीना आदि क्रियाएँ 
ऐसी है कि यदि इन्हें जीव न करे तो मृत्यु को प्राप्त हो जाए और यदि करता है तो कर्म का 
बन्ध होता है । तो फिर क्या किया जाए ? यह बड़ा विकट प्रश्न है, जिसका उत्तर होना अत्यन्त 

आवश्यक है। शास्त्रकार इसका उत्तर आगे स्वय ही करने वाले हैं और एक विधि ऐसी 
बतलाने वाले हैं, जिससे ये क्रियाएँ भी होती रहें, जीव मौत का ग्रास भी न बने और पाप-कर्म 
का बन्ध भी उसको न हो। 

इन उपरोक्त गाथाओ में 'चरे, चिट्टे' आदि केवल क्रियापद ही दिए गए हैं, उनके 
कर्ता का वाचक कोई पद नहीं दिया गया है। व्याकरण का एक नियम है कि जिस क्रिया का 
कर्ता उपलब्ध न हो उसका कर्ता क्रिया के पुरुषबचनानु-रूप ऊपर से अध्याहत कर लेना 
चाहिए। इस नियम के अनुसार गाथाओं के अर्थ में यहाँ पर प्रथम पुरुष का एकबचन रुप कोई 
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कर्ता अध्याइत किया जा सकता है। तदनुसार उनका कर्ता 'जीव' मानकर ऊपर गाथाओं का 
अर्थ लिखा गया है। यद्यपि प्रकरण साधु का है, इसलिए ' साधु' पद ही यहाँ अध्याहत होना 
चाहिए। लेकिन उपदेश का पात्र-अधिकारी-जीवमात्र होता है। इसलिए यहाँ पर 'जीव ' ही 
उक्त क्रियाओं का कर्ता मानकर उक्त गाथाओं का अर्थ किया गया है। 
उत्थानिका--- अब सूत्रकार उक्त प्रश्नों के उत्तर देते हैं :-- 
जयं चरे जय॑ चिट्ठे, जयमासे जय॑ सए। 
जयं भुंजंतो भासंतो, पावकम्मं न बंधड़ ॥८ ॥ 
यत॑ं चरेत्‌ यतं तिप्ठेत्‌ू, यतमासीत यतं शयीत। 
यतं भुझ्जानो भाषमाण:, पापकर्म न बश्चाति॥८ ॥ 
पदार्थान्वय:ः---जयं-यल्रपूर्वक चरे-चले जयं-यल्रपूर्वक चिट्ठेु-खड़ा हो जयं-यत्रपूर्वक 
आसे-बैठे जयं-यलपूर्वक सए-सोए जयं-यलपूर्वक भुंजंतो-भोजन करता हुआ भासंतो- 
भाषण करता हुआ पावकम्मं-पाप-कर्म को न बंधइ-नहीं बाँधता है। 
मूलार्थ--जीव यल्रपूर्वक चले, यत्नपूर्वक खड़ा हो, यत्रपूर्वक बैठे, यत्रपूर्वक 
सोए, यत्नपूर्वक भोजन करे और यलत्रपूर्वक भाषण करे तो वह पाप-कर्म को नहीं 
बाँधता है। 
टीका-- पूर्व गाथाओं मे शिष्य ने जिस प्रकार से प्रश्न किए हैं, शास्त्रकार ने इन 
गाथाओं में उसी क्रम से उनका उत्तर दिया है। उनका आशय यह है :-- 
प्रश्न --हे भगवन्‌! चलना क्रिस प्रकार चाहिए ? उत्तर--हे शिष्य ! सूत्रोक्त विधि 
से-ईर्यासमिति से यत्रपूर्वक-चलना चाहिए। प्रश्न--हे भगवन ! खड़ा किस प्रकार होना 
चाहिए? उत्तर-- हे शिष्य ! यत्रपूर्वक-समाहितहस्त-पादादि-अविक्षेपता से साथ खड़ा होना 
चाहिए प्रश्न--हे भगवन्‌ ! बैठना किस प्रकार चाहिए ? उत्तर-- हे शिष्य ! यत्रपूर्वक- 
आकुझ्जननादि से रहित होकर-बैठना चाहिए। प्रश्न-- हे भगवन्‌ ! शयन किस प्रकार करना 
चाहिए ? उत्तर- हे शिष्य ! समाधिमान होकर प्रकाम-शबय्यादि का परित्याग कर फिर रात्रि की 
प्रथम पौरुषी में स्वाध्यायादि करके पश्चात्‌ यत्रपूर्वक शयन करना चाहिए प्रश्न-- हे भगवन्‌ ! 
भोजन किस प्रकार करना चाहिए? उत्तर-- हे शिष्य ! प्रयोजन के उपस्थित हो जाने पर 
अप्रणीत आहार यत्रपूर्वक खाना चाहिए, किन्तु प्रतरसिंह भक्षिनादि भोजन बलवृद्धि करने 
वाला न करना चाहिए प्रश्न--हे भगवन्‌ ! भाषण किस प्रकार करना चाहिए? उत्तर -- हे 
शिष्य ! साधु भाषा से मृदु और काल प्राप्त जानकर यल्रपूर्वक भाषण करना चाहिए अर्थात्‌ 
समय को जानकर मृदुभाषी बनना चाहिए प्रश्न-- हे भगवन्‌ ! पाप-कर्मों का बन्ध किस 
प्रकार से प्रवृति करने पर नहीं होता? उत्तर-- हे शिष्य ! यत्रपूर्वक क्रियाओं के करने से 
आत्मा पाप-कर्म का बन्ध नहीं करती | 
सारांश यह है कि यल्रपूर्वक यदि क्रियाएँ की जाएँ तो आत्मा पाप-कर्म का बन्ध 
नहीं करती और अयलपूर्वक क्रियाएँ यदि की जाएँ तो पाप-कर्म का बन्ध अवश्यमेव होता 
है । 
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उत्थानिका--- अब शास्त्रकार पूर्वोक्त विषय को ही दृढ़ करते हैं:-- 
सव्ब भूयप्पभूयस्स , सम्मं भूयाइं पासओ। 
पिहियासवस्स दंतस्स, पावकम्मं न बंधइ ॥९ ॥ 
सर्वभूतात्मभूतस्य » सम्यक्‌ भूतानि पश्यत:। 
पिहितास्त्रवस्य॒ दान्तस्य, पापकर्म न बक्षलाति ॥९ ॥ 
पदार्थान्वय:--- सव्वभूयप्पभूयस्स-सब जीवों को अपने समान जानने वाले को 


सम्म॑ भूयाइं पासओ-सम्यक्‌ प्रकार से सब जीवों को देखने वाले को पिहियासवस्स-सब 
प्रकार से आसर्त्रवो का निरोध करने वाले को और दंतस्स-पाँचों इन्द्रियों के दमन करने वाले को 
पावकम्मं-पाप-कर्म न बंधइ-नहीं बाँधता। 

मूलार्थ ---जो जगत्‌ के जीवों को अपने समान समझता हो, जो जगत्‌ के 
जीवों को समभाव से देखता हो, कर्मों के आने के मार्ग को जिसने रोक दिया हो और 
जो इन्द्रियों का दमन करने वाला हो, ऐसे साधु को पाप-कर्म का बन्ध नहीं होता। 

टीका---जो मुनि अपनी आत्मा के समान अनन्तशक्तिशाली, दुःखभीरू और 
सुखाभिलाषी संपूर्ण जीवों की आत्मा को समझता है; जो मुनि जीवो के स्वरूप को उसी 
प्रकार देखता है जिस प्रकार कि श्री सर्वज्ञ भगवान्‌ ने कहा है, जिस मुनि ने पाँचो इन्द्रियों और 
मन को अपने वश में कर लिया है और जिस मुनि ने क्रोध , मान, माया और लोभ रूप 
कषायों को एव प्राणातिपातादिरुप आसत्रव को शुभ भावनाओं द्वारा रोक दिया है, उसे पाप- 
कर्मों का बन्ध नही होता। अत: उसको मोक्ष प्राप्त कर लेना स्वाभाविक है। 

यहाँ पर यह शड्भा की जा सकती है कि मोक्ष तो सम्यक्‌-ज्ञान, सम्यक्‌ू-दर्शन और 
सम्यक्‌-चारित्र, इन तीनों की एकता से मिलता है। जैसा कि शास्त्रों मे बर्णन है कि 
'सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:' तो फिर उपरोक्त से --केवल चारित्र से --मोक्ष कैसे 

“मिल सकता है? इसका समाधान यह है कि--ठोक है, सम्यक्‌-ज्ञान, सम्यक्‌ -दर्शन और 

सम्यक्‌-चारित्र से ही मोक्ष प्राप्त होता हैं। उपरोक्त गाथा में भी तो इन्हीं तीनों का वर्णन है। 
देखिए 'सव्वभूयप्पभूयस्स '“-+सर्वभूतात्मभूतस्य' पद से सम्यक्‌-ज्ञान का, 'सम्म भूयाइ 
पासओ '-- सम्यग्भूतानि पश्यत:' पद से सम्यक्‌-दर्शन का और 'पिहियासवस्स दंतस्स '-- 
'पिहितास्त्रवस्य दान्तस्य ' पद से सम्यक्‌-चारित्र का यहाँ पर निरुपण किया गया है । शास्त्रकार 
ने जिस प्रकार उपरोक्त गाथा के तीन चरणों से तीनो उपायों को बतलाया है, उसी प्रकार चौथे 
चरण से उक्त तीनों उपायो का फल जो मोक्ष -प्राप्ति है, उसका भी वर्णन कर दिया है। यथा 
'पावकम्म न बंधइ '--' पापकर्म न बक्षाति'। 

यहाँ पर यह शट्ढाव की जा सकती है कि चौथे चरण में तो यह बतलाया है कि उसके 
केवल पाप-कर्म का बन्ध नही होता, लेकिन इससे पुण्य-कर्म के बन्ध का निषेध नहीं होता। 
जब तक आत्मा के पुण्य-कर्म का बन्ध होता है तब तक उसे मोक्ष की प्राप्ति नहीं हो सकती, 
स्वर्गादि को प्राप्ति भले ही हो जाए। इसलिए गाथा के चौथे चरण में मोक्ष की प्राप्ति का वर्णन 
कहाँ हुआ? इसका समाधान यह है कि शुद्ध-आत्मा के लिए पाप जितना हानिकर है, पुण्य 
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भी उतना ही हानिकर है । पाप लोहे की बेडियाँ हैं तो पुण्य स्वर्ण की बेडियाँ हैं । बेडियाँ दोनो 
हैं। शुद्ध आत्मा की दृष्टि से -- शुद्ध निश्चयनय से -- अबद्ध आत्मा की अपेक्षा पाप तो पाप 
है ही, पुण्य भी पाप ही है, क्योंकि आत्मा को सिवाय अपने स्वरूप के और सब हेय है । यहाँ 
पर 'हेय' अर्थ में ही 'पाप' शब्द आया हुआ है। 'पाप-कर्म ' में 'पाप ' शब्द को 'कर्म' का 
विशेषण नहीं समझना चाहिए , बल्कि यहाँ पर वे दोनों एक अर्थ के ही नोधक हैं और उनका 
समास ' पाप एवं कर्म इति पाप-कर्म ' करना चाहिए अथवा उपलक्षण से यहाँ पर पाप के साथ 
पुण्य को भी ग्रहण कर लेना चाहिए। जैसा कि 'बीतराग ' शब्द में 'राग' शब्द से 'द्वेष' भी 
ग्रहण कर लिया जाता है। अत: सिद्ध हुआ कि उक्त गाथा का चौथा चरण मोक्ष-प्राप्ति का 
वर्णन करने वाला है। इस तरह से उक्त गाथा में त्रयात्मक मोक्ष-पद का प्रतिपादन किया गया 
है। आत्मा को उसे प्राप्त करने के लिए पुरुषार्थ करना चाहिए। 

उत्थानिका--प्राय: लोग शट्भूग किया करते हैं कि दया ही केवल पाप-कर्म के 
बन्ध को रोक देती है । तब दया ही करना चाहिए, । ज्ञानाभ्यास के झंझट में जीव को क्‍यों पड़ना 
चाहिए? इसके लिए शास्त्रकार कहते हैं :-- 
पढमं नाणं तओ दया, एवं चिट्ठई सव्वसंजए। 
अन्नाणी कि काही?, कि वा नाही सेयपावगं ?॥१५०॥ 
प्रथमं ज्ञानं ततो दया, एवं तिष्ठति सर्वसंयत: । 
अज्ञानी कि करिष्यति ?, किं वा ज्ञास्यति श्रेय:पापकम्‌ ? ॥१०॥ 

पदार्थान्वय:--- पढमं-प्रथम नाणं-ज्ञान तओ-तब दया-दया है एवं-इस प्रकार- 
ज्ञानपूर्वक दया करने से सव्वसंजए-सब संयत चिट्टड्ु-ठहरा हुआ है अन्नाणी-अज्ञानी कि 
'काही-क्या करेगा? कि वा-और क्या सेयपावगं-पुण्य और पाप को नाही-जानेगा? 

मूलार्थ-- पहले ज्ञान है, पीछे दया है। इसी प्रकार से सब संयत-वर्ग स्थित है 
अर्थात्‌ मानता है। अज्ञानी क्‍या करेगा? तथा पुण्य और पाप के मार्ग को वह क्‍या 
जानेगा? 

टीका-- इस गाथा में ज्ञान का माहात्म्य दिखलाया गया हैऔर क्रिया को अन्धरूप 
कहा गया है । ठीक भी है, क्योकि जीव जब जीवाजीव के स्वरूप को जानेगा ही नहीं तो फिर 
दया करेगा किसके ऊपर ? अज्ञानी जीव जब साध्य 
के उपाय को जानेगा ही नहीं तो फिर उसको सिद्ध किस प्रकार कर सकेगा? नहीं कर सकेगा। 
वह सर्वत्र अन्ध-तुल्य होने से प्रवृत्ति और निवृत्ति रूप मार्ग में तत्पर ही नहीं हो सकता । 
अज्ञानी जीव न मोक्ष के मार्ग को जान सकता है, न पाप के मार्ग को । जब वह जिन बातों से 
अनभिज्ञता रखता है तो भला फिर उनमें बह प्रवृत्ति या निवृत्ति किस प्रकार से कर सकेगा? 
अतएव वह ' अन्धप्रदीक्त-पलायनघुणाक्षरकरणवत्‌' कुछ भी नहीं कर सकता। अत: सिद्ध 
हुआ कि ज्ञान का अभ्यास अवश्यमेव करना चाहिए । तभी सम्यक्‌-चारित्र हो सकता है। ज्ञान 
स्व और पर का प्रकाशक है | क्रिया--दयारूप क्रिया--कर्मों के नष्ट करने में समर्थ है। अत; 
यह सिद्ध हुआ कि ज्ञानपूर्वक की गई क्रिया ही मोक्ष का साधक है और बही क्रिया चारित्र 
कहलाती है, क्योंकि सम्यक्‌-ज्ञान सम्यक्‌-चारित्र का कारण बतलाया गया है । गाथा के दूसरे 
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चरण में जो 'चिट्दुइ' पद है, वह 'छ्ठा गतिनिवृत्ती ' से बना है और बह वर्तमान काल के प्रथम 
पुरुष का एकबचन है। उसका अर्थ वास्तव मे 'ठहरता है, ठहरा है, ठहरा हुआ है ' यही होता 
है और जब 'समस्त संयत-वर्ग इसी सिद्धान्त पर ठहरा हुआ है' यह अर्थ हुआ तो उसका 
तात्पर्य यही तो हुआ कि “इस प्रकार सब संयत-बर्ग मानता है', इसी लिए मूलार्थ में वैसा 
लिखा गया है। गाथा के 'सेयपावगं' की जगह 'छेयपावगं' पाठ भी कहीं-कहीं मिलता है। 
'छेय'-'छेक' शब्द के तीन अर्थ हैं- 'छेकं॑ निपुण हित॑ कालोचितम्‌'-निपुण, हित और 
समयोचित। प्रकरणानुसार यहाँ पर उसका 'हित' अर्थ ग्रहण करना चाहिए। 
उत्थानिका- सूत्रकार फिर भी उसी विषय को दृढ़ करते हैं:- 


सोच्चा जाणइ कह्लाणं, सोच्चा जाणइ पावगं। 
उभयं पि जाणइ सोच्चा, जं सेयं त॑ समायरे।॥१५१॥ 
श्रुत्वा जानाति कल्याणम्‌ , श्रुत्वा जानाति पापकम्‌। 
उभयमपि जानाति श्र॒त्वा, यत्‌ श्रेयस्तत्‌ समाचरेत्‌ ॥१ ९१ ॥ 


पदार्थान्वय:- सोच्चा-सुनकर ही कह्ज्णं-कल्याण को जाणइ-जानता है सोच्चा - 
सुनकर ही पावगं-पाप को जाणइ-जानता है सोच्चा-सुनकर ही उभयं पि-दोनो को जाणइ- 
जानता है ज॑-जो सेयँ-हितकारी हो तं-उसे समायरे-ग्रहण करे। 


मूलार्थ- मनुष्य सिद्धान्त को सुनकर ही कल्याणकारी कर्म को जानता है, 
सुनकर ही पापकारी कर्म को जानता है, सुनकर ही पुण्य-पाप को पहचानता है और 
तभी उसमें जो आत्मा का हितकारी मार्ग है, उसे बह ग्रहण करता है। 


टीका- इस गाथा में इस बते का प्रकाश किया गया है कि श्रुत-ज्ञान ही परमोपकारी 
है, क्योकि सुनकर ही जीव मोक्ष के स्वरूप को जानता है और सुनकर ही जीव पाप (ससार) 
के स्वरूप को जानता है तथा संयमासंयमरूप श्रावक- धर्म को भी जीव सुनकर ही जानता है । 
फिर जो उसको हितकारी प्रतीत होता है, उसे वह ग्रहण कर लेता है। तात्पर्य यह है कि 
श्रुतधर्म सर्वोत्कृष्ट है। अतएवं श्रवण करना प्रत्येक व्यक्ति का मुख्य कर्त्तत्य होना चाहिए। इस 
गाथा से यह भी ध्वनि निकलती है कि “जो पढ़ नही सकता, उसे शास्त्र- श्रवण अवश्य करना 
चाहिए'। गाथा के चतुर्थ चरण से धर्मादि क्रियाओ मे जीव की स्वतन्त्रता सिद्ध की गई है। 
इसी लिए शास्त्रकार ने यह कथन किया है कि जो उसे योग्य हो, उसी का वह समाचरण करे। 
“कल्याण ' अर्थात्‌ दया१ से संयम-वृत्ति, 'पाप' से असंयम-वृत्ति, उठभय से सयमासयम-रूप 
श्रावक-वृत्ति, इस तरह इन तीनों वृत्तियों का यहाँ निर्देश किया गया है। इनमें से अपनी शक्ति 
के अनुसार साधु अथवा श्रावक वृत्ति जिसको जो उपादेय प्रतीत हो, उसे वह ग्रहण करे। 


उत्थानिका- शास्त्रकार फिर उसी विषय में कहते हैं: - 


९ कल्याण! शब्द से दया का ग्रहण इसल्नलिए किया गया है कि-- दया-कल्याण-सोक्ष को 
पहुँचाती है तथा आहान्यत्र- 'कस्याणामस्‌ '-क ल्यो' सोक्षस्तसपणाति प्रापयतीलि कल्याण 
दयाख्यसयमस्थरूपम्‌ | 
बट) एफ क्षबकालिकसूत्रम_ | न [ चअतुथथब्ययनम्‌ छा 
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जो जीवे वि न याणेइ अजीवे विन याणइ। 
जीवाजीवे अयाणंतो, कहं सो नाहीइ संजमं? ॥१२॥ 


यो जीवानपिं न जानाति, अजीवानपि न जानाति। 


जीवाजीवानजाननू. _, कथमसौ ज्ञास्यति संयमम्‌॥१२२॥ 


'पदार्थान्वय:-- जो-जो जीये वि-जीवों को भी न याणेइ-नहीं जानता और अजीबे खि- 
अजीवों को भी न याणइ-नहीं जानता जीवाजीवे-जीव और अजीव को अयाणंतो-न जानता हुआ सो-वह 
संजमं-संयम को कहँ-किस प्रकारनाहीड-जानेगा ? 

मूलार्थ- जो जीव, न तो जीव-पदार्थ को जानता है और न अजीव पदार्थ को और 
जीवाजीव को भी नहीं जानता , वह संयम को किस प्रकार जान झ्केगा ? 

टीका- यहाँ यदि यह कहा जाए कि उक्त गाथा के 'प्रथम चरण में ' जीव ' का ग्रहण 
है और दूसरे चरण में ' अजीव ' का ग्रहण है , इस तरह जब दोनो का ग्रहण हो ही गया तो 
फिर तीसरे चरण मे “जीवाजीव ' क्यो ग्रहण किया है ? इसका समाधान यह है कि पहले 
चरण के 'जीवे.' पद से यहाँ पर केवल शुद्ध जीव अर्थात्‌ मोक्षात्मा का ग्रहण करना चाहिए 
और दूसरे चरण के ' अजीवे ' पद से धर्मास्तिकायादि का ग्रहण करना चाहिए । ये दोनों शब्द 
शुद्ध जीव और शुद्ध अजीव के बोधक है, जो कि परद्रव्य से सर्वथा अलिप्त है । तीसरे चरण 
के 'जीवाजीबे ' पद से ससारी जीव का, जो कि पुद्ुल-द्रव्य की वर्गणाओ से लिप्त-मिश्रित- 
हो रहा है, ग्रहण करना चाहिए* | 

उत्थानिका- तब फिर सयम को कौन जान सकता है? इसका उत्तर शास्त्रकार आगे की 
गाथा मे दे रहे हैं :- 


जो जीवे विवियाणेडू, अजीवेवि वियाणइ। 
जीवाजीवे वियाणंतो, सो हु नाहीड़ संजमं॥१३॥ 
यो जीवानपि विजानाति, अजीवानपि विजानाति। 
जीवाजीवान्‌ू विजानन्‌ , स हि ज्ञास्यति संयमम्‌॥१३॥ 
पदार्थान्वय:- जो-जो जीवे बि-जीव को भी वियाणेड्-जानता है अजीवे वि- 
अजीव को भी वियाणइ-जानता है जीवाजीबे-जीव और अजीव को वियाणंतो-जानता हुआ 
सो-वह संजमं-सयम को हु-निश्चय से नाहीड़-जानेगा। 
मूलार्थ- जो जीव के, अजीव के और जीवाजीव के स्वरूप को जानता है, 
वही जीव वास्तव में संयम के स्वरूप को जान सकेगा? 
टीका- 'संयम ' शब्द का अर्थ आस्लव का निरोध है, अत. जब आस्त्रव का निरोध 
९१ “जीवशब्देन सिद्धा उक्ता-, अजीवशब्देन थ्र्मास्लिकायादय: परकछोक्ता.; जीवाजीव-शखबख्देल 
संसारबासिन: सर्वे अतुरशीतितक्षयोनिस्था उक्ता' ।(-- नवतस्‍््यप्रकरप्णम्‌ । 
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किया गया तब आत्मा निराखवी होकर मोक्ष-पद की प्राप्ति कर लेती है, परन्तु स्मृति रहे कि 
यावत्काल पर्यन्त जीव, जीबाजीव के स्वरूप को सम्यक्तया जान नहीं लेता, तावत्काल पर्यन्त 
सर्वथा आसन्॒ज का निरोध भी नहीं किया जा सकता। अतएव ज्ञानाभ्यास अवश्यमेब करना 
चाहिए, जिससे फिर क्रम से निर्वाण-पद प्रात्त किया जा सके। 

उत्थानिका--ज्ञान का माहात्म्य बतलाकर शास्त्रकार अब ज्ञान से उत्पन्न होने वाली 
'फल परम्परा का वर्णन करते हैं :-- 


जया जीवमजीये अ, दो5वि एए वियाणडइ। 
तया गईं बहु बिहं, सव्वजीवाण जाणइ॥५४॥ 
यदा जीवानजीवाॉश्व , द्वावप्येतीौ विजानाति। 
तदा गति बहुविधाम्‌ , सर्वजीवानां जानाति॥९१४॥ 
पदार्थान्वय:--- जया-जिस समय जीवमजीबे अ-जीव और अजीव एए-इन 
दो5 वि-दोनो को चियाणड़-जान लेता है तया-उस समय सब्यजीवाण-सब जीबो की बहुविहं- 
बहु भेद बाली गइ्ं-गति को जाणइ-जान लेता है। 
मूलार्थ--जिस समय जीव, जीव और अजीब इन दोनों को जान लेता है, उस 
समय यह सख जीवों की बहु भेद वाली गति को भी जान लेता है। 
टीका--यहाँ यह शद्भा की जा सकती है कि नारक, तिर्यश्ञ, मानुष और देव --ये 
चार ही गतियाँ शास्त्रों में वर्णन की गई हैं। तो यहाँ पर ' गईं बहुविहं ' अर्थात्‌ ' बहुत प्रकार की 
गतियाँ" ऐसा क्यों कहा? इसका समाधान यह है कि वास्तव में मूल गतियाँ तो चार ही हैं, 
लेकिन तिर्यग्गति में रहने वाले पाँच स्थावरों के उत्पत्ति-स्थान असंख्यात हैं तथा इनकी 
उत्पत्ति असंख्यात लोक में होती है। इस अपेक्षा से इस जगह गति को बहु भेद वाली लिखा 
है अर्थात्‌ उत्तर- भेदों के सम्मिलित कर लेंने पर गतियाँ असंख्यात मानी जा सकती हैं। 
उत्थानिका--- जीवाजीव के स्वरूप को जान लेने का फल गतियों को जान लेना 
है। तो फिर गति जान लेने का क्‍या फल है? बह शास्त्रकार कहते हैं :-- 


जया गईं बहुविहँ, सव्वजीवाण  जाणड़। 

तया पुणणं च पावं च, बंधं मुक्खं च जाणइ॥१५५७॥ 

यदा गति बहुविधाम्‌ , सर्वजीवानां जानाति। 

तदा पुण्यं च पापं च, बन्धं मोक्ष चर जानाति॥१५॥ 
पदार्थान्यय:--- जया सव्जजीवाण बहुविहं गईं जाणड-जिस समय सर्व जीवों की 


बहु भेद वाली गति को जान लेता है तया-उस समय पुणणं चर पाव॑ क्-पुण्य और पाप को तथा 
बंध च मुक्खं च-बन्ध और मोक्ष को भी जाणडु-जान लेता है। 





९ टीका में यहाँ तक के जवर्णन को ' पश्चम उपवेशाधिव्कार' और यहाँ से आगे के जन को छठा ' 
धर्मफलाधशिकार ' ल्निरज्ञा है। 
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मूलार्थ--जिस समय जीय, सब जीचयों की चह्ु भेद वाली गति को जान स्नेता 
है, उस समय बह पुण्य और पाप तथा बन्ध और यो के स्वरूप को भी जान लेख है। 

टीका---जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, संवर, निर्जरा, मोक्ष,पुण्य और पाप, गैन- 
शासन में ये नल तत्त्व हैं। इनमें से जीव और अजीब ये दो मूल तत्त्व हैं। शेष सात तत्त्ज इन 
दोनों की संथोग-वियोग रूप अवस्था, उसके तारतम्य तथा कारण की अपेक्षा से निष्यन्न होते 
हैं। तथा च-- जिस प्रकार लोह-पिण्ड में अग्नि प्रविष्ट हो जाती है; अथवा गर्म लोड-पिण्ड 
में, यदि बह जलल में पटक दिया जाए तो जिस प्रकार उसके अन्दर पानी समा जाता है; अथवा 
जिस प्रकार दूध में पानी एकमेक हो जाता है; अथवा जिस प्रकार गर्म नुकती को चासनी में 
डाल देने पर उसके अन्दर चासनी प्रविष्ट हो जाती है; उसी प्रकार कषाय-सहित हो जाने पर 
आत्मा में कर्म प्रविष्ट हो जाते है। यही ' बन्ध-तत्त्व' कहलाता है। कर्म जिस मार्ग-कारण-से 
आत्मा में आते हैं, उस कर्मागम-द्वार को शास्त्र में ' आसरत्रव-तत्त्व” कहा गया है। जब जीव 
अपने मन-वचन-काय के निरोध से कर्मों के आगमन को रोकने लगता है, तब वही ' संवर- 
तत्त्व ' कहलाता है। जितने समय के लिए कर्म आत्मा से बँधते हैं, उतने समय के बीत जाने 
पर जब वे कर्म आत्मा से अलग होने लगते हैं, कर्मों की उस अवस्था को 'निर्जरा-तत्त्व' 
कहते हैं। संवबर और निर्जरा होते-होते आत्मा जब बिल्कुल अलिप्त-नीरजस्क-परिशुद्ध हो 
जाती है, आत्मा का वह अवस्थाविशेष ' मोक्ष-तत्त्व' कहलाता है। 

उत्थानिका-- पुण्य और पाप तथा बन्ध और मोक्ष को जान लेने से जीव को फिर 
क्या फल प्राप्त होता है? सो कहते है :-- 
जया पुण्ण च पाव च, बध मुक्ख च जाएणाइ। _. 
तया निव्विंदए भोए , जे दिव्वे जे य माणुसे ॥१५६॥ 
यदा पुण्यं तर पापं च, बंधं मोक्ष च जानाति। 
तया निर्विन्ते भोगान्‌ , यान्‌ दिव्यान्‌ याँश्ष मानुषान्‌॥१५६॥ 

पदार्थान्वय:-- जया पुण्णं सर पाव॑ च बंधं मुक्खं तर जाणइ-जिस समय पुण्य 
और पाप तथा बन्ध और मोक्ष को जान लेता है तया-उस समय जे-जो दिव्वे-देवों के जे य-और 
जो माणुसे-मनुष्यों के भोए- भोग हैं, उनको निव्धिंदए-जान लेता है--उनसे बिरेक्त हो जाता है। 

मूलार्थ--जिस समय जीव, पुण्य और पाप को तथा बन्ध और मोक्ष को जान 
लेता है, उस समय वह देव और मनुष्यों के भोगने योग्य भोगों को जान लेता है अर्थात्‌ 
उनसे विरक्त हो जाता है। 

टीका--इस गाथा में ज्ञान का सार चारित्र बतलाया गया है । जैसे कि-- जिस समय 
आत्मा पुण्य और पाप तथा बन्ध और मोक्ष, इनके स्वरूप को जान लेती है, तब वह देवों के 
जो काम-भोग हैं या जो मनुष्यों के काम- भोग हैं, उनसे विरक्त हो जाती है। कारण कि फिर 
वह आत्मा ज्ञान द्वारा उन भोगों को पाप-कर्म के बन्ध करने वाले मानने लग जाती है और 
फिर उनसे वह छूट जाने को बुद्धि करती है। जैसे कि-- कोई सम्यक्‌ विचार बाला व्यक्ति 
मृत्यु के लिए विष-भक्षण नहीं करता तथा बालू आदि असार पदार्थों का संग्रह नहीं करता, 
ठीक उसी प्रकार ज्ञानी आत्मा विषय-विकारों से अपने को पृथक्‌ कर लेती है, क्योंकि फिर 
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बह उन भोगों को दुःखप्रद समझने लग जाती है। 
उत्थानिका- दिव्य और मानवीय भोगों से विरक्त हो जाने के अनन्तर जीव क्या 
करता है ? सो कहते हैं :- 


जया निव्चिंदए भोए , जे दिव्वे जे य माणुसे। 


तया चयड़ संजोगं , सब्भिंतरबाहिरं ॥९७॥। 
यदा निर्विन्ते भोगान्‌ , यान्‌ दिव्यान्‌ याँश्व मानुषान । 
त्तदा त्यजति संयोगम्‌ , साभ्यन्तरबाह्मम्‌ ॥१७॥ 


पदार्थान्वय:- जया जे दिव्ये जे य माणुसे भोए निव्यिंदए-जिस समय दिव्य 
और मानव्रीय भोगो से विरक्त हो जाता है तबा-उस समय सब्भिंतरबाहिरें-आभ्यन्तर और बाहर 
के सजोगं-संयोग को चअयड़-छोड़ देता है। 

मूलार्थ- जिस समय जीव , दिव्य और मानवीय भोगों से विरक्त हो जाता है, 
उस समय वह आन्तरिक और बाह्य संयोग का परित्याग कर देता है। 

टीका- यहाँ पर अन्तरद्भ संयोग- क्रोध, मान ,माया, लोभ और बाह्य संयोग- 
माता-पिता आदि का सम्बन्ध ग्रहण करना चाहिए। ये सयोग ही वास्तव मे जीव को बन्धन 
में डाले हुए हैं और उसके लिए अनेक दु:खों के कारण बने हुए हैं | हाँ, यहाँ पर इस बात का 
ध्यान अवश्य रखना चाहिए कि संयोग दो तरह के होते हैं- एक प्रशस्त और दूसरा 
अप्रशस्त। इनमें से अप्रशस्त संयोगों को छोड़कर जीव को प्रशस्त सयोग ग्रहण करना 
चाहिए । 

उत्थानिका- बाह्याभ्यन्तर संयोगो को त्याग देने के बाद जीव फिर क्‍या करता है? 
सो कहते हैं :- 


जया चयहइ  संजोगं, सब्भिंतरबाहिरं । 
तया मुंडे भवित्ताणं, पव्वड़ए अणगारियं॥१८ ॥ 
यदा त्यजति संयोगम्‌, साभ्यन्तरबाह्मम्‌ । 
त्तदा मुण्डो भत्ता, प्रत्रजत्यनगारताम्‌॥१८ ॥ 
पदार्थान्वय:- जया सब्भिंतरबाहिरें संजोगं चयड़-जिस समय बाह्य और अन्तरद्ग 
संयोग को छोड देता है तया-उस समय मुंडे भवित्ताणं-मुण्डित होकर अणगारियं-अनगार- 
वृत्ति को पव्वड़ए-ग्रहण करता है। 
मूलार्थ-- जिस समय जीव , बाह्य और अन्तरड्ग संयोग को छोड़ देता है, उस 
समय बह द्रव्य और भाव से मुण्डित होकर अनगार-बृत्ति को प्राप्त करता है। 
टीका- मुण्डन दो प्रकार का होता है- एक द्रव्य-मुण्डन और दूसरा भाव- 


मुण्डन। केश-लुझछनादि द्रव्य-मुण्डन है और इन्द्रिय-निग्रहादि भाव-मुण्डन है। ' अगार' 
अर्थात्‌ घर, ' अनगार' अर्थात्‌ घर-रहित अबस्था अर्थात्‌ साधु-वृत्ति। जब तक जीव को 
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बाद्याभ्यन्तर संयोग बना रहता है, तब तक बह मोक्ष-पद्‌ की साक्षात्साधिका साधु-बकृत्ति 
ग्रहण नहीं करता । वह उसका विरोधक है और ज्यों ही जीव डन संयोगों से रहित हुआ नहीं, 
कि त्यों ही वह उस साधु-वृत्ति को धारण कर लेता है। 

उत्थानिका--मुण्डित होकर और अनगार-वृत्ति को प्राप्त कर जीव फिर क्या करता 
है? सो कहते हैं? 
जया मुंडे भवित्ताणं, पव्वडए अणगारियं। 
तया संवरमुक्किट्ं, धम्मं फासे अणुत्तरें॥१९॥ 
यदा मुण्डो भाूत्वा, प्रत्नजत्यनगारताम्‌ । 
तदा संवबरमुत्कृष्टम , धर्म स्पृशत्यनुत्तरम्‌॥१९॥ 

पदार्थान्वय:-- जया मुंडे भवित्ताणं अणगारियं पव्यडए-जिस समय मुण्डित 
होकर अनगार- भाव को प्राप्त हो जाता है तया-उस समय उक्किडं संबरं-उत्कुष्ट संतर के अप्गुत्तरें- 
सब से श्रेष्ठ धम्मं-धर्म का फासे-स्पर्श करता है। 

मूलार्थ--जिस समय जीव, मुण्डित होकर साधु-वृत्ति को ग्रहण कर लेता है, 
उस समय बह उत्कृष्ट संयम और अनुपम धर्म का स्पर्श करता है। 

टीका-- गाथा के उत्तरार्द्ध मे आए हुए 'उक्किट्ट ' को 'संवरं ' का और ' अणुत्तरं ' को 
“धम्म' का विशेषण मानकर ऊपर अर्थ किया गया है, लेकिन 'उक्किटटूं' और 'अणुत्तर' इन 
दोनों पदो को “संवरं' का विशेषण करके उसे फिर ' धम्मं' का विशेषण भी किया जा सकता 
है । उस समय उत्तरार्द्ध का अर्थ होगा-- ' सब से श्रेष्ठ और उत्कृष्ट सवररूप धर्म का जीव उस 
समय स्पर्श करता है '। होने को तो गृहस्थावस्था में भी सबर हो सकत्ता है, लेकिन वास्तव में 
उत्कृष्टरूप से वह साधु-अवस्था में ही होता है। उस अवस्था मे कर्मों के आगमन का द्वार 
भलीभाँति रुक जाता है और उसी का नाम ' संबर ' है, संबर धर्म है । जीव को जो उत्कृष्ट स्थान 
मे रक्खे उसका नाम धर्म है। वह धर्म गृहस्थावस्था में भी धारण किया जा सकता है। लेकिन 
एकदेश रुप ही-- अणुत्रत्तस्वरुप ही-- धारण किया जा सकता है | महाब्रतरूप-- पूर्णरूप से-- 
धर्म तो वास्तव मे साधु-अवस्था मे ही धारण किया जाता है। 

उत्थानिका--उत्कृष्ट संवर और अनुपम धर्म को पाकर साधु फिर कया करता है? 
सो कहते हैं :-- 


जया संवरमुक्किट्वं, धम्म॑ फासे अणुत्तरं। 
तया ध्ुणइ कम्मरयं, अबोहिकलुसं कडें॥२०॥ 
यदा संवरस्मुत्कृष्टम्‌ , धर्म स्पृशत्यनुत्तरम्‌। 

तदा धुनोति कर्मरज:, अबोधिकलुषं कृतम्‌॥२०॥ 


पदार्थान्वय:--- जया संबरमुक्किट्ठुं अणुत्तरं धम्मं फासे-जिस समय सब से श्रेष्ठ 
उत्कृष्ट संवररूप धर्म का स्पर्श करता है तया-उस समय अबोहिकलुसं- कडं-मिथ्यादृष्टि- भाव 
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से किए हुए कम्मरयं-कर्मरज को ध्षुणड़-झाड़ देता है-- दूर कर देता है। 

मूलार्थ--जिस समय जीव, सब्र से श्रेष्ठ और उत्कृष्ट संबररूप धर्म का स्पर्श 
करता है, उस समय वह मिथ्यादृष्टि-भाव से लगे हुए कर्मरज को आत्मा से झाड़ देता 
है--पृथक्‌ कर देता है। 

टीका--कर्मरज आत्मा को रंगता है, सो जब संवररूपी पवित्र जल से आत्मा का 
स्पर्श हुआ, तब वह कर्मरज स्वयमेव आत्मा से पृथक्‌ हो जाता है। गाथा में जो ' धुणइ '- 
' धुनोति' क्रियापद दिया है उससे इस स्थान पर ' धातूनामने-कार्थत्वात्‌ ' अर्थात्‌ धातु अनेकार्थ 
होने से 'पातयप्ति' क्रिया का अर्थ ग्रहण करना चाहिए तथा जो 'कम्मरयं '-' कर्मरज: ' कहा 
गया है, उसमें ' कर्मैंञ आत्मरञ्जनाद्रज इव रज: ' अर्थात्‌ आत्मा को रज्ायमान करने से कर्म ही 
रज कहलाते हैं। 

उत्थानिका-- मिथ्यादर्शनजन्य कर्मरज को दूर कर देने के बाद जीव को क्या फल 
प्राप्त होता है? सो कहते हैं :-- 


जया धुणइ कम्मरयं, अबोहिकलुसं कडं। 

तया सव्वत्तगं नाणं, दंस्णं चाभिगच्छड़ ॥२९ ॥ 
यदा ध्रुनोति कर्मरज:, अबोधिकलुषं कृतम्‌। 

तदा सर्वत्रगं ज्ञानम्‌ , दर्शन चाभिगच्छति ॥२१॥ 


पदार्थान्षय:---जया अबोहिकलुसं कडं कम्मरयं ध्रुणड़-जिस समय मिथ्यादृष्टि- 
भाव से सचय किया हुआ कर्मरज आत्मा से पृथक्‌ कर देता है तया-इस समय सब्वत्तगं-सर्व 
लोक मे व्याप्त होने वाले नाणं-ज्ञान च-और दंसणं-दर्शन को अभिगच्छड्-प्राप्त करता है । 

मूलार्थ--जिस समय जीव, मिथ्यादृष्टि-भाव से संचित किए हुए कर्मरज को 
आत्मा से पृथक्‌ कर देता है, उस समय यह लोकालोक के प्रकाश करने वाले केवल- 
ज्ञान और केवल-दर्शन को प्राप्त करता है। 

टीका--जिस समय जीव किसी कारणवश आकुल हो जाता है, उस समय उसकी 
बुद्धि ठिकाने नहीं रहती। स्मरणशक्ति निर्बल पड़ जाती है और हेयोपदेय का विशेष ज्ञान उसे 
नहीं रहता। निराकुलता में मनुष्य का दिमाग सही रहता है। स्मरणशक्ति अपना काम यथावत 
करती है और कर्त्तव्याकर्त्तव्य का ज्ञान उस समय जीव को विशेषरूप से रहता है। यह बात 
अनुभवसिद्ध है। इस अनुभव से यह बात भलीभाँति जानी जा सकती है कि ज्ञान आत्मा में 
हमेशा मौजूद रहता है। आकुलता आदि कारणों से वह सिर्फ ढैँंक जाता है। ज्यों ही वे कारण 
दूर हुए नहीं कि बह ज्ञान आत्मा में ज्यों का त्यों प्रकट हो जाता है। ठीक इसी भाँति यहाँ यह 
बात कही गई है कि मिथ्यादर्शन आदि कारणों से जो कर्म-रज आत्मा से लग गया था, संवर 
के द्वारा वह ज्यों ही हटा नहीं कि त्यों ही झट केवल-ज्ञान और केवल-दर्शन जो कि आत्मा में 
स्वभाव से ही सदा से मौजूद रहते हैं, प्रकट हो जाते हैं, बादलों के हट जाने से जैसे देदीप्यमान 
सूर्य प्रकट हो जाता है। 

उत्थानिका----सर्वत्र व्यापकस्वस्ूकप केवल-ज्ञान और केवल-दर्शन के प्राप्त 
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हो.जाने पर जीव को फिर क्‍या फल प्राप्त होता है ? सो कहते हैं: -- 
जया सब्वत्तगं नाणं, दंस्णं चाभिगच्छड़। 
तया लोगमलोगं च जिणो जाणड़ केवली ॥२२॥ 
यदा सर्वत्रगं ज्ञानम्‌ , दर्शा चाभिगच्छत्ति। 
तदा लोकमलोकं चल, जिनो जानाति केवली॥२२॥ 

पदार्थान्बय: -- जया सब्वत्तगं नाणं च दंसणं अभिगच्छइ-जिस समय सर्वव्यापी 
ज्ञान और दर्शन को प्राप्त हो जाता है तया-उस समय ज़िणो-राग-द्वेष को जीतने वाला जिन 
केवली-केवल-ज्ञान का धारी लोगं-लोक च-और अलोगं-अलोक को जाणइ-जान लेता है। 

मूलार्थ--जिस समय जीव, सर्वज्ञ और सर्वदर्शी हो जाता है, उस समय राग- 
द्वेष को जीतने वाला वह केवली, लोक और अलोक को जान लेता है। 

टीका--आत्मा का वह केवल-ज्ञान तीनों लोकों की बातों को इस तरह जानता है 
जैसे हाथ पर रक्खे हुए आँवले को हम और आप जानते हैं। केवली जिन 'लोकालोक ' को 
जानते हैं, यह बात इस गाथा में कही गई है। इस लिए 'लोकालोक ' का संक्षिप्त स्वरूप यहाँ 
कह देना उचित है-- लोक ' असख्यात योजन आयाम और विष्कम्भ वाला प्रतिपादन किया 
गया है अर्थात्‌ लोक चतुर्दशरज्वात्मकप्रमाण माना जाता है अर्थात्‌ स्वर्गलोक, मध्यलोक और 
पाताललोक, इस प्रकार तीनों लोक चतुदर्शरज्जुप्रमाण सिद्ध होते हैं । 

यहाँ यदि यह शद्भूग की जाए कि--रज्जु किसे कहते हैं? तो इसका समाधान यह है 
कि--मान लीजिए कि यदि सौधर्म देवलोक से हजार मन के लोहे का गोला नीचे गिराया 
जाए, तो वह गोला षट्‌ू-मास, षट्‌ू-दिन और षट्‌-मुहूर्त्त में मध्य-लोक की भूमि पर आकर 
गिरेगा। इतने काल में यावन्मात्र क्षेत्र उस गोले ने अतिक्रम किया है, बह क्षेत्र एक रज्जुप्रमाण 
होता है | इसी प्रकार ऊर्ध्वरज्जु, तिर्यग्रज्जु और अधोरज्जु का प्रमाण किया जाता है । जैसे कि-- 
मध्य (मृत्यु) लोक की भूमि से सौधर्म देवलोक एक रज्जुप्रमाण है | द्वितीय रज्जु माहेन्द्रनामक 
चतुर्थ देवलोक तक है । तृतीय रज्जु छठे देवलोक तक है | चतुर्थ रज्जू आठवें देवलोक तक है । 
पश्चम रज्जु बारहवे देवलोक तक है। छठा रज्जु इक्कीसवें देवलोक तक है। सातबाँ रज्जु 
सिद्धशिला पर्यन्त है। इस प्रकार ऊर्ध्वलोक सात रज्जुप्रमाण कहा जाता है। इसी प्रकार 
अधोलोक भी सात रज्जुप्रमाण है, क्योंकि नरक सात ही हैं। प्रत्येक नरक एक रज्जुप्रमाण 
कथन किया गया है । तिर्यगूलोक एक रज्जूप्रमाण कथन किया गया है। जैसे कि--जम्बूद्वी पस्थ 
मेरू से लेकर स्वयंभूरमण समुद्र की सीमा पर्यन्त एक रज्जूप्रमाण तिर्यगूलोक का क्षेत्र बर्णन 
किया गया है। अत: केवली भगवान्‌ लोकालोक को हस्तामलकवत््‌ अपने ज्ञान में देखते हैं। 

उत्थानिका--लोकालोक को जान लेने के बाद केवली जिन फिर क्या करते हैं? 
सो कहते हैं :-- 


जया लोगमलोगं च, जिणो जाणइ केवली। 
तया जोगे निरुंभित्ता, सेलेसिं. पडिवज्जडइ॥२३॥ 


अतुर्थाध्ययनम]  हन्दीभावाटकासहितम्‌ | [२२ 





यदा लोकमलोकं॑ चल, जिनो जानाति केवली। 
तदा योगान्निरुद्धय, शैलेशीं प्रतिपद्यते २३ ॥ 

पदार्थान्यय:--- जया लोगमलोगं च केवली जिणो जाणड़-जिस समय लोक 
और अलोक को केवल-ज्ञानी जिन जान लेता है सया-उस समय जोगे-योगो को निरुंभित्ता- 
निरोध कर सेलेसिं-पर्वतराज को--निश्रयभाव को पडिवज्जह्-प्राप्त होता है। 

मूलार्थ--जिस समय केवल-ज्ञानी जिन, लोक और अलोक को जान लेते 
हैं, उस समय वे मन, वचन और काय रुप योगों का निरोधकर पर्वत की तरह स्थिर 
परिणाम वाले बन जाते हैं । 

टीका---मन, वचन और काय के द्वारा आत्मा के प्रदेशों का जो परिस्पन्दन होता है, 
उसे 'योग ' कहते हैं । यह योग जब शुभ कार्य मे प्रवृत्त होता है, तब वह शुभ कर्मों का आख््रव 
करता है और जब वह अशुभ कार्य में प्रवृत्त होता है, तब वह अशुभ कर्म का आस््रव करता 
है, लेकिन केवली जिन ऐसा नहीं करते, वे योगों का निरोध करते हैं। निरोध वे इस लिए 
करते हैं कि चार अघातिया--वेदनीय, आयु, नाम और गोत्र रूप जो कर्म नष्ट करने से अभी 
तक बाकी बचे हुए हैं, उनको भी नष्ट कर दें। योगों से जब कर्मो' का आस््रव होता है, तब 
उसके निरोध से कर्मों का अभाव होना स्वाभाविक है वे ' भवोपग्राहि-कर्माशक्षयाय ' अर्थात्‌ 
अनेक भवो का संचित जो कर्माश है, उसके क्षय करने के लिए योग का निरोध करते हैं। 
योगो की चपलता ही आकुलता है, आकुलता ही वास्तव में दुःख है। दुःख को कोई जीव 
पसंद नहीं करता । सब सुख के अभिलाषी हैं । दुःख दूर निराकुलता से होता है। निराकुलता 
योगनिरोध से होती है । निराकुलता ही वास्तव में पूर्ण सुख है । संसार-परिभ्रमण से अकुताए 
हुए और अनन्तकालीन स्थायीस्बरूप अपनी आत्मिक सपत्ति को चाहने वालों को धर्म और 


शुक्ल ध्यान तथा व्युत्सर्ग तप आदि द्वारा अपने शुभाशुभ कर्मों के क्षय करने का पुरूषार्थ 
करना चाहिए। 


उत्थानिका---- योग-निरोधजन्य स्थिरता प्राप्त हो जाने पर केवली जिन को 
फिर क्‍या फल प्राप्त होता है? सो कहते हैं: -- 


जया जोगे निरूंभित्ता, सेलेसिं. पडिवज्जड़। 
तया कम्मं खवित्ताणं, सिदिद्विं गच्छक्ष नीरओ ॥२४॥ 
यदा योगान्निरुद्धय, शैलेशीं प्रतिपद्यते । 


तदा कर्म क्षपयित्वा, सिद्धि गच्छति नीरजा: ॥२४॥ 


पदार्थान्वय: --- जया जोगे निरूंभित्ता सेलेसिं पडिवज्जड-जिस समय योगों को 
निरोधकर पर्वतराजवत्‌ स्थिर हो जाता है तया-ठस समय नीरओ-रज-रहित होकर कम्म-कर्म 
को खवित्ताणं-क्षय करके सिद्धधि-सिद्ध-गति को गच्छड् चला जाता है। 

मूलार्थ-- जिस समय केवली जिन, योगों का निरोधकर सुमेरू पर्वत की 


झा पअट ल्कल्नजन ज्ताकरू 
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भाँति निश्चल हो जाता है, उस समय यह भवोपग्रही कर्मों का क्षय करके कर्मरज से 
रहित होता हुआ सिद्ध-गति को प्राप्त हो जाता है। 

डीका-- कषायों का अभाव तो मुनि के पहले ही-- बारहवें गुणस्थान में हो गया। 
कषायों के और ज्ञानावरण आदि चार घातिया कर्मों के नष्ट हो जाने से तो उन्हें केवल-ज्ञान 
ही प्राप्त हुआ है। अब जैन मुनि को योगों का भी अभाव करना पड़ता है। तभी उनके 
पूर्वसंचित कर्म नष्ट हो सकते हैं और तभी उन्हें सिद्धि अर्थात्‌ सिद्ध-गति की प्राप्ति हो सकती 
है। इससे यह बात सिद्ध हो गई कि अजीवसम्बन्धजन्य ईर्यापथिक और साम्परायिक क्रिया से 
सर्वथा रहित होने पर ही जीव को सिद्ध-गति प्राप्त होती है, क्योंकि जीव से क्रिया कराने 
वाली दो ही चीजें हैं। एक मन-वचन-कायरूप योग और दूसरी क्रोध-मान-माया-लोभरूप 
कषाय | जब देवाधिदेव श्री जिनेन्द्र भगवान्‌ ने इन दोनों कारणों का अभाव कर दिया तो क्रिया 
कैसे हो सकती है? कारण के नष्ट हो जाने पर कार्य की उत्पत्ति किसी भी तरह सिद्ध नहीं 
होती | यह बात सर्वसम्मत है और इसी लिए सिद्धावस्था में भी जीव अक्रिय ही रहता है, 
बल्कि यों कहना चाहिए कि सर्वथा अक्रिय दशा का नाम ही 'सिद्धि ' या “मोक्ष ' है । इससे जो 
लोग “क्रियावान्‌ रहते हुए भी मोक्ष हो जाता है ' या 'सिद्ध जीव क्रिया करते हैं ' यह मानते हैं, 
उनके निषेध करने का शास्त्रकार का आशय है। 

उत्थानिका--कर्मों का नाश कर सिद्ध-गति को प्राप्त कर लेने पर निष्कर्म जीव को 
फिर क्‍या फल प्राप्त होता है ? सो कहते हैं :-- 
जया कम्मं खवित्ताणं, सिद्धि गच्छड़ नीरओ। 
तया लोगमत्थयत्थो, सिद्धो हवड सासओ ॥२५ ॥ 
यदा कर्म क्षपयित्वा, सिद्धि गच्छति नीरजा:॥ 
तदा लोकमस्तकस्थ: सिद्धो भवति शाश्वत: ॥२५॥ 

पदार्थान्वय: --- जया कम्मं खबित्ताणं नीरओ सिद्धिधिं गच्छ्छ -जिस समय कर्म- 
क्षय करके और नीरज होकर सिद्ध-गति को जाता है तया-उस समय लोग मत्थयत्थो-लोक के 
मस्तक पर स्थित होता हुआ सासओ-शाश्वत पद वाला सिद्धो-सिद्ध हवइ-हो जाता है। 

मूलार्थ-- जिस समय जीव, कर्म-क्षयकर--- कर्म-रज से रहित होकर-- 
सिद्ध-गति को प्राप्त करता है, उस समय यह लोक के मस्तक पर जाकर विराजता है 
और शाश्वतरूप से सिद्ध हो जाता है। 

टीका-- यहाँ पर सिद्ध को 'शाश्वत' का विशेषण दिया है । उसका अभिप्राय यह 
है कि कुछ लोग सिद्धावस्था से जीव को लौटता हुआ मानते हैं, यह ठीक नहीं है। जब 
संसार-परिभ्रमण के कारणीभूत कर्म आत्मा से सर्वधा अलग हो गए , तब उस शुद्ध-बुद्ध- 
मुक्त-निर्लेप-निष्कलट्ड-अलिप्त परमेश्वर को संसार में फिर से लाने वाला पदार्थ कौन है? 
कोई नहीं । बीज की सत्त[रहने पर ही अंकुर के प्रादुर्भूत होने की आशड्भा रहती है। बीज नष्ट 
हो जाने पर अंकुर का प्रादुर्भाव कोई नहीं कर सकत्ता। वैसा हो ही नहीं सकता। अतः उनके 
खण्डनार्थ यहाँ सिद्ध के लिए 'शाश्वत' विशेषण शास्त्रकार ने दिया है। दूसरी बात एक और 
है और वह यह है कि न्यायशास्त्र का यह नियम है कि जो पदार्थ सादि-अनन्त होता है, 
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उसका पुनः प्रादुर्भाज नहीं होता। जैसे कि प्रध्वंसाभाव। प्रध्वंसाभात् सादि और अनन्त है, 
उसका प्रादुर्भाग नहीं होता। अत: उक्त न्यायशास्त्र के नियमानुसार स्लिद्ध भगवान्‌ पुनर्जन्म- 
मरण के संकट कभी नहीं उठाते ।इसलिए शास्त्रकार ने उनके लिए 'शाश्वत ' विशेषण प्रदान 
किया है। 

यहाँ यदि यह शद्भा की जाए कि सिद्ध भगवान्‌ जब लोक क्रे.कग्रभाग तक पहुँच 
गए , तब फिर अलोक में भी क्‍यों न चले गए? वहीं क्‍यों स्थिर हो गछ # इसका समाधान यह 
है कि मिट्टी-लगा पानी में डूबा हुआ तूंबा मिट्टी के हट जाने पर-- निर्लेप हो जामे पर-- जिस 
तरह ऊपर आकर ठहर जाता है और स्थल पर या आकाश में, अधर में वह नहीं पहुँचता, 
क्योंकि उसकी गति जल के आश्रित है, ठीक उसी प्रकार सिद्ध जीवों की गति ' धर्मास्तिकाय ' 
के आश्रित है? जहाँ धर्मास्तिकाय था, वहाँ तक बे पहुँचे । अलोकाकाश में धर्मास्तिकाय नहीं 
था, इसलिए वे आगे गमन न कर सके और वहां पर स्थिर हो गए। 

यहाँ यदि यह शट्ढठा की जाए कि सिद्ध भगवान्‌ अनन्त-शक्तिशाली, अचिन्त्य- 
प्रभावी और पूर्ण-वीर्यवान हैं । इतने पर भी क्‍या वे धर्मास्तकाय के अधीन ही बने रहे, जो कि 
उसके अभाव में आगे गमन न कर सके? इसका समाधान यह है कि अधश्य ही वे अनन्त- 
शक्तिशाली, अचिन्त्य-प्रभावी और पूर्ण-वीर्यवान्‌ हैं, लेकिन वस्तु-स्वरूप को अन्यथा कोई 
भी नहीं कर सकता। वस्तु के स्वभाव को पलटने कौ सामर्थ्य किसी में नहीं है। वस्तु का 
स्वभाव वास्तव में पलटता नहीं है। यदि वस्तु-स्वभाव पलट जाया करे तो सर्वसाड्डर्य हो 
जाए, सर्व वस्तु एकमेक हो जाएँ। भिन्न-भिन्न पदार्थों कौ व्यवस्था-सत्ता-जी सर्व मतावलम्बियों 
को स्वीकृत है, वह न रहे । सिद्ध भगवान्‌ को जो अनन्त शक्ति प्राप्त हुई है, बह अपने स्वरूप 
में है। पर पदार्थों को अपने रूप परिणमाने में नहीं है। इसलिए धर्मास्तिकाय के अभाव से 
अलोकाकाश में न जाकर सिद्ध भगवान्‌ लोक के ही अग्रभाग में विराजमान होते हैं। 

कम उत्थाभिका-- पूर्वोक्त धर्म-फल जिसको दुर्लभ है, शास्त्रकार अब उसका वर्णन 

करते हैं :-- 


सुहसायगस्स समणस्स , सायाउलगस्स निगामसाइस्स। 
उच्छोलणापहोअस्स , दुहल्यहा सुगई तारिसगस्स॥२६॥ 
सुखस्वादकस्य श्रमणस्य, साताकुलस्य निकामशायिन: | 
उत्सोलनाप्रधाविन:.. , दुर्लभा सुगतिस्तदृशस्य ॥२६॥ 

पदार्थान्वय:-- सुहसायगस्स-सुख के स्वाद को चाहने वाले साया-उलगस्स- 
साता के लिए आकुल निगामसाइस्स- अत्यन्त शयन करने वाले उच्छोलणा पहोअस्स-बिना 
यत्र के हाथ-पैर आदि अबयवों को धोने वाले तारिसगस्स-ऐसे समणस्स-साधु को सुगई- 
उत्तम गति दुल्लहा-दुर्लभ है। 

मूलार्थ--सुख के स्वाद को चाहने जाले, आगामी काल की साता के लिए 
चित्त में अत्यन्त व्याकुलता धारण करने वाले, सूत्रोक्त विधि को छोड़कर शयन करने 


वाले एवं बिना यत्र के हाथ-पैर आदि अवययों को धोने वाले मुनि को मोक्ष-गति का 
प्राप्त होना दुर्लभ है। 
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टीका-- जो स्वाद और इन्द्रिय-सुख की लालसा रखता है, उसके लिए आकुलित 
रहक्ल है, सोने का प्रेमी है, हाथ, पैर और मुँह आदि अवयबों को धोने में यल्ञायल का भी जो 
जिवेक नहीं रखता है, वह द्रव्यलिज्री साधु है; भावलिज्री नहीं। इस प्रकार के द्रव्य-साधु को 
मोक्ष-गति का प्राप्त होना दुर्लभ है, क्योंकि जो श्री भगवान्‌ की आज्ञा का उल्लंघन करने वाला 
है, वह उक्त सुगति को प्रात नहीं कर सकता। कारण यह कि ज्ञान और क्रिया द्वारा जीव को 
मीक्षरूपी सुगति की प्रास्ति हो सकती है । जब किसी साधु ने सूत्रोक्त क्रियाओं का परित्याग कर 
दिया हो और वह केवल शारीरिक सुख में ही निमग्र हो गया हो, तो भला फिर वह सुगति 
किस प्रकार प्राप्त कर सकता है ? भोजन, शयन, हस्त-पादप्रक्षालन आदि क्रियाएँ तो यथावसर 
सभी मुनियों को करनी पड़ती हैं, लेकिन एक तो शारीरिक सुख के लिए क्रियाएँ की जाती 
हैं और एक शरीर के निर्वाह के लिए। इस स्थान पर शारीरिक सुख की इच्छा से उक्त 
क्रियाओं को करने वाले साधु को सुगति का अनधिकारी कहा गया है। 

उत्थानिका-- क्ते अब सुगति किसको प्राप्त हो सकती है? सो कहते हैं:-- 


तवोगुणपहाणस्स , उज्जुमड़ खंतिसंजमरयस्स । 
परीसहे जिणंतस्स, सुलहा सुगई तारिसगस्स ॥२७॥ 
तपोगुणप्रधानस्थ. , ऋजुमते: . शक्षान्तिसंयल्रतस्थ । 
परीषहान्‌ू_ जयतः, सुलभा सुगतिस्तादूशकस्य ॥॥२७॥ 


पदार्थान्वय:-- तवोगुणपहाणस्स-तपरूपी गुण से प्रध्तन उज्जुमड़-जिसकी मोक्ष- 
मार्ग में मति है खंतिसंजमरयस्स-क्षमा और संयम में रत परीसहे-परिषहों के जिकांसस्स- 
जीतने वाले तारिसगस्स-ऐसे की सुगई-सुगति-मोक्ष सुलहा-सुलभ है। 

मूलार्थ-- जो तप-गुण में प्रधान हैं, मोक्ष-मार्ग में जिनकी बुर्िद्धि प्रवृत्त हो रही 
है, क्षमा और संयम के पालने में जो तत्पर हैं और जो परिषहों के जीतने वाले हैं, ऐसे 
मुनि को मोक्षरूपी सुगति प्राप्त होना सुलभ है। 

टीका-- उज्जुमइ '-' ऋजुमते : ' के दो अर्थ हैं--एक “मोक्ष में बुद्धि रखने वाले ' 
और दूसरा ' सरलाशय वाले ' यहाँ पर दोनों ही अर्थ ग्रहण किए. जा सकते हैं। ' खंतिसंजमस्यस्स '- 
' क्षान्तिसंयमरतस्य ' के भी दो अर्थ हैं--एक ' क्षमा और संयम में रत' और दूसरा ' क्षमाप्रधान 
संयम में रत', क्योंकि क्षमा संयम का मूल है। ये दोनों ही अर्थ यहाँ पर ग्रहण किए जा सकते 
हैं। मोक्षरूपी सुगति आत्मिक गुणों के आश्रित हैं, न कि शारीरिक सुख के आश्रित । अत: 
शारीरिक सुख को छोड़कर सुगति की प्राप्ति के लिए उक्त गुणों का आश्रय अवश्य लेना 
चाहिए तथा सूत्रकर्ता ने उक्त गुणों का जो वर्णन किया है, उसमें तप और संयम शब्दों द्वारा 
चरित्र का निर्देश कर दिया है। यद्यपि चारित्र में ज्ञान ही कारण हैं, लेकिन मोक्ष-प्राप्ति का 
साक्षात्कारण चारित्र है । इसलिए सूत्रकर्ता ने सुगति का मुख्य कारण चारित्र ही प्रतिपादन किया 
है। अतएव इसी क्रम से प्रत्येक व्यक्ति को ज्ञानपूर्षक चारित्र से मोक्ष प्राप्त करना चाहिए। 

उत्थानिका--सूत्रकार अब इस विषय में कहते हैं कि यदि किसी जीव को मोक्ष प्राप्त 

न हो सके तो फिर क्या हो :-- 


अतुबॉल्थयनमा] हिदीभावाटीकासहितम । २५ 


पच्छावि ते पयाया, रित्रप्पं गच्छंति अमरभवणाइं। 
जेसिं पिओ तथो संजमो य रबंती य बंभचेरं चर ॥२८ ॥ 
पश्चादपि ते प्रयाता:, क्षिप्रं गच्छन्ति अमरभवनानि। 
येषां प्रियः तप: संयमश्च क्षान्तिश्व ब्रह्मचर्यजञ्ञ ॥२८॥ 
'पदार्थान्वय:--- जेसिं-जिनको तवो-तप य-और संजमो-संयम य-तथा खंती- 
क्षमा च-और बंभचेरं-ब्रह्मचर्य पिओ-प्रिय हैं ते-वे पच्छावि-पिछली अवस्था में भी--वृद्ध हो 
जाने पर भी पयाया-संयम-मार्ग में चलते हुए रित्रप्पं-शीक्र अमरभवणाइं-देवों के आवासों के 
प्रति गच्छेति-जाते हैं । 
मूलार्थ--जिन पुरुषों को तप, संयम, क्षमा और ब्रह्मचर्य प्रिय हैं, बे पिछली 


अवस्था में भी दीक्षित हो जाने पर तथा संयम-मार्ग में न्‍्यायपूर्वक चलने से शीघ्र ही 
देवलोक में चले जाते हैं। 

टीका--- इस गाथा के कथन करने का यह भाव प्रतीत होता है कि यदि कोई ऐसे 
कहे कि--अब तो मेरी वृद्धावस्था आ गई है। इसलिए मैं अब संयम के योग्य नहीं रहा हूँ। 
इस प्रकार से कहने वालों के प्रति सूत्रकार का यह उपदेश है कि-- यदि तप, संयम तथा क्षमा 
और ब्रह्मचर्य से प्रेम है तो वृद्धावस्था में भी सयम धारण कर लेने पर बहुत ही शीघ्र देवलोक 
के विमानो की प्राप्ति हो जाती है, जिससे फिर वह आत्मा दुर्गति के दुःखों को भोगने से छूट 
जाती है। अतएव जीव को तप और संयम तथा क्षमा और ब्रह्मचर्य से प्रेम प्रत्येक अवस्था में 
होना चाहिए। जो आत्मा उक्त वृत्ति को धारण करती है, वह अवश्यमेव सुखों को अनुभव 
करने वाली हो जाती है। 


उत्थानिका--अब सूत्रकार इस अध्ययन का उपसंहार करते हुए कहते हैं :-- 
इच्चेयं छज्जीवणियं, सम्महिद्दी सया जए। 
दुल्ल हंलहित्तु सामण्णं, कम्मुणा न विराहिज्जासि ॥२९॥ 
त्ति बेमि। 


चउत्थं छज्जीवणिया अज्झयणं सम्मत्तं। 
इत्येतां षड्जीवनिकाम्‌ , सम्यग्दृष्ट: सदा यत:। 
दुर्लभं लब्ध्वा श्रामण्यम्‌ू , कर्मणा न॒ विराधयेत्‌॥२९॥ 
इति ब्रवीमि। 
चअतुर्थ षघड्जीवनिका5 ध्ययनं समाप्तम्‌। 


पदार्थान्बय:--- सया-सदा जए-यल्र करने वाला सम्महिट्ठी-सम्यग्द्ृष्टि जीव दुल्लहं - 
दुर्लभ सामएणं-मुनित्व को लहित्तु-प्रातत करके इच्चेयं-इस प्रकार छज्जीवरष्णियं-घट्काय की 
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कम्मुणा-मन, जचन और काय की क्रिया से न विराहिज्जासि-विराधना न करे। त्ति खेमि-इस 
प्रकार मैं कहता हूँ। 

मूलार्थ--सदा यल्न से प्रवृत्ति करने बाला सम्यग्दृष्टि जीव, दुर्लभ श्रामण्यभाव 
को प्राप्त करके इन षड़जीव-निकाय के जीवों की मन, वर्चन और काय से विराधना 
कदापि न करे। 

टीका--इस गाथा मे जो 'दुल्लहं लहित्तु सामण्णं ' पद दिया है, इसका भाव यह है 
कि संसारी प्रत्येक पदार्थ सुलभतापूर्वक प्रात्त हो सकता है, किन्तु ज्ञान-दर्शनपूर्वक चारित्र की 
प्राप्ति दुर्लभता से होती है। सो यदि किसी आत्मा को पूर्व क्षयोपशमभाव के कारण अत्यन्त 
दुर्लभ श्रामण्यभाव प्रात हो गया हो तो फिर वह प्रमादादि द्वारा वा मन, बचन और काय से 
कदापि उस दुर्लभ चारित्र की विराधना न करे। साथ ही इस गाथा में इस बात का भी प्रकाश 
किया गया है कि सम्यरदृष्टि आत्मा सदैव यत्र करने वाली होती है तथा यत्न करने वाली 
सम्यग्दृष्टि बन जाती है-- मेघ कुमारवत्‌। अत: षट्काय के जीवों की विराधना कदापि नहीं 
करनी चाहिए । यदि यहाँ ऐसे कहा जाए कि--यहाँ पर ' बट्काय ' ही शब्द क्यों दिया गया है? 
इसका समाधान यह है कि-- संसारी जीवों के रहने के षट्‌ ही स्थान हैं | यद्यपि सिद्धात्मा भी 
जीब हैं, परन्तु उनकी संज्ञा अकायिक है। इसलिए वे षट्काय के जीवों की गणना में नहीं 
लिए गए। 

इस प्रकार प्रस्तुत अध्ययन में --१ जीवाजीवाभिगम, २. आचार, ३. धर्म-प्रज्ञप्ति, 
४. चारित्र-धर्म. ५. यत्न (चरण) विषय और ६. उपदेशाधिकार (धर्माधिकार), इन छ: 
विषयों का वर्णन अधिकाररूप से किया गया है। जब तक जीव को , जीव और अजीव का 
सम्यक्तया अवबोध नहीं होता, तब तक वह' आचार--धर्मविषय- में प्रविष्ट हो ही नहीं 
सकता । जब तक जीव आचार- धर्म से अपरिचित है, तब तक वह धर्म-प्रज्ञप्ति किस प्रकार 
कर सकता है? जब तक जीव धर्म-प्रज्ञत्ति से अपरिचित है, तब तक वह चारित्र-धर्म का 
अधिकारी किस प्रकार माना जाएगा? जब तक जीव चारित्र- धर्म का अधिकारी नहीं है, तब 
तक वह यल-विषय मे उद्यत किस प्रकार हो सकेगा ? जब तक वह यत्र-विषय में उच्चत ही 
नहीं है तब तक वह उपदेश करने वा सुनने का अधिकारी किस प्रकार माना जा सकता है? 
इसलिए जीव को पहले जीवाजीव का अवबोध सम्यक्तया प्राप्त करना चाहिए। तत्‌पश्चात्‌ 
उपरोक्त सकल फलपरम्पराएँ उसे अनायास ही प्राप्त होती जाएँगी। 

'इस प्रकार श्री सुधर्मास्वामी श्रीजम्बूस्वामी जी के प्रति कहते हैं कि--हे 
जम्बू | जिस प्रकार मैंने श्रमण भगवान्‌ श्री महातबीर स्वामी जी से षड्जीव-निकाय नामक 
अध्ययन का अर्थ श्रवण किया है, उसी प्रकार मैंने तुम्हारे प्रति कहा, अपनी बुद्धि से मैंने इसमे 
कुछ भी नहीं कहा है।' 


बषड्जीवनिकाध्ययन समाप्त । 


अतुर्वाब्ययानम]  हन्दीभाषाटीकासहिलम |»... [ २७ 


अह पिण्डेसणा पंचमज्झयणं। 
अथ पिण्डैषणा पश्ञमाध्ययनम्‌। 


निनता+न्‍० ०००० माय किल्यी, ५ किवाता७प७-०००++-+ ५ 


चतुर्थ अध्ययन में साधु के मूल गुणों के विषय मे कुछ वर्णन किया गया था। महात्रत मूल गुणो 
के अंदर गर्भित हैं। अब इस पञ्ञम अध्ययन मे उत्तर गुणो के विषय मे कुछ कहा जाएगा। 

चतुर्थ अध्ययन में षड्जीव-निकाय की रक्षारूप धर्माचार साधु के लिए कहा गया है। लेकिन 
साधु धर्माचार स्वशरीर की रक्षा करते हुए ही पाल सकता है। शरीर की रक्षा में आहार एक मुख्य कारण 
है। इस पशञ्षम अध्ययन में इसी का वर्णन है अर्थात्‌ साधु अपने गृहीत ब्रतो की रक्षा करता हुआ किस 
प्रकार से आहार ग्रहण करे, इस बात का वर्णन इस अध्ययन मे है। 

जिसके ग्रहण करने में साधु के ब्रतों में रज्चमात्र भी दोष न लगने पाए, ऐसे आहार को 'निरबद्य 
आहार' और जिसके ग्रहण करने मे उनके ब्रतो में दोष लगे, उसे 'सावद्य आहार' कहते हैं। साधु को 
सावद्य आहार ग्रहण नहीं करना चाहिए। आहार के ग्रहण करने मे किस-किस तरह से दोष आते हैं और 
किस किस तरह से उनका निराकरण होता है इत्यादि बातो का वर्णन इस अध्ययन मे है। इसी लिए 
इसका नाम 'पिण्डैषणा अध्य्यन' है। क्योकि 'पिण्डेसणा '- 'पिण्डैषणा” शब्द का अर्थ है- 'पिण्ड' 
अर्थात्‌ आहार और 'एषणा” अर्थात्‌ दोषादोषनिरीक्षण। 


उत्थानिका- उसकी प्रथम गाथा इस प्रकार है:- 
संपत्ते भिक्खकालंमि, असंभंतो अमुच्छिओ। 
इमेण  कमजोगेणं, भत्तपाणं गवेसए॥१॥ 
संप्रपा भिक्षाकाले, असंभ्रान्त: अमूच्छित:। 


अनेन क्रमयोगेन, भक्तपानं गवेषयेत्‌॥९ ॥ 
पदार्थान्वय:- भिक्खकालंमि-भिक्षा का समय सपत्ते-हो जाने पर असं-भंतो-चित्त की व्याकुलता 
को छोड कर अमुच्छिओ- आहारादि मे मूच्छित न होता हुआ इमेण कमजोगेणं-इस विधि से भत्तपाणं- 
अन्न-पानी को गवेसए-खोजे-दढूँढे | 
मूलार्थ- भिक्षा का समय हो जाने पर साथु चित्त की व्याकुलता को छोड़कर 
आहारादि में मूच्छित न होता हुआ इस क्रम से- आगे कहे जाने वाले तरीके से- अशन्न- 
पानी की गवेषणा-खोज-करे | 


टीका- साधु की दिनचर्या सब विभाजित की हुई है। जैसे कि- सूर्योदय के पक्ल्‌ 
विधिपूर्वक॑ प्रतिलेखनादि कर लेने के बाद साधु दिन के प्रथम प्रहर में स्वाध्याय करे। तदनु 
ध्यान करे। तृतीय प्रहर में उपयोगपूर्वक भिक्षा का समय जानकर किसी भी जीव का अन्तराय 
न लेते हुए और अपने चित्त की वृत्ति को ठीक करते हुए अर्थात्‌ अलाभादि के भय से चित्तवृत्ति 
को व्याकुल न करते हुए तथा आहार वा शब्दादि विषयों में मूच्छित न होते हुए साधु इस 
वक्ष्यमाण क्रम से अन्न और पानी की गवेषणा करे। 


शास्त्र में जो जीव, अजीव, धर्म, अधर्म, काल और आकाश, ये छ: द्रव्य कहे गए हैं, 
उनमें से जीव-द्रष्य सब से श्रेष्ठ है। यह चेतन है और सब अचेतन हैं । यह सब को जानने वाला 
है और इसे कोई नहीं जान सकता। यह जीव-द्रव्य सब का पथ-प्रदर्शक है, मार्ग- भ्रष्ट को 
सम्मार्ग सुझा देने वाला है; सब का कल्याणकारी है; सब का शासक है; त्रिजगद्वन्ध् है; सर्वोच्च 
सुखों का केन्द्र है लेकिन जब तक इसकी शक्तियाँ और-और कामों में- भोगोषभोगों के भोगने 
में-लगी रहती हैं-फैसी रहती हैं , तब तक इसके स्वभाव- स्वरूप का पूर्ण विकास नहीं हो पाता, 
और- और कामों में यह अपनी मूर्खता से फँसा रहता है और वह मूर्खता इसकी सिर्फ इतनी सी ही है कि 
इसे अपने स्वरूप का बोध नहीं हैं- ज्ञान नहीं है। यह नहीं पहचानता कि मैं कैसी अद्भुत-अचिन्त्य-शक्ति 
वाली चीज हूँ। यही इसकी सबसे बड़ी भूल है। 


जब इसको अपने स्वरूप का ज्ञान हो जात्ता है, अपनी अद्भुत, परमोत्कृष्ट, आनन्दघन, 
त्रिजगद्न्य्य चेतनशक्ति का पता लग जाता है, तब वह बड़ा प्रसन्न होता है। अब तक जो वह गलती 
में फँस रहा था, उसका उसे बडा पछतावा रहता है । फिर तो बस वह उसी में मग्र रहना चाहता 
है। अपना स्वरूप उसे इतना रूचिर और प्रिय प्रतीत होता है कि उससे वह क्षण भर भी अलग 
नहीं रहना चाहता। उसी मे बह अनन्तकाल के लिए निमग्र हो जाना चाहता है। उसको फिर 
भोगोपषभोगों में एवं संसार के और- और कामो में थोड़ा भी समय बिताना और अपनी शक्ति उधर 
लगाना अच्छा नहीं लगता | संसार के समस्त विषय उसे विष-तुल्य मालूम होते हैं ।इस समय वह 
अनुभव करता है कि यह मुझे एक ऐसे उत्तम एवं समीचीन पदार्थ का दिग्दर्शन हुआ है, जिसका 
पता तक मुझे अब तक न था। यही जीव का सम्यगू-दर्शन कहलाता है। 


जीव की यह सम्यग्दृष्टि स्थिति, अन्तरड़ कारण- मोहनीय-कर्म एकदेश दर्शनमोहनीय 
के क्षय, क्षयोपशाम अथवा उपशम के हो जाने से होती है और बहिरड्र कारण- शास्त्रश्नवण, 
सत्समागम, तीर्थड्डूरादि के दर्शन आदि अनेक हैं | ये बहिरड्भर कारण कभी-कभी किसी जीव के 
सम्यग्दर्शन होने के लिए नहीं भी होते । लेकिन अन्तरड़ कारण- जो मोहनीय का क्षय, क्षयोपशम 
अथवा उपशम है, उसका होना आवश्यक है। 


जीव की परिणति जब ऐसी वैराग्यमयी हो जाती है, तभी वह साधु-वृत्ति को धारण 
करता है। इस सम्यग्दर्शन की अवस्था में तो जीव को सिर्फ अपने स्वरूप का भान हुआ है, 
विश्वास हुआ है। अब उसे प्राप्त करने की कोशिश मे बह लगता है। इसी लिए वह साधु- 
अवस्था धारण करता है। साधु- अवस्था चारित्र की अवस्था है । चारित्र क्रियाप्रधान होता है और 
क्रिया ही किसी कार्य की सिद्धि करती है । इसी लिए शास्त्र में लिखा है कि पहले सम्यग्दर्शन 
होता है, बाद में सम्यकूचारित्र ठीक ही है, पहले किसी कार्य की रूपचि हो जाने के बाद ही जीव 
को उसके प्रास करने की चेष्टा पैदा होती है । साधु-वृत्ति के धारण करने के पहले यदि जीव की 


९९ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ यश्चमाध्ययनम्‌ 


ऐसी वैराग्यमयी परिणति न हुई होती तो भला वह राजा, महाराजा एबं चक्रवर्ती के भोगों को या 
संसार में कहे जाने वाले सुखो को छोड़कर यह साधु-बृत्ति क्‍यों ग्रहण करता, जिसमें अनेक 
परीषह और उपसर्ग हमेशा आते रहते हैं। साधु-वृत्ति को चाहने वाले सम्यगू-दृष्टि जीव के 
इतने प्रकर्ष बैराग्यमय परिणाम होते हैं कि बह भोगोपभोगों की तो क्या बात है उनका आश्रय 
जो अपना शरीर है उसे भी एकदम त्याग देता, यदि शास्त्र ने वैसा करने का निषेध न किया 
होता, क्योंकि ऐसा करने से कर्म का बन्ध नहीं कटता जो कि पुनर्भव धारण कराता है। जब 
यह बात है, तब आप जान सकते हैं कि मुनि आहार-पानी के ग्रहण करने में कितनी अरूचि 
रखते हैं । वे सिर्फ शासनाज्ञा को शिरोधार्य करके ही उस की गवेषणा के लिए नगर में जाते हैं 
और इसी लिए उसके लाभालाभ मे उन्हे समभाव रहता है। इसी लिए साधु के लिए शास्त्र में 
जैसे ध्यान, स्वाध्याय, प्रतिलेखन आदि करने के लिए आदेश दिया गया है और उसके लिए 
भिन्न-भिन्न समय निश्चित किया गया है, वैसे ही आहार-पानी के लिए गवेषणा करने के लिए 
भी आदेश दिया गया है और उसके लिए समय निश्चित किया गया है। अन्यान्य कर्त्तव्यों के 
अत्तिरिक्त आहार-पानी की गवेषणा करना भी शासन मे साधु का एक कर्त्तव्य बतलाया गया है। 
यदि साधु गवेषणा का जो समय निश्चित है, उसमें न जाकर पहले या बाद में उसके लिए जाए 
तो उसे अनेक दोष लगेंगे । जिनका वर्णन आगे शास्त्रकार स्वयं करेंगे। अतएवं भिक्षा के काल 
में ही भिक्षा के लिए साधु को प्रवृत्ति करनी चाहिए । साधु जब तक पिण्डैषणा में अर्थात्‌ आहार- 
पानी की गवेषणा में असंभ्रान्त और अमूर्छित न होंगे, तब तक वे उसमे लगने वाले दोषों का 
'परिहार-बचाव-नहीं कर सकते | इसी लिए शास्त्रकार ने गाथा में ' असंभंतो' ' अमुच्छिओ ' ये 
दो पद दिए हैं। 


उत्थानिका- साधु किस स्थान पर भिक्षा की गवेषणा करे और उसके लिए किस 
प्रकार से गमन करे ? सूत्रकार अब इसी विषय मे कहते हैं :- 
से गामे वा नगरे वा, गोअरग्गगओ मुणी। 
चरे मंदमणुव्विग्गो , अव्वक्खित्तेण चेयसा ॥२ ॥ 


स॒ग्रामे वा नगरे वा, गोचराग्रगतो मुनि: । 
चरेद्‌ू. मन्दमजनुद्िग्न:, अव्याक्षिसिन चेतसा॥२॥ 


पदार्थान्वय:- गोअरग्गओ-गोचराग्र में गया हुआ से-वह मुणी-साधु गामे बा-ग्राम 
में अथवा नगरे बा-नगर मे अथवा अन्य खेटकादि में अणुव्विग्गो-उद्देग रहित अव्यक्खित्तेण- 
अविक्षित चेयसा-मन से मंदं-शनै: शनै चरे-जाए। 

मूलार्थ- गोचराग्र में गया हुआ बह असंभ्रान्त मुनि ग्राम में, नगर में या अन्य 
खेटकादि में उद्देगरहित और अव्याक्षिप्त चित्त से शनै: शन: गमन करे। 

टीका- गाथा के प्रथम चरण से शास्त्रकार ने गोचरी के योग्य स्थान का और शेष 
तीन चरणों से गोचरी के लिए किए गए गमन का प्रकार बतलाया है। 'गोचरी के लिए साधु 


२ “यदि प्रकोष्ठपादाय न स्थाद्वोधो निरोधक: '-- आत्मानुशासन। 
ाएएएएएएएएशशशशनशनशणशणणशणशणणआशआनानाणणणाायाााााआनाााााानानाममणामााममामाा भा इअ अल अल मनु 
पम्ञमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [१०० 


अव्याक्षिप्त चित्त से तथा अनुट्विग्रमना होकर गमन करे' यह इस लिए कहा गया है ताकि गमन 
में डसे किसी प्रकार का दोष न लगे | उद्विग्रमना और व्याक्षिप चित्त से गमन करने से दोषों को 
शुद्धि नहीं की जा सकती ' गोचरी ' शब्द 'गो' और 'चर' शब्द से बना है। इसका अर्थ यह है 
कि- साधु गोवत्‌ भिक्षाचरी मे जाए अर्थात्‌ जैसे गौ जहाँ पर तृणादि का योग होता है उसी स्थान 
पर चली जाती है, ठीक उसी तरह साधु भी उत्तम, मध्यम और निम्न कुलो का विचार न करता 
हुआ तथा सरस वा नीरस आहार का विचार न करता हुआ समभाव से गोचरी में जाए। गाथा में 
'गोचर ' शब्द देकर भी एक ' अग्र' शब्द और दिया है- यथा 'गोअरग्गगओ '-' गोचराग्रगत: '। 
इसका तात्पर्य यह है कि गौ की चर्या सावद्य है, किन्तु मुनि की चर्या आधाकर्मादि दोषों से 
सर्वथा रहित है * । उत्तम, मध्यम और निम्र कुलों के विषय में कतिपय आचार्यों का मन्तष्य 
धनादि की अपेक्षा से है और कतिपय आचार्यो का मन्तव्य जाति की अपेक्षा से है । साधु लोक- 
व्यवहार की शुद्धि रखता हुआ गोचराग्र में प्रवेश करे। ' मन्द-मन्द चले' ऐसा जो कथन 
किया गया है, इसका अभिप्राय यह है कि शीघ्र गति से गमन करने में ईर्या-समिति की तथा 
आत्मा की विराधना होने की भी सभावना है। 

उत्थानिका- सूत्रकार गोचरी के लिए किए गए गमन के विषय में कुछ और भी 
विशेष प्रतिपादन करते हैं :- 


पुरओ जुगमायाए , पेहमाणो महिं चरे। 
वज्जंतो बीयहरियाइं, पाणे अ दगमड्डियं॥३ ॥ 
पुरतो युगमात्रया, प्रेक्षमाणो महीं चरेत्‌। 


वर्जयन्‌ बीजहरितानि, प्राणिनश्वोदकमृत्तिकाम्‌॥३ ॥ 
पदार्थान्वय:- जुगमायाए-युगमात्रा अर्थात्‌ शरीरप्रमाण से पुरओ-आगे पेहमाणो -देखता 
हुआ बीयहरियाइं-बीज और हरितकाय को पाणे- प्राणियों को दगमट्टियं-सचित्त पानी और मृत्तिका 
को वज्जंतो-छोड़ता हुआ महिं-पृथ्वी पर चरे-गमन करे अ-च- शब्द से तेजस्कायादि को वर्जता 
हुआ भी पृथ्वी पर गमन करे। 


मूलार्थ- साधु शरीरप्रमाण अर्थात्‌ अपने हाथ से साढ़े तीन हाथ प्रमाण आगे 
देखता हुआ और बीज, हरितकाय, प्राणी, उदक और नृत्तिका को छोड़ता हुआ- 
बचाता हुआ- पृथ्वी पर चले। 


टीका- हर एक काल में प्रत्येक मनुष्य का शरीर अपने हाथ से साढ़े तीन हाथ प्रमाण 
हुआ करता है यह एक मानी हुई बात है । इसी लिए शरीर-प्रमाण का मूलार्थ में ' अपने हाथ से 
साढ़े तीन हाथ प्रमाण ' अर्थ लिखा गया है । इसी को 'शकट का जूड़ा (जूला) प्रमाण” भी कहते 
हैं | साधु साढ़े तीन हस्त प्रमाण वा शकट के जूडे प्रमाण आगे पृथ्वी को सिर्फ देखता हुआ ही 
गमन न करे, किन्तु बीज, हरित, प्राणी, द्वीन्द्रियदि जीव, उदक और पृथ्वीकाय तथा 'च ' शब्द 


९ य्था- 'गोज्राग्रगत:ः ' इति शोरिज ऊअरणं गोचर -- उत्तमाधममध्यमकुलेधु अरक्तद्विष्टस्य भिक्षाटनम्‌। 
अग्य:- प्रधानो5ध्याहताधाकर्मांदिपरित्यागेन , सदगत:- तट्ठर्ती मुनि - भाजसाश्षु' अरेत्‌- गच्छेस 


जाता ााााभभकइअअअलइं अंग अबााइइ बसा ३ अर बसा पारा अभाााअभंधध>भभभगएभभए्छझछछधाभाााआआआआआआशआेेेआआआआआआआाेाश्शणशणणणनणणणणणणनणा८ननणणणनणणणणणाणओ 
१०१ ] दशबैकालिकसूत्रम- [ पशञ्चमाध्ययनम्‌ 


से तेजस्कायादि की रक्षा करता हुआ भी गमन करे। ' पृथ्वी को देखता हुआ चले ' इसका साराश 
यह है कि चलते समय प्रमाणपूर्वक भूमि को ही देखता हुआ चले, अन्य दिशादि का अवलोकन 
करता हुआ न चले, क्योंकि ईर्या-समिति में फिर उपयोग नहीं रहेगा । उपयोगपूर्वक गमन करने 
से ही ईर्या-समिति का पालन भलीभाँति किया जा सकेगा। 

उत्थानिका-- गमन करते हुए साधु को संयम-विराधना के परिहारार्थ कहे जाने के 
पश्चात्‌ शास्त्रकार अब आत्म-विराधना के परिहारार्थ कहते हैं :-- 


ओवायं विसम॑ खाणुं, विज्जलं परिवज्जए। 
संकमेण न गिच्छिज्जा, विज्ममाणे परक्कमे ॥४॥ 
अवपातं विषमं स्थाणुम, विजलं परिवर्जयेत्‌। 


संक्रमेण न गच्छेत्‌, विद्यमाने. परक्रमे ॥४॥ 

पदार्थान्वय:--ओवायं-गर्त्ताद बिसमं-विषम स्थान खाणुं-टूँठ विजलं-कीचड़ परिवज्जए- 
छोड़ दे परक्कमे-अन्य मार्ग के विज्जममाणे-विद्यमान होने पर संकमेण-जलादि में काष्टादि रखकर 
संक्रमण करके न गच्छिज्जा-न जाए | 


मूलार्थ-- साधु खड्डादि, विषम स्थान वा खीलादि के ऊपर होकर न जाए और 
कीचड़ के मार्ग को छोड़ दे तथा अन्य मार्ग के विद्यमान होने पर नदी आदि को संक्रमण 
करके न जाए। 


टीका--इस गाथा में मुख्यतया आत्म-विराधना के परिहारार्थ कथन किया गया है। 
जैसे कि-- जिस मार्ग में विशेष खड्डादि हों तपंथा वह विशेष ऊँचा वा नीचा हो तथा उस मार्ग में 
कोलें विशेष हों वा काष्ठादि रखे हुए हों, तो उन पर होकर न जाए। क्योकि इस प्रकार करने से 
आत्म-विराधना वा संयम-विराधना होने की संभावना की जा सकती है तथा सूत्र में 'विज्जमाणे ' 
पद दिया है इस के कथन करने का यह आशय है कि-- यदि अन्य मार्ग विद्यमान न हो तो साधु 
यल्र द्वारा उक्त कथन किए हुए मार्गों से भी गमन कर सकता है। यद्यपि उत्सर्ग मार्ग से तो उक्त 
मार्गों का उल्लंघन नहीं करना चाहिए, किन्तु अपवाद मार्ग के आश्रित होकर यत्रपूर्वक उक्त मार्ग 
से भी जा सकते हैं । विषम स्थान के कथन करने से सब प्रकार के विषम मार्गों का ग्रहण किया 
गया है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, इस बात का उपदेश करते हैं कि अव- पातादि मार्गों मे 
जाने से कया दोष उत्पन्न होते हैं :-- 


पवडंते व से तत्थ, पक्‍्खलंते व संजए। 
हिंसेज् पाणभूयाइं, तसे अदुबव थावरे॥५॥ 
प्रपतन्‌ वा स॒तत्र, प्रस्खलन्‌ वा संयतः। 
हिंस्यात्प्राणिभूतानि , त्रसानथवा स्थावरान्‌॥॥५ ॥ 


2नन्‍ामाकामममाह एकता पाक ५५५२९ >+ मय पा वा या पा हा पारा प्रा साकलकाक 
पपश्चमाथ्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [१०२ 


पदार्थान्वयय;--- से-वह संजए-साधु तत्थ-उनमें पब्रडंते-गिरता हुआ ब-अथवा 
पवखलंते-स्खलित होता हुआ पाणभूयाई-प्राणि और भूतों की जसे-त्रसों अदुब-अथवा थावरे- 
स्थाबरों की हिंसेजज-हिंसा करता है। 


मूलार्थ--- वह साधु उन गर्तादि स्थानों में गिरता हुआ तथा स्खलित होता हुआ, 
द्वीन्द्रिय आदि त्रस या पृथ्वी कायिक आदि स्थावर जीयों की अथवा दोनों प्रकार के 
जीयों की हिंसा होती है--- द्वीन्द्रियादि जीवों की तथा एकेन्द्रियांदि जीवों की अथवा 
त्रसों की वा स्थावरों की हिंसा करता है। 


टीका-- इस गाथा में आत्म-विराधना और संयम-विराधना दोनों का दिग्दर्शन 
कराया गया है। प्राणी- भूत और त्रस-स्थावर ये दोनों परस्पर पर्यायवाची नाम जानने चाहिए । 
अपने शरीर को क्लेश पहुँचाना द्रव्य-विराधना है और श्री भगवान्‌ की आज्ञा का उल्लंघन करना 
तथा त्रस-स्थावर जीवों को क्लेश पहुँचाना भाव-विराधना कहलाती है। 

उत्थानिका--- यदि इस प्रकार की विराधना होती है तो फिर साधु को क्या करना 
चाहिए ? अब इसी विषय में कहते हैं :-- 


तम्हा तेण न गच्छिज्जा, संजए. सुसमाहिए। 
सइ अजन्नेण मग्गेण, जयमेव  परक्कमे ॥६ ॥। 


तस्मात्तेन_ न गच्छेत्‌ , संयत: सुसमाहितः। 


सत्यन्यस्मिन्‌ मार्गे, यतमेव पराक्रामेत्‌॥६ ॥ 
पदार्थान्वय:--तम्हा-इसलिए सुसमाहिए- भलीभाँति से समाधि रखने वाला संजए- 
साधु अन्नेण मग्गेणा-अन्य मार्ग के सइ-होने पर तेण-पूर्वोक्त मार्ग से न गच्छिज्जा-न जाए, यदि 
अन्य मार्ग न हो तो जयमेब-यत्र पूर्वक उक्त मार्गों मे ही परक्कमे-गमन करे । 
मूलार्थ--इसलिए श्री भगवान्‌ की आज्ञा का पालन करने वाला साधु, अन्य 
मार्गों & पर वक्त मार्गों से न जाए। यदि अन्य मार्ग न हो तो यत्रपूर्वक उक्त मार्ग में 
गमन करे। 


टीका--इस गाथा में उत्सर्ग और अपवाद मार्ग पूर्वक गमन का वर्णन किया गया है | 
जेसे कि--पूर्वोक्त दोषों को जानता हुआ मुनि उक्त मार्गों में गमन न करे, यदि अन्य कोई मार्ग 
विद्यमान हो तो | यदि अन्य मार्ग कोई दृष्टिगोचर न हो तो यलपूर्वक और विशेष उपयोग रखता 
हुआ पूर्वोक्त मार्गों से गमन करे | कारण कि यदि बिना यत्र से उक्त मार्गों में गमन करेगा तो 
आत्म विराधना और संयम विराधना दोनों के होने की सम्भावना की जा सकेगी । अतएव अन्य 
मार्ग के अभाव में ही यत्रपूर्वक पूर्वोक्त मार्गों से ही गसन करने को कहा गया है । 08.20: के 
चरण में जो 'सुसमाहिए'--' सुसमाहित:' पद दिया है, उसका अर्थ वास्तव में ' 
समाधि रखने वाला ' होता है। लेकिन भलीभाति समाधि वही रख सकता है, जो श्री भगवान्‌ 
की आज्ञा का भलीभाँति पालन करता हो | इसलिए मूलार्थ में 'सुसमाहिए' पद का अर्थ ' श्री 
भगवान्‌ की भलीभाति आज्ञा पालने वाला' किया गया है। गाथा के तीसरे चरण में ' अन्नेण 
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मग्गेण' जो पद दिए हैं, वे देखने में तृतीयान्त लगते हैं, लेकिन हैं असल में वे सप्तम्यन्त पद। 
छान्दस होने से प्राकृत भाषा में इस तरह का विभक्ति-व्यत्यय हो जाया करता है। इसलिए 
उनका अर्थ ' अन्यस्मिन्‌ मार्गे ' करना चाहिए। 

कं उत्थानिका-- सूत्रकार अब पृथ्वो-काय की यत्ञा के विषय में विशेष उल्लेख 
करते हैं :-- 


इंगालं छारियं रासिं, तुसरासिं च गोमयं। 
ससरक्खेहिं पाएहिं, संजओ तं नइक्कमे ७ ॥ 
आड़ारं॑ क्षारराशिम्‌ , तुषराशिं चर गोमयम्‌। 


सरजस्काभ्यां पदभ्याम्‌ , संयतस्तं नातिक्रामेत्‌ ॥७ ॥ 

पदार्थान्वय: --- संजओ-संयत-मुनि इंगालं-कोयलो की राशि छारियं रासिं - क्षार की 
राशि तुसरासिं-तुष की राशि च-और गोमयं-गोबर की राशि तं-उसको ससरक्खेहिं -रज से भरे हुए 
पाएहिं-पगो से नइक्कमे-अतिक्रम न करे। 

मूलार्थ--साधु कोयलों की राशि, क्षार की राशि, तुष की राशि और गोबर की 
राशि को सचित्त रज से भरे हुए पगों से अतिक्रम न करे। 

टीका--यहाँ पर कोयलों की राशि आदि तो साधारण रूप से नाम गिना दिए हैं; पर 
वस्तुत: यहाँ पर सभी प्रकार की वस्तुओं से-राशियों से-आचार्य का अभिप्राय है और उपलक्षण 
से उन सब को यहाँ ग्रहण भी किया जा सकता है अथवा गाथा के दूसरे चरण में जो 'च ' शब्द 
दिया है, उससे अन्य समस्त राशियों को ग्रहण किया जा सकता है। तब इस गाथा का अर्थ 
हुआ- मुनि, सचित्त रज से भरे हुए पगों से उक्त किसी भी राशि का उल्लंघन करके आगे न 
जाए। कारण कि उन पदार्थों के स्पर्श से जो पगों को सचित्त रज लगी हुई है, उस से उन जीवों 
की विराधना हो जाना सम्भव है। अत: मुनि किसी भी राशि को यदि उसके पगादि सचित्त रज 
आदि से भरे हुए हों तो अतिक्रम न करे। कारण कि साधु-वृत्ति में अत्यन्त विवेक की 
आवश्यकता है। तभी यह वृत्ति सुखपूर्वक पालन की जा सकती है, अन्यथा नहीं । 

उत्थानिका--इसके अनन्तर शास्त्रकार अब अपू-कायादि के विषय में यत्र करने के 
लिए कहते हैं :-- 


न चरेज्ज वासे वासंते, महियाए वा पडंतिए। 
महावाए व वायंते, तिरिच्छसंपाइमेसु वा॥८ ॥। 


न चरेद्वर्षः वर्षति, मिहिकायां वा पतन्‍्त्याम्‌। 
महावाते वा वाति, तिर्यकू-संपातिकेषु जा ॥८ ॥ 


पदार्थान्वय:-- वासे-वर्षा के वासंते-बरसने पर बा-अथवा महियाए- धुन्ध के पडंतिए- 
पड़ने पर ख- अथवा महावाए-महावायु के यायंते-चलने पर बा-अथवा तिरिच्छसंपाइभेसु-तिर्यक्‌- 
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गति वाले अर्थात्‌ पतज्डे आदि के उड़ने पर न ऋरेज्ज-न जाए। 

मूलार्थ--वर्षा के बरसने पर, धुंध के पड़ने पर, महावायु-आँधी-के चलने पर 
तथा पतड्ढे आदि के उड़ने पर साथ्ु गोचरी आदि के लिए न जाए। 

टीका--गाथोक्त परिस्थिति उपस्थित हो जाने पर साधु गमन न करे। क्योंकि इस 
प्रकार करने से आत्म-विराधना तथा संयम-विराधना दोनों के होने की सम्भावना है तथा 
लोक-पक्ष में भी अपवबाद का हेतु बह गमन करने वाला मुनि बन जाएगा । अतएब उक्त पदार्थों 
के होते हुए मुनि गोचरी के लिए न जाए। गोचरी के लिए ही साधु उक्त परिस्थिति के उपस्थित 
होने पर गमन न करे, यही बात नहीं है; बल्कि उपलक्षण से ' अन्य क्रियाओं के लिए भी साधु 
न जाए! यह भी अर्थ यहाँ ग्रहण करना चाहिए। हाँ, यदि कोई शारीरिक क्रियाएँ करनी हों तो 
उन क्रियाओं के निरोध करने का उल्लेख शास्त्र में नहीं है। जैसे कि--- मल-मूत्रादि की चिन्ता 
दूर करने के लिए जाना पड़ जाए तो उक्त समय में साधु को गमन करने का निषेध नहीं पाया 
जाता। कारण कि उन क्रियाओं के निरोध करने से असाध्य रोगों के उत्पन्न होने की सम्भावना 
की जा सकती है, जिससे फिर बहुत से कारणों-विप्लों-के उपस्थित हो जाने का समय उपलब्ध 
हो जाएगा। 

उत्थानिका--इसी प्रकार से शास्त्रकार और भी कहते हैं :-- 


न चरेज्ज वेससामंते, बंभचेरवसाणु-( ण )-ए। 
बंभयारिस्स दंतस्स, हुज्जा तत्थ विसुत्तिआ॥९॥ 


न चरेद्वेश्यासामन्ते » ब्रह्माचर्यवशानयने । 
ब्रह्माचारिणो. दान्तस्थ, भवेदत्र विस्त्रोत्सिका ॥९ ॥ 


चदार्थान्बय:--बंभचेरवसाणुए-ब्रह्मचर्य को स्ववश में करने वाले अर्थात्‌ नाश करने 
जबाले बेससामंते-वेश्या के समीप के स्थानों में न चरेज्ज-न जाए तत्थ-वहाँ दंतस्स-जितेन्द्रिय 
बंभयारिस्स-ब्रह्मचारी को विसुक्तिया-अपध्यान-सयम रूप धान्य के सुखाने बाला मनोविकार 
हुज्ञा-उत्पन्न हो जाएगा। 


मूलार्थ--साधु , ब्रह्मचर्य का नाश करने बाले वेश्या के समीप के स्थानों में न 
जाए , क्योंकि इन्द्रियों का दमन करने वाले ब्रह्मचारी को वहाँ पर संयम रूपी धान्य के 
सुखाने खाला मनोविकार उत्पन्न हो जाएगा। 


टीका--यद्यपि यह नियम नहीं है कि वेश्याओं के मुहल्लों में होकर निकल जाने से 
या उनके मुहल्ले में जाने से ब्रह्मचर्य का नाश नियम से हो ही जाए। कभी-कभी ब्रह्मचर्य का नाश 
वहाँ जाने से या उधर होकर निकल जाने से नहीं भी होता । कभी-कभी क्‍यों, प्राय: नहीं होता 
है। बल्कि यों कहना चाहिए कि होता है तो कभी-कभी होता है अर्थात्‌ संयोगवश तीक्र 
कर्मोदय से कभी किसी साधु के साथ इस प्रकार की अनर्थकारी घटना घटी हो तो घटी हो। 
इतने पर भी शास्त्रकार ने बहाँ जाने का अथवा उधर से जाने का जो सर्वथा निषेध किया है, 
उसका यह मतलब है कि शास्त्रकार उस संसर्ग का भी निषेध किया करते हैं, जिससे संयम के 
बिगड़ जाने की सम्भावना मात्र हो । इसलिए साधु का उस स्थान पर जाना या उस स्थान के पास 
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से होकर निकल जाना भी निषिद्ध है, जहाँ पर जाने से उनके त्रिलोकवन्ध्य ब्रह्मचर्य के बिगड़ 
जाने की सम्भावना भी हो | शास्त्रकार का ऐसे सम्भवनीय स्थानों का निषेध करना उचित भी है, 
क्योंकि यदि ब्रत भड्भ न हुआ तब तो कोई बात नहीं है और यदि ब्रत- भज्ज हो गया तो सर्जस्व 
नष्ट हो जाएगा | सर्वस्व तो ब्रत ही है । इसलिए ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए इस प्रकार के मार्गों से 
पृथक्‌ रहने की संयमी ब्रह्मचारी के लिए अत्यन्त आवश्यकता है। 

उत्थानिका--हस प्रकार सूत्रकर्ता ने एक बार गमन-क्रिया के करने का फल तो वर्णन 
कर दिया, अब पुनः पुनः गमन क्रिया के करने का फल दिखलाते हुए कहते हैं :-- 


अणाय।[ य ] णे चरंतस्स, संसग्गीए अभिक्खणं। 
हुज्ज वयाणं पीला, सामण्णंमि अ संसओ॥१०॥ 


अनायतने चरत:, संसर्गेणा-( सांसर्गिक्या ) -5भीक्ष्णम्‌ 
भवेद्‌ ब्रतानां पीडा, श्रामण्ये च संशय: ॥१०॥ 

पदार्थान्वय:---अणायणे-अस्थान में चरंतस्स-चलने वाले साधु को अभिक्‍्खणं- 
बारम्बार के संसग्गीए-संसर्ग से वयाणं-त्रतों को पीला-पीड़ा हुलज-होगी अ-फिर सामण्णंमि- 
सयम के विषय में संसओ-संशय उत्पन्न होगा। 

मूलार्थ-- अस्थान-वेश्यादि के मुहल्‍्झलें में चलने वाले साधु को बार-बार के 
संसर्ग से ब्रतों को पीड़ा उत्पन्न होगी और श्रामण्यभाव में संशय उत्पन्न हो जाएगा। 

टीका-- इस गाथा में वेश्यादि के स्थानों में जाने से जो फल उत्पन्न होता है वह 
दिखलाया गया है। जैसे कि-- जिन मार्गों में साधु के लिए चलने का निषेध है, यदि वह उन 
मार्गों में-वेश्यादि के मुहल्लों में-- बारम्बार जाएगा तो वेश्यादि के संसर्ग से उसके त्रतों को पीड़ा 
उत्पन्न हो जाएगी और पवित्र चारित्र में संशय उत्पन्न हो जाएगा । जिसका परिणाम यह निकलेगा 
कि वह ब्रह्मचारी अपने धारण किए हुए ब्रह्मचर्य से भ्रष्ट हो जाएगा। सूत्रकर्ता ने 'बयाणं '- 
'ब्रतानाम्‌' जो बहु वचनानत पद दिया है, उसका आशय है कि वैसा करने से पीड़ा केवल 
ब्रह्मचर्य को ही नहीं है, किन्तु षद्त्रतों को भी पीड़ा होगी। जैसे कि--अनुपयोग-पूर्वक चलने 
से हिंसा-ब्रत को पीड़ा, पूछने पर असत्य वचन बोला कि मैं उस मार्ग से नहीं गया हूँ तो द्वितीय 
महात्रत को पीड़ा; श्री भगवान्‌ की आज्ञा न होने से अदत्तादान-ब्रत को पीड़ा; ब्रह्मचर्य-ब्रत को 
पीड़ा तो है ही; साथ ही पुन: पुन: गमन करने से ममत्वभाव बढ़ जाने के कारण पञ्ञम महात्रत 
को पीड़ा और रात्रि भोजन की अभिलाषा हो जाने से छठे ब्रत को भी पीड़ा हौ सकती है। इस 
प्रकार पुन: पुन: गमन-क्रिया करने से षड्ब्रतों को भी पीड़ा हो सकती है और संयमभाव में 
संशय- अश्रद्धा-का भाव उत्पन्न हो जाएगा, वह अलग। 

उत्थानिका--इसलिए साधु को अब क्या करना चाहिए ? सो कहते हैं :-- 


तम्हा एयं विआणित्ता, दोसं दुग्गडवड्डूणं। 
वज्जए वेससामंतं, मुणी एगंतमस्सिए॥५ १॥ 
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तस्मादेत॑ विज्ञाय, दोष॑ दुर्गतिवर्द्धनम्‌। 
वर्जयेद्रेश्यासामन्तम्‌ , मुनिरेकान्तमाश्रित: ॥११॥ 

प्रदार्थान्वय:- तम्हा-इसलिए एगंतमस्सिए-एकान्त में रहने वाला मुणी-मुनि एयं-इस 
प्रकार दुग्गडवड्भृण-दुर्गति को बढ़ाने वाले दौसं-दोष को विआणित्ता-जानकर वेससामंतं-वेश्या 
के समीप भाग को वज्जए-छोड़ दे। 

मूलार्थ- इसलिए एकान्‍्त में रहने वाला अर्थात्‌ मोक्ष-मार्ग के आश्रय में रहने 
बाला मुनि, इस प्रकार दुर्गति के बढ़ाने वाले दोषों को जानकर वेश्या के समीप के मार्ग 
को भी छोड़ दे । 

टीका- इस गाथा में प्रस्तुत प्रकरण का.निगमन किया गया है । जैसे कि- उक्त गाथा 
से सिद्धान्त यह निकला है कि चतुर्थ महाव्रत की रक्षा के लिए साधु को शड्डूनीय मार्गों में भी 
जाना योग्य नहीं है। 

यहाँ यदि यह शड्भाग की जाए कि प्रथम-ब्रत-विराधना के अनन्तर एकदम चतुर्थ- 
ब्रत-विराधना के विषय में क्यों कहा गया है ? तो इसका समाधान यह है कि- चतुर्थ व्रत की 
प्रधानता दिखलाने के लिए ऐसा कहा गया है | कारण कि चतुर्थ ब्रत के न पालन करने से साधु 
को अनेक प्रकार के असत्यादि का भी प्रयोग करना पडेगा। अतएव चतुर्थ ब्रत की रक्षा के लिए 
उपदेश दे देने से शेष ब्रतों की रक्षा का उपदेश स्वयमेज हो जाता है। इस पर दूसरी शड्ढा यहाँ 
यह पैदा हो सकती है कि- क्या चतुर्थ ब्रत की रक्षा के लिए साधु असत्यादि का प्रयोग कर 
सकता है ? तो इसका समाधान यह है कि- प्रथम महात्रत को रक्षा के लिए ही शेष त्रत कथन 
किए गए हैं अर्थात्‌ असत्यादि से रक्षा नहीं होती, किन्तु सत्यादि के प्रयोग से रक्षा हो सकती है। 

जीव का उपयोग एकान्त अर्थात्‌ निर्जन स्थान में जितना स्थिर होता है, बहुजनाकीर्ण 
और कोलाहल वाली जगह में उतना नहीं होता | बिना उपयोग के स्थिर हुए जीव का कोई भी 
काम भलीभाँति सफल नहीं होता | सामायिक,, स्वाध्याय, जप, तप, मनन, ध्यान आदि कामों में 
तो उपयोग के स्थिरता की अत्यन्त आवश्यकता है और मुनि-वर्ग का यह कार्य प्रधानतम है' । 
इसलिए उन्हें एकान्त अर्थात्‌ निर्जन स्थान की अत्यन्त आवश्यकता है। इसी लिए बे प्राय: 
एकान्त स्थान में ही रहते हैं और इसी लिए ' एगंत ' का अर्थ यहाँ पर 'एकान्त-निर्जन स्थान ' है, 
अनेकान्त का विरोधी 'एकान्त नय ' नही है ।'एकान्त ' शब्द के दोनो अर्थ होते हैं । जहाँ पर जो 
अर्थ संभव हो, वहाँ पर वह अर्थ लगाना चाहिए। यह एकान्त स्थान भी मोक्ष तक पहुँचने के 
लिए एक प्रधान कारण है। इसलिए मूलार्थ में 'एगंतमस्सिए' का अर्थ 'मोक्षमार्ग के आश्रय मे 
रहने वाला मुनि' किया गया है। 

उत्थानिका- शास्त्रकार अब गमन-क्रिया के यत्र के विषय में और भी विशेष 
प्रतिपादन करते हैं ;- 


साणं सूड़यं गाविं, दित्तं गोणं हय॑ गयं। 
संडिब्भं [ म्भं॑ ] कलहं जुद्धं, दूरओ परिवज्जए्‌॥१२॥ 


९३ “ज्ञानध्यासलपोरक्तस्तपस्लखी सर: प्रशस्यते | 


१०७ ] दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ पम्चममाध्ययनम्‌ 


धान सूतां गाम्‌, दृप्त गां हय॑ गजम्‌। 
संडिम्भ॑ कलहं युद्धम्‌ , दूरतः: परिवर्जयेत्‌॥१२॥ 

पदार्थान्वय:-- साणं-कुत्ते को सूड़यं यात्रिं-नव-प्रसूता गौ को दित्तं-दर्पित गोणं- 
बलीबर्द को हयं-अश्व को गयं-हाथी को संडिक्भ॑-बालकों के क्रीड़ास्थान को कलहँ-कलह को 
जुद्धं-युद्ध को दूरओ-दूर से परिवजए-छोड़ दे। 

मूलार्थ--साथु को मार्ग में यदि कुत्ता, नव-प्रसूता गौ, भदोत्मत्त बैल, अश्व, 
हस्ती, बालकों के क्रीड़ा का स्थान, कलह का स्थान, युद्ध का स्थान मिल जाए तो उन्हें 
छोड़कर गमन करे। 

टीका-- यहाँ पर ' साणं '-' श्वानम्‌' में जो एकवचन है, वह जातिबाचक है । इस से 
यहाँ पर एक कुत्ता और अनेक कुत्ते” का भी अर्थ समझना चाहिए । उसी तरह से ' सूइयं गाविं '- 
'सूता गाम्‌' ' व्याही हुई गाय' का अर्थ भी उपलक्षण-सहित करना चाहिए , जिससे ब्याही हुई 
उँटनी, भैंस, बकरी आदि भी ग्रहण की जा सकती हैं अथवा ' गो ' शब्द गाय-वाचक भी है और 
सामान्य वाचक भी है और सामान्य पशु वाचक भी, इस लिए यहाँ पर उसे सामान्य पशु वाचक 
भी मानकर अर्थ किया जा सकता है। ' दित्तं '-' दूसम्‌'-' मदोन्मत्त ' विशेषण वाचक शब्द सिर्फ 
'गोणं'-' गाम्‌'-' बैल ' के साथ ही न लगाना चाहिए, बल्कि शेष दो ' हयं गयं '-' हय गजम्‌'- 
'घोडा और हाथी ' के शब्द के साथ भी लगाना चाहिए। गाथा के तीसरे चरण में ' संडिब्भं '- 
शब्द का तो अर्थ 'बालकों के खेलने का स्थान ' होता है । लेकिन ' कलहं जुद्धं '-' कलहं युद्धम्‌' 
का शुद्ध अर्थ सिर्फ 'कलह और युद्ध ' ही होता है, 'कलह का स्थान और युद्ध का स्थान ' नहीं 
होता। इसलिए यहाँ पर 'गड़ायां घोष: की भाँति ध्वनि मानकर 'कलह और युद्ध ' का अर्थ 
'कलह-स्थान और युद्ध-स्थान' भी करना चाहिए। साधु के लिए गमन करते समय इनका 
सयोग इसलिए वर्जित है कि ये संयोग आत्म-विराधना और संयम विराधना दोनों के ही 
कारण हैं | 

उपरोक्त विवेचन का सम्मिलित अर्थ इस प्रकार करना चाहिए:--' जिस स्थान पर 
कुत्ता बैठा हुआ हो वा श्वानमण्डली लगी हुई हो; इसी प्रकार नव-प्रसूता गौ, मदोन्मत्त बैल, 
मदोन्मत्त अश्व, मदोन्मत्त हाथी आदि खड़े हों; बालकों का क्रीड़ा स्थान हो, परस्पर वचन-युद्ध 
होता हो तथा खड्गादि से युद्ध होता हो तो साधु ऐसे स्थान को दूर से ही छोड़ दे ।' कारण कि 
उक्त स्थानों में गमन करने से आत्म विराधना वा संयम-विराधना दोनों संभव हैं । जैसे कि-- 
श्वानादि पशु तो आत्म-विराधना करने में अपनी सामर्थ्य रखते ही हैं और जहाँ पर बालकों के 
खेलने का स्थान है, यदि उस स्थान पर से जाया जाएगा तो वे बालक भी उपहासादि द्वारा वा 
भंडनादि द्वारा संयम-विराधना करने में विलम्ब नहीं करेंगे। अतएव उक्त दोनों विराधनाओं के 
भय से साधु उक्त स्थानों में गमन ही न करे। 

उत्थानिका-- शास्त्रकार अभी उसी विषय का वर्णन कर रहे हैं :-- 


अणुन्नए नावणए, अप्पहिट्ठे अणाउले। 
इंदियाणि जहाभागं, दमइत्ता मुणी चरे।॥९१ ३ ॥ 


ाा्शणणणशाणाणाणणणणणणणणणणआणाणाननाणणणांगाक कस आ मल अल नल कल नललनलललु सअललअलललइललल ला मल लुलनल 
पञ्चमाष्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [१०८ 


अनुन्नतो नावनत:, अप्रदृष्ट/: अनाकुलः। 
इन्द्रियाणि यथाभागम्‌ , दमयित्वा मुनिश्चरेत्‌॥९ ३ ॥ 
पदार्थोन्चय:--मुणी-मुनि अणुन्नए-न उन्नत होकर नावणए--न अवनत होकर अप्पहिड्टे- 
न हर्षित होकर अणाउले-न आकुलित होकर इंदियाणि-इद्धियों को जहाभागं-अपने अपने 
हिस्से में-विषय में दमइत्ता-वश में करके चरे-गोचरी आदि में जाए। 


मूलार्थ-- साधु चलते हुए न तो अति ऊँचे को देखे, न अति नीचे को देखे, न 
हर्षित हो, न व्याकुल हो, किन्तु इन्द्रियों को अपने-अपने विषयों में वश करता हुआ 
गोचरी आदि में जाए। 


टीका-- गाथा में कहा गया है कि साधु गमन करते समय उन्नतपने से गमन न करे। 
उन्नतपने से गमन दो तरह का है--एक द्रव्य से, दूसरा भाव से। ईर्या-समभिति को छोड़कर 
आकाशादि को निहारते हुए गमन करना, द्रव्यरूप उन्नतपने से गमन करना है और अपनी श्रेष्ठ 
जाति आदि का अभिमान- भाव मन में रखते हुए गमन करना, भाव रूप उन्नतपने से गमन करना 
है। जिस तरह उन्नतपने से गमन करना दो तरह का है, उसी तरह नीचेपने से गमन करना भी दो 
तरह का है--एक द्रव्य से, दूसरा भाव से । अत्यन्त नीची दृष्टि करके चलना; इतनी नीची दृष्टि 
करके कि साधु के लिए शास्त्र में साढे तीन हाथ प्रमाण आगे देखकर चलने की जो आज्ञा है, 
उतना भी आगे देखकर न चलना द्रव्य रूप अवनतपने से गमन करना है और आहार-पानी की 
प्राप्ति न होने पर मन में नीचैर्वृत्ति धारण करते हुए गमन करना, भाव रूप अवनतपने से गमन 
करना है। 


पदार्थ के मिल जाने पर हर्षित होना और नहीं मिलने पर आकुलता-क्रोधादि- प्रदर्शित 
करना भी साधु के लिए अनुचित है। उक्त प्रकार से गमन करने पर साधु के लिए उपहासादि 
अनेक दोष उत्पन्न हो सकते हैं। जैसे कि-- यदि साधु द्रव्यरूप अत्यन्त उन्नतपने से चलेगा तो 
वह लोक में उपहास के योग्य हो जाएगा; यदि वह भावरूप से अत्यन्त उन्नतपने से चलेगा तो 
सूत्रोक्त ईर्या-समिति की पालना न कर सकेगा; यदि द्रव्य रूप से अत्यन्त अवनतपने से चलेगा 
तो वह लोक में वक-वृत्ति से गमन करने वाला कहा जाएगा; यदि भाव रूप से अत्यन्त नीचेपन 
से चलेगा तो लोक में क्षुद्र सत्त्त्वाला कहा जाएगा; यदि हर्षित होकर चलेगा तो लोग कहेंगे 
कि स्त्रियों के दर्शन से आनन्दित होता हुआ जा रहा है; यदि आकुलित होता हुआ चलेगा तो 
लोग कहेंगे कि यह साधु दीक्षा के योग्य नहीं है--इत्यादि अनेक दोषों की सम्भावना की जा 
सकती है। इसलिए साधु को उचित है कि वह विवेक पूर्वक इन बातों का ध्यान रखते हुए 
गवेषणा आदि के लिए गमन करे । इतना ही नहीं, किन्तु पाँचों इन्द्रियों के विषयों से अपने मन 
को हटा कर और राग-द्वेष से रहित होकर ही मुनि गोचरी आदि में गमन करे। 

स्पर्शेन्द्रिय का विषय है-- स्पर्श करना; जिह्लेन्द्रिय का विषय है--चखना; घाणेन्द्रिय 
का विषय है-- सूँघना; चक्षुरिन्द्रिय का विषय है-- देखना और श्रोत्रेन्द्रिय का विषय है-- 
सुनना। इस तरह पाँचों इन्द्रियों के विषय अलग-अलग विभाजित हैं-- बँटे हुए हैं। इसी लिए 
गाथा के 'जहाभागं ' शब्द का अर्थ ' अपने-अपने हिस्से में-विषय में ' किया गया है। 

उत्थानिका-- शास्त्रकार इसी विषय में कुछ और विशेष प्रतिपादन करते हैं :-- 


९०९ ] दरश्शवैकालिकसूत्रम्‌- [ पश्चमाध्ययनम्‌ 


दवदवस्स न गच्छेजा, भासमाणो अ गोयरे। 
हसंतो नाभिगच्छेज्ञा, कुलं उच्चावयं सया ॥१४॥ 
हुत॑ छ्वुतरं न गच्छेत्‌ू , भाषमाणश्र गोचरे। 


हसन्नाभिगच्छेत्‌ » कुलमुच्यावचं सदा ॥१५४॥ 
पदार्थान्वय:-- गोयरे-गोचरी के लिए दवदवस्स-जल्दी -जल्दी अ-और भासमाणो- 
भाषण करता हुआ न गच्छेजा-न जाए हसंतो-हँसता हुआ उच्चावयं कुलं-ऊँच वा नीच कुल में 
सया-सदा -कभी भी नाभिगच्छेजा-न जाए। 
मूलार्थ-- साधु गोचरी के लिए कभी भी जल्दी-जल्दी गमन न करे; बाचचीत 
करता हुआ एवं हँसता हुआ ऊँच-नीच कुल में गमन न करे। 
टीका-- जल्दी-जल्दी बातचीत करते हुए ऊँच-नीच कुल में गमन करने से साधु 
की अयोग्यता प्रदर्शित होती है और ईर्या-समिति का पालन भी नहीं होता। संयम रूप तथा 
आत्म रूप विराधनाओं के और लोकापवादादि दोषों के होने की भी सम्भावना रहती है। ऊँच- 
नीच कुल मे भी द्रव्य और भाव की अपेक्षा से दो-दो भेद हैं। जैसे कि गृहवासी द्रव्य से उच्च 
कुल और उच्च-जात्यादियुक्त- भाव से उच्च कुल माना जाता है, उसी प्रकार कुटीरवासी द्रव्य से 
नीच कुल और हीन जात्यादियुक्त- भाव से नीच कुल माना जाता है। 'उच्चावयं ' शब्द के--१ 
उच्चनीच, २. अनुकूल-प्रतिकूल, ३ अव्यवस्थित, ४ विविध, ५ अति उत्तम, ६ महाब्रत ७. 
महाब्नतधारी, ये सात अर्थ हैं । लेकिन यहाँ पर उसके संग मे शास्त्रकार ने 'कुल ' विशेषण दिया 
है। इसलिए उसका अर्थ यहाँ पर 'ऊँच-नीच कुल ' ही किया गया है। 
उत्थानिका-- शास्त्रकार इसी विषय में कुछ और विशेष प्रतिपादन करते हैं :-- 
आलोओअं थिग्गलं दारं, संधिंदगभवणणाणि अ। 
चरंतो न विणिज्ञाए , संकट्ठाणं विवज्जए॥२१५॥ 
आलोक चितं द्वारम्‌ , संधिमुदकभवनानि च। 


चअरत्न विनिर्ध्यायेत्‌ , शट्डमस्थानं विवर्जयेत्‌॥१५॥ 

पदार्थान्वय:-- चरंतो-गोचरी में चलता हुआ आलोअआँ-गवाक्षादि-झरोखे थिग्गलं- 
चिना हुआ वा भित्ति दारे-द्वायदि संधिं-चौरादि के द्वारा किया हुआ ऐंडा अ-और दगभवणाणि- 
पानी के गृहादि को न विणिज्ञझाए-न देखे संकड्ठाणं-शड्ढा के स्थानों को विवज्जए-छोड दे। 

मूलार्थ-- गोचरी के लिए जाता हुआ साधु झरोखादि को, भित्ति को, द्वारादि 
को, सेंध को-ऐंडे को और पानी के भवनों को मार्ग में न देखे तथा शद्भा के सब स्थानों 
को छोड़ दे। 

टीका--उक्त स्थानों को साधु इसलिए न देखे कि उनके बार-बार अवलोकन करने 
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से कदाचित्‌ लोगों के मन में यह सन्देह उत्पन्न हो सकता है कि यह भिक्षु उक्त स्थानों को पुनः 
पुन: क्‍यों देख रहा है। क्या यह चोर आदि है? या, क्या इसी ने चोरी आदि की है ? इसी लिए 
शास्त्रकार ने गाथा में *संकट्टाणं '-“ शद्भा-स्थानम्‌' पद दिया है अर्थात्‌ थे स्थान शड्भास्पद हैं। 
लेकिन उपरोक्त अर्थ तभी घट सकता है, जब कि 'संकट्टाणं ' पद को ' आलोीअं' आदि पदों का 
विशेषण माना जाए। लेकिन एक प्रकार से 'संकट्टाणं ', ' आलोअं' आदि पदों का विशेषण नहीं 
भी हो सकता। क्योंकि एक तो वह दूर-चौथे चरण में पड़ा हुआ है | दूसरे बीच में 'चरंतो न 
विणिज्ञाए '-'चरन्‌ न विनिध्ययित्‌' अपूर्ण और पूर्ण क्रियापद भी पड़े हुए हैं, जिन से कि 
' आलोअं ' आदि पूर्व पदों का सम्बन्ध समाप्त हो जाता है । ऐसी हालत में 'संकट्टाणं ' को पूर्व में 
कहे हुए ' आलोअं ' आदि पदों का विशेषण न मानकर स्वतन्त्र माना जा सकता है और उसका 
सम्बन्ध केवल ' विवज्जए' क्रिया से किया जा सकता है । तब उसका अर्थ होगा ' श्डू के स्थानों 
को छोड़ दे।' यही अर्थ सुगम है, इसलिए यही अर्थ अन्वयार्थ और मूलार्थ में लिखा गया है । 
यह याद रखना चाहिए कि उक्त स्थानों को साधु के बार-बार अथवा विशेष रूप से देखने का 
ही निषेध है और इसी लिए शास्त्रकार ने 'न विणिज्ञाए ' में विशेष रूप मे “वि' उपसर्ग लगाया 
है, जिसका भाव है 'विशेषेण न पश्येत्‌ '। ' आलोअ ' शब्द के--१ प्रकाश २. देखना ३. विशेष 
रूप से देखना, ४. समान भू भाग, ५ झरोखा, ६ संसार ७. रूपी पदार्थ ये सात अर्थ होते हैं । 
इनमें से यहाँ पर जो-जो अर्थ घटित हो, उन्हें घटा लेना चाहिए। 
उत्थानिका-- शास्त्रकार इसी प्रकार के और भी कुछ स्थान गिनाते हैं :-- 


रण्णो गिहवईणं च, रहस्सारक्खियाण य। 
संकिलेसकरं ठाणं, दूरओ परिवज्जए॥१६॥ 


राज्ञो गृहपतीनां च, रहस्यमारक्षकाणां अ। 
संक्लेशकरं स्थानम्‌ , दूरतः: परिवर्जयेत्‌॥१६॥ 
पदार्थान्वय:-- रण्णो-राजा के गिहवईणं-गृहपतियों के च-और आरक्खियाण- 
कोतवालादि के रहस्स-गुप्त वार्तादि करने के स्थान को य-तथा संकिलेसकरं ठाणं-क्लेशकारक 
स्थानों को दूरओ-दूर से परिवद्भए-छोड़ दे। 
मूलार्थ-- राजा, नगरसेठ, कोतवाल आदि के गुप्त वार्तालापादि करने के 
स्थानों को और दु:खदायी स्थानों को साधु दूर से ही छोड़ दे। 
टीका--गाथा में 'रण्णो -'राजा', “गिहवईणं '-'गृहपति' और 'आरक्खियाणं '- 
' आरक्षकाणाम्‌' जो पद दिए हैं, उन्हें उपलक्षण समझना चाहिए। और उससे तत्सदृश राज्य के 
अन्य उच्च कर्मचारी तथा अन्य प्रतिष्ठित नागरिकों को भी ग्रहण करना चाहिए अथवा 'च' से उन 
सब का समुच्चय कर लेना चाहिए। 'संकिलेसकरं ठाणं '--' संक्लेशकरं स्थानम्‌! पद से असद्‌ 
इच्छा की प्रवृत्ति करने के स्थान, मन्त्रभेद करने के स्थान, विचार करने के स्थान, कर्षण-क्रियाएँ 
करने के स्थान और उपलक्षण से काम-क्रीड़ा के स्थान ग्रहण करने चाहिए। 


पिण्डैषणा आदि के लिए गमन करता हुआ साधु , उक्त स्थानों को दूर से ही इसलिए 
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छोड़ दे, क्योंकि उक्त स्थानों में गमन करने से शासन की लघुता तथा आत्म-बिराधना होने की 
सम्भावना है। 


यहाँ यदि यह ३. 7 की जाए कि गमन करते हुए साधु को यदि इन स्थानों का पता ही 
न लगे और बह भूल से वहाँ तक पहुँच जाए तो फिर वह वहाँ क्‍या करे ? इसका समाधान यह 
है कि यदि भूल से कदाचित्‌ ऐसा हो जाए तो साधु को वहाँ खड़ा बिल्कुल न होना चाहिए, 
अथका जिस प्रकार से उन लोगों के अन्तःकरण में किसी प्रकार की शद्जग उत्पन्न न हो सके, उस 
प्रकार से साधु को वर्तना चाहिए , क्योंकि शद्भ्ग के उत्पन्न हो जाने से कई प्रकार की आपत्तियों 
के उत्पन्न होने की सम्भावना है। 

डउत्थानिका-- शास्त्रकार इसी प्रकार के और भी स्थान बतलाते हैं :-- 


पडिकुट्ं कुलं न पविसे, मामगगं परिवज्जए। 
अचिअत्तं कुलं न पविसे, चिजअत्तं पविसे कुलं ॥१५७॥ 
प्रतिक्रुष्ट कुल न प्रविशेत्‌, मामकं॑ परिवर्जयेत्‌। 


अप्रीतं कुलं न॒प्रविशेत्‌, प्रीत॑ प्रविशेत्कुलम्‌॥१७॥ 

पदार्थान्ययः-- पडिकुट्डं-निषिद्ध कुलं-कुल में न पविसे-प्रवेश न करे मामगं-जिस 
घर का स्वामी यह कह दे कि भविष्य में मेरे घर पर मत आना उस घर को परिवबज्जए-वर्ज दे 
अचिअत्तं कुल॑ं-जिस कुल में जाने से उस कुल के मनुष्यों को अप्रीति उत्पन्न हो उस कुल में न 
पव्िसे-प्रवेश न करे चिअत्तं-जिस कुल में मुनि की प्रीति हो उसी कुलं-कुल में पविसे-प्रवेश करे | 

मूलार्थ--साथधु निन्दनीय--समाज से वर्जित-घर में, ' भविष्य में मेरे घर पर मत 
आना ' इस तरह की सूचना देने वाले कुल में, जिस कुल में जाने से अप्रीति उत्पन्न हो 
जाए , उस कुल में, आहार-पानी लेने के लिए न जाए , किन्तु जिस कुल में जाने से 
प्रसन्नता प्रकट हो, उसी कुल में जाए। 

टीका-- ' पडिकुद्ड '-' प्रतिक्रुष्टम्‌' “निषिद्ध-निन्दित ' कुल दो प्रकार के हैं-- एक 
अल्पकालिक और दूसरा यावत्कालिक। थोड़े से समय के लिए अर्थात्‌ सावधि समय के लिए 
समाज ने जिन कुलों को त्याग दिया है वे 'अल्पकालिक कुल ' हैं और जिनको हमेशा के लिए 
समाज ने त्याग दिया है 'यावत्कालिक कुल ' कहलाते हैं । ऐसे कुलों में से आहार-पानी लेने का 
साधु के लिए इसलिए निषेध है ताकि लोक-व्यबहार की स्थिति जो कि दुराचार को हटाने और 
सदाचार को जारी रखने के उद्देश्य से की जाती है, यथावत्‌ बनी रहे | साधु को निषिद्ध कुलों से 
किसी प्रकार का द्वेष नहीं है। जिन लोगों ने यह कह दिया हो कि ' महात्मन्‌ ! भविष्य में आप 
मेरे यहाँ मत आना ' उनके घरों में साधु इसलिए न जाए कि यदि निषेध करने पर भी जाएगा तो 
वहाँ पर अनेक प्रकार के भण्डनादि प्रसड्र उपस्थित होने की सम्भावना है।' अचियत्तं कुलं'- 
* अप्रीतं कुलम्‌'--/ साधु का जाना जिन घरों में अच्छा न लगता हो ', इसके दो अर्थ हैं--एक तो 
यह कि “जिन घर वालों को साधु का अपने यहाँ आना अच्छा न लगता हो '; दूसरा यह कि 
“जिन घरों में जाने से साधु औरों को अच्छा न लगता हो-- साधु की उसमें प्रतिष्ठा जाती हो, जैसे 
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कि वेश्या आदि के घर '। इन कुलो में साधु इसलिए न जाए कि वहाँ पर जाने से संक्लेश आदि 
के उत्पन्न होने का प्रसड़ आ जाएगा। साधु उन्हीं कुलों में आहार-पानी के लिए गमन करे, 
जिनमें जाने से उन पर भक्ति- भाव उत्पन्न हो जाए। वृद्ध-व्याख्या से उक्त पद का अर्थ यह भी 
सुना जाता है कि- जिन कुलों की प्रतीति नहीं है उन कुलों में मुनि प्रवेश न करे, कारण कि वहाँ 
पर जाने से साधु की भी अप्रतीति लोगों में हो जाएगी । 

उत्थानिका- मार्ग और कुलों के विषय में कथन करने के बाद शास्त्रकार अब यह 
कहते हैं कि घर पर पहुँच जाने के बाद साधु को किन-किन बातों का ध्यान रखना चाहिए:- 


साणीपावारपिहियं , अपष्पणा नावपंगुरे। 
कवाडं नो पणुछ्लिज्जा, उग्गहंसि अजाइया ॥१८ ॥ 
शाणीप्रावारपिहितम्‌ , आत्मना नापव॒णुयात्‌। 


कपाट्ट न प्रणोदयेत्‌ , अवग्रहमयाचित्वा ॥१८॥ 
पदार्थान्वय:- साणीपावारपिहियं-सन की बनी हुई चिक से अथबा बस्त्रादि से 
ढेंके हुए द्वार को उरगहंसि-आज्ञा अजाड़या-बिना माँगे अप्पणा-स्वयमेव नमवपंगुरे-न 
खोले कवाड्ं-गृह के कपाटों को नो पणुह्लिज्जा-न खोले। 


मूलार्थ- सन की बनी हुई चिक से अथवा कपड़े से ढँके हुए द्वार को गृहपति 
की आज्ञा के खिना साधु अपने आप न खोले । 


टीका- गृहपति की आज्ञा के बिना साधु किसी द्वार आदि आवरण को इसलिए न 
खोले कि न जाने अन्दर गृहस्थी की कौन-सी क्रिया हो रही हो ? गृहस्थ उसे बतलाना न 
चाहता हो या वह क्रिया इनके बतलाने योग्य न हो। ऐसे मे, यदि मुनि अचानक उसके यहाँ 
पहुँच जाएगा तो घर वालों को क्रोधादि उत्पन्न होने की संभावना है । ' साणी ' की संस्कृत छाया 
जैसे 'शाणी ' की गई है, वैसी ही 'शुनी' भी होती है, जिसका अर्थ होता है 'कुतिया'। लेकिन 
आगे 'पावार ”' जो शब्द पड़ा हुआ है उसके संयोग से यहाँ पर 'शाणी ' ही छाया करना ठीक है, 
जिसका अर्थ 'सन से बना हुआ वस्त्र अर्थात्‌ चिक' है। 'उग्गह '-' अगग्रह” के अर्थ भी 
' अबग्रह ' नामक मतिज्ञान-विशेष, उपकार, आज्ञा, नियम, परिग्रह, निवास स्थान, अन्तर, 
निश्चय, उपकरण विशेष, योनिद्वार, ग्राह्म और अपनी वस्तु, इतने होते हैं | प्रकरणवश यहाँ पर 
'आज्ञा' अर्थ ही उचित है। इस गाथा में शास्त्रकर्ता ने उत्सर्ग और अपवाद इन दोनों मार्गों का 
दिग्दर्शन करा दिया है । समय के जानने वाले विवेकशील साधु जैसा द्रव्य, क्षेत, काल और भाव 
को देखे वैसा ही व्यवहार करें और जो क्रिया करें, उसमें उत्सर्ग-मार्ग वा अपवाद-मार्ग का 
आश्रय वे अवश्य ले लें। 

उत्थानिका- गोचरी के लिए साधु जब जाए , तब पहले ही वह मल-मूत्र की बाधा 
से निवृत्त हो ले। यदि कदाचित्‌ गृहस्थ के घर जाकर बाधा उपस्थित हो जाए तो बहाँ पर साधु 
क्या करे ? सो कहते हैं :- 


१९१३ ] दशर्बैकालिकसूतप्रम्‌- [ पश्नमाध्ययनम्‌ 


गोयरग्गपविट्टो आ, वच्चमुत्तं न धारए। 
ओगासं फासुअं नच्चा, अणुन्नविअ वोसिरे॥१९ ॥ 
गोचराग्रप्रविष्ट श्र / वर्चोमूत्र न धारयेत्‌। 
अवकाश प्रासुकं ज्ञात्वा, अनुज्ञाप्य व्युत्सृजेत्‌॥९९ ॥। 


पदार्थान्वय:- गोयरग्गपव्िट्टो-गोचराग्र मे गया हुआ अ-फिर वच्च-पुरीष-बडी नीत 
मुत्त-मूत्र की बाधा-लघु नीत न धारए-धारण करके न जाए फासुऊं-प्रासुक-निरबद्य ओगासं- 
जगह नच्चा-जानकर अणुन्नविअ-गृहस्थ की आज्ञा लेकर बोसिरे-व्युत्सर्जन करे। 


मूलार्थ- प्रथम तो मल-मूत्र की बाधा होने पर साधु गोचरी के लिए ही न जाए 
और यदि वहाँ जाने पर बाधा हो जाए , तब प्रासुक मल-मूत्र का स्थान जानकर और 
गृहस्थ की आज्ञा लेकर ही मल-मूत्र का परित्याग करे। 


टीका- गोचरी का समय मध्याह् के कुछ ही पूर्व है । मृत्र-पुरीष की बाधा की निवृत्ति 
का समय प्रात: काल का है। इस तरह से यद्यपि गोचरी के समय से पूर्व मुनि मूत्र-पुरीष से 
निवृत्त हो ही लेते हैं, तो भी गोचरी को जाते समय साधुओं को विचार लेना चाहिए कि शरीर 
में किसी प्रकार की मृत्र-पुरीषादि की बाधा तो नहीं है और यदि मालूम हो तो स्व-स्थान पर ही 
उससे निवृत्त हो लेना चाहिए। इसके बाद भी-गृहस्थ के घर पहुँच जाने पर भी-यदि कदाचित्‌ 
बाधा प्रतीत हो तो साधु को उचित है कि वे गृहस्थ की आज्ञा लेकर और प्रासुक स्थान देखकर 
वहाँ मूत्र-पुरीष का उत्सर्जन करे। ऐसा न करने से अनेक रोगों के उत्पन्न होने की संभावना है। 
जैसे कि- मूत्रावरोध से नेत्ररोग और पुरीषावरोध से अनेक रोग तथा जीवोपघात आदि होते हैं । 
इसी लिए सूत्रकर्ता ने इस प्रकार की आज्ञा प्रदान की है। 


इसके बाद यहाँ यह शड्भूग की जा सकती है कि- जब मुनि उक्त शुद्ध स्थान पर मल- 
मूत्रादि का परित्याग कर दें, तब वहाँ वे अपनी शुद्धि किस प्रकार से करे ? इसका समाधान यह 
है कि- यदि उनके पास अन्य साधु हो तो वे साधु कहीं से प्रासुक जल लाकर उन्हे दे दें । यदि 
अन्य साधु उनके समीप न हों तो वे प्रथम प्रासुक मृत्तिका से शुद्धि कर फिर स्व उपाश्रय में 


आकर जलादि से शुद्धि कर सकते हैं | इस प्रकार जैन-पग्रन्थो मे प्रतिपादन किया गया है । सो 
उक्त विधि से बाधा से रहित होकर फिर प्रस्तुत विषय मे प्रवृत्त हो जाएं। 


उत्थानिका- शास्त्रकार अब घरों की बनावट के आधार पर किस-किस प्रकार के 
घरों को साधु छोड़ दे, यह कहते हैं :- 


णीअदुवारं तमसं, कुट्टग_ परिवज्जए । 
अचक्खुविसओ जत्थ, पाणा दुष्पडिलेहगा ॥२०॥ 


९ अत संघाटकाय स्वकभाजनाति समर्प्य प्रतिभ्रयात्‌ पानीय गृहीत्या संघण्पूसी खिधिना व्युस्सुजेत्‌ 
वबिस्तरतो यथा औषनिर्सयुक्ती ' | 


(3. प्रो ४ ७७५४५ व५३७४७७७३७भ३७७५४७ ७५४५५ ३4४ ७०५५. ल्‍ााा भा ३+2 ५ काभाक ५५ स्ावाथााल्‍ माह 
पञ्षमाध्ययनप्‌ ] हिदीभाषाटीकासहितम्‌ । [११४ 





नीचद्वारं तमस्विनम्‌ , कोप्ठक॑ परिवर्जयेत्‌। 
अचक्षुविषयो. यत्र, प्राणिनो दुष्प्रतिलेख्या: ॥२०॥ 

पदार्थान्वय:--- णीअदुवारं-नीचे द्वार वाले को तमसं-घोर अन्धकार-युक्त कुट्टगं-कोठे 
को जत्थ-जिस स्थान पर अचक्खुविसओ-चक्षु स्व-विषय का ग्रहण न कर सके उसको पाणा- 
ट्वीन्द्रियादि प्राणी दुप्पडिलेहगा-भली भांति से देखे न जा सकें उन्हें परिवज्जए-छोड़ दे। 

मूलार्थ--जिस घर का दरवाजा बहुत नीचा हो अथवा जिस कोटठे में घोर 
अन्धकार हो, जहाँ पर नेत्रेन्द्रिय कुछ काम न देती हो और जहाँ पर त्रस जीव दिखलाई न 
पड़ते हों, साधु ऐसे घरों को छोड़ दें अर्थात्‌ आहार-पानी लेने के लिए यहाँ वे न जाएँ। 

टीका--- साधु को उपरोक्त प्रकार के मकान इसलिए छोड़ देने चाहिए क्योंकि वहाँ 

. जाने से ईर्या की शुद्धि नहीं हो सकती | इसलिए संयम-विराधना होगी तथा स्वशरीर-विराधना 

का होना भी संभव है। 'दुप्पडिलेहगा' की जगह पर कहीं-कहीं ' दुप्पडिलेहा ' भी पाठ देखने 
में आता है। पर संस्कृत छाया और अर्थ दोनों पाठों का एक ही होता है। 

यहाँ यह शड्डभूत की जा सकती है कि गृहस्थ लोग इस प्रकार के मकान क्यों बनवाते 
हैं तथा ऐसे अन्धकारादियुक्त मकान गृहस्थो को उनके स्वास्थ्यादि को भी नुकसान पहुँचाने 
वाले हैं ? इसका समाधान यह है कि गृहस्थ अपनी इच्छानुसार गृह बनाते हैं, उन पर किसी 
तरह का प्रतिबन्ध तो है नहीं; हाँ, साधु का अपना कर्त्तव्य है कि वह उन मकानों को वर्ज दे। 
प्रत्येक शास्त्र का विषय अलग-अलग होता है। जिस शास्त्र का जो विषय होता है बह उसे 
प्रतिपादन करता है। यह शास्त्र-यह अध्ययन-साधुओं की 'पिण्डैषणा ' के विषय का प्रतिपादन्भ 
है । इसलिए इसमें यही विषय है। गृहस्थों के मकान बनाने का प्रतिपादन करने बाला यह 
शास्त्र नही है। उस विषय के शास्त्रों से उस विषय में जानना चाहिए । 

उत्थानिका--- मकान की बनावट के अतिरिक्त और किन-किन बातों को देखकर 
साधु को मकान छोड़ देना चाहिए ? सो कहते हैं ;-- 


जत्थ पुप्फाइं बीयाइं, विप्पइन्नाइं कोट्ठए। 
अहुणोवलित्त उल्ल, ददु्णं परिवज्ञाए॥२१॥ 
यत्र पुष्पाणि बीजानि, विप्रकीर्णानि कोष्ठके । 


अधुनोपलिप्तमारद्दम्‌ , दृष्ट्वा परिवर्ज्येत्‌॥२१॥ 

पयदार्थान्वय:--- जत्थ-जिस कोद्ठुए-कोठे में पुण्फाइं-पुष्प बीयाइं-बीज विप्पइन्नाइं- 
बिखरे हुए हों, उसको अहुणोबलित्तं-तत्काल लीपे हुए उार्ब-गीले को दट्टूणं-देखकर परिवज्जए- 
वर्ज दे। 

मूलार्थ--जिस स्थान पर फूल और बीज बिखरे हुए हों तथा जो स्थान अभी ही 
लीपा-पोता गया है, अतएवं गीला हो, उस स्थान को देखकर साधु दूर से ही छोड़ दे। 

टीका-- उक्त स्थानों पर जाने से साधु के लिए इसलिए निषेध है कि वहाँ पर गमन 
११५ ] दश्बैकालिकसूजत्रम्‌- [ पशञ्चमाध्यबनम्‌ 


करने से साधु से संयम-विराधना होने की सम्भावना है। उक्त गाथा में ' कोट्टए '-' कोष्ठके ' शब्द 
उपलक्षण है। इससे ' जहाँ कहीं भी फूल और बीज बिखरे हुए हों और जहाँ कहीं भी लीपा गया 
हो या गीलापन हो, वे सभी स्थान साधु के लिए वर्जनीय हैं', यह अर्थ लेना चाहिए। यह 
उत्सर्ग-मार्ग प्रतिपादन किया गया है, किन्तु अपवाद-मार्ग से यत्रपूर्वूक किसी विशेष कारण के 
वश साधु उक्त स्थानों पर जा भी सकता है। 
उत्थानिका-- द्वार पर यदि निम्न वस्तुएं दिखाई दें, तो भी साधु को वहाँ नहीं जाना 

चाहिए :-- 

एलगं दारगं साणं, वच्छगं वा वि कोट्ठुए। 

उल्लंघिया न पविसे, विउहित्ताण व संजए ॥२२॥। 

एड दारकं श्वानम्‌, वत्सकं॑ वाउपि कोष्ठके। 


उल्लकड्घ्य न॒प्रविदेत्‌ , व्यूधदा जा. संयत:ः:॥२२॥ 

पदार्थान्वय:-- कोट्ठए-कोठे के दरवाजे पर एलगं-बकरा दारगं-बालक साणं-कुत्ता 
वा-अथवा बच्छ॒गं वि-वत्सक भी हो तो उन्हे उल्लंघिया-उल्लघन करके ब-अथवा विउहित्ताण- 
हटा करके संजए-साधु न पव्िसे-प्रवेश न करे। 

मूलार्थ--कोठे के दरवाजे पर यदि कोई बकरा, बालक, कुत्ता या बछड़ा भी 
मिल जाए तो संयमी ( साधु ) को चाहिए कि वह उन्हें फलांग कर अथवा हटाकर घर में 
प्रवेश न करे। 

टीका-- गाथा के 'वि'-' अपि' शब्द से यहाँ पर प्रकरणानुसार अन्य पशु भी ग्रहण 
कर लेने चाहिए। साधु यदि इन्हें लाँघकर अथवा पैर आदि किसी भो अवयब से उन्हें वहाँ से 
हटाकर अन्दर जाए , तो सम्भव है उसमें किसी भी प्रकार की तकलीफ या तो उन्हें हो जाए 
अथवा स्वयं को ही हो जाए। इसलिए आत्म विराधना तथा पर-विराधना से बचे रहने के लिये 
सांधु को उस घर में प्रवेश नहीं करना चाहिए। 

उत्थानिका-- शास्त्रकार इसी विषय मे और भी विशेष प्रतिपादन करते हैं --- 


असंसत्तं पलोइज्जा, नाइदूरावबलोअआए । 

उप्फुछल॑न विणिज्ञाए, निअट्टिज्ज अयंपिरो ॥२३ ॥ 

असंसक्त.  प्रलोकयेतू, नातिदूरादवलोकयेत्‌ । 

उत्फुल्ल॑ न विनिर्ध्यायेत्‌, निवरत्तेताउ जल्पाक: ॥२३॥ 
पदार्थान्वय:-- असंसत्तं- असंसक्त होकर पलोइज्जा-प्रलोकन करे नाइदूराबलोअए- 


अति दूर से अवलोकन न करे उप्फुल्ले-विकसित आँखों से न विणिज्झाए-न देखे अरयंपिरो-दीन 
वचन न बोलता हुआ निअड्विज्ज-निकले | 
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मूलार्थ--साधु संसक्त होकर किसी ओर न देखे, अति दूर से किसी चीज़ को 
नदेखे और नेत्रों को फाड़-फाड़कर भी न देखे । यदि किसी घर से आहार न मिले तो दीन 
वचन या क्रोधयुक्त वचन न बोले और उस घर से निकल आए। 

टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि जब साधु गृहस्थ के घर 
मे आहार के लिए जाए , तब उसे वहाँ जाकर किस प्रकार व्यवहार करना चाहिए। जब आहार 
के बास्ते गृहस्थ के घर में जाए तब वह वहाँ आसक्त होकर किसी स्त्री को न देखे, कारण कि 
इस प्रकार देखने से गृहस्थ को शट्जा, काम-राग की प्राप्ति, लोकोपघात आदि दोषों की प्राप्ति हो 
सकती है और न ही गृहस्थ के घर के पदार्थों को जो दूर पड़े हुए हों, उनको देखे । क्योंकि ऐसा 
करने से गृहस्थ को चोर होने की शझ्ठ्रा उत्पन्न हो सकती है और यदि उस घर से आहार नहीं 
मिला हो तो उसे चाहिए कि वह वहाँ दीन वचन तथा क्रोधयुक्त वचन न बोलते हुए उस घर से 
बाहर आ जाए और उस प़र की निन्दादि के वचन कदापि न बोले । कारण कि साधु का तो शास्त्र 
की आज्ञा के अनुसार-अपनी वृत्ति के अनुसार-याचना करना कर्त्तव्य है । गृहस्थ की इच्छा है 
उनको भिक्षा दे अथवा न दे । इसलिए ऐसे अवसर पर साधु का यह कर्त्तव्य नहीं है कि वह उस 
घर की किसी भी प्रकार की निन्दा करे | किन्तु उसका कर्त्तव्य यह है कि वह आसक्त- भाव को 
छोड़कर सूत्रोक्त विधि के अनुसार अपनी वृत्ति-भिक्षाचरी--में प्रवेश करे। 

उत्थानिका--- अब फिर उसी विषय में कहते हैं :-- 


अइभूमिं न गच्छेज्जा, गोयरग्गगओ मुणी। 
कुलस्स भूमिं जाणित्ता, मिअं भूमिं परक्तमे ॥२४॥ 
अतिभूमिं. न गच्छेतू्‌ , गोचराग्रगतो मुनिः। 


कुलस्य भूमि ज्ञात्वा, मितां भूमिं पराक्रामेत्‌॥२४॥ 
पदार्थान्वय:--- गोयरग्मगगओ-गोचराग्र में गया हुआ मुणी-साधु अड़भूमिं-अतिभूमि मे 
न गच्छेजञा-न जाए कुलस्स-कुल को भूमिं-भूमि को जाणित्ता-जानकर मिर्ज भूमिं-मर्थादित 
भूमि पर ही परक्कमे-पराक्रम करे अर्थात्‌ जाए। 


मूलार्थ-- गोचराग्र में गया हुआ मुनि, अतिभूमि अर्थात्‌ गृहस्थ की मर्यादित 
की हुई भूमि को अतिक्रम करके आगे न जाए , किन्तु कुल की भूमि को जानकर घर 
की मर्यादित की हुई भूमि तक जाए। 


टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि साधु, कुल की भूमि 
को जानकर भिक्षाचरी में प्रवेश करे । जैसे कि--जब आहार के लिए जाए , तब जिस कुल मे 
प्रवेश करे, उस कुल की मर्यादित भूमि को देखकर ही आगे जाए। यदि बह मर्यादित भूमि को 
लाँघकर जाएगा तब जिनशासन की वा उन मुनियों की लघुता होने की सम्भावना है । अतएव 
मुनि को योग्य है कि वह कुल की भूमि को जानकर फिर उस मर्यादित भूमि पर जाने का 
पराक्रम करे जिससे किसी भी प्रकार की लघुता उत्पन्न होने का प्रसंग न आए तथा इस गाथा 


से यह भी सिद्ध होता है कि भिक्षु को प्रत्येक कुल की मर्यादा का बोध होना चाहिए। क्योंकि 
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नाना प्रकार के कुलों में नाना प्रकार की मर्यादा होती है। साथ ही इस बात का भी ध्यान रहे 
कि सूत्रकर्ता ने जो ' अइभूमि '-' अतिभूमि ' पद दिया है, उसका तात्पर्य है कि साधु सामान्य 
भूमि पर स्वतन्त्रतापूर्वक जा सकता है। 

उत्थानिका-- मर्यादेत भूमि के पास पहुँच जाने के बाद मुनि का क्‍या कर्त्तव्य 
है ? अब वह शास्त्रकार कहते हैं :-- 


तत्थेव पडिलेहिज्जा, भूमिभागं विअक्खणो। 
सिणाणस्स य वच्चस्स, संलोगं परिवज्जए.॥२५॥। 
तत्नैव प्रतिलिखेत्‌ , भूमिभागं॑_ विचक्षण:। 


स्नानस्य च वर्चसः:, संलोक॑ परिवर्जयेत्‌॥२५॥। 
पदार्थान्वय:-- विअक्खणो-विचक्षण साधु तत्थेब भूमिभागं-उस मर्यादित भूमि- 
भाग का पडिलेहिज्ञा-प्रतिलेखन करे सिणाणस्स-स््रान-घर का य-तथा वच्चस्स-शौचालय का 
संलोगं-देखना परिवज्जए-छोड दे। 


मूलार्थ--- भिक्षाचरी में गया हुआ विचक्षण साधु , उस मर्यादित भूमि-भाग 
का प्रतिलेखन करे और वहाँ खड़ा हुआ स्नान-घर तथा पाखाने की ओर न देखे। 


टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि जब साधु , गृहस्थ के घर 
में आहार के लिए जाए , तब वह वहाँ जाकर क्या करे और किन-किन स्थानों को न देखे | जैसे 
कि--जब मर्यादित भूमि पर विचक्षण साधु जाकर खड़ा हो जाए तब उस भूमि-भाग का 
भलीभाँति प्रतिलेखन करे | उस स्थान पर खड़े होकर साधु को चाहिए कि वह गृहस्थ के स््रान- 
गृह को तथा उसके शौचालय (पाखाना) का कदापि अवलोकन न करे, कारण कि उक्त दोनों 
स्थानों में स्त्री बा पुरुष नग्र-अवस्था में दृष्टिगोचर हो सकते हैं। जिससे कि शासन की लघुता 
व काम-राग की प्राप्ति होने की सम्भावना हो सकती है तथा गृहस्थ को साधु के ऊपर शझ्डादि 
दोषों की प्राप्ति हो सकती है । अतएव उक्त दोनों स्थानो को कदापि नहीं देखना चाहिए | कहीं- 
कहीं पर ' भूमिभागं विअक्खणो ' की जगह पर ' भूमि- भागविअक्खणो '-' भूमिभागविच क्षण : 
'ऐसा समस्त पद का भी पाठ मिलता है । तब उसका अर्थ होगा--' मर्यादित भूमि को जानने मे 
विचक्षण अर्थात्‌ कुशल साधु वहाँ खड़ा होकर प्रतिलेखन करे '। 

उत्थानिका-- गृहस्थ के घर पहुँचकर साधु को कैसे-कैसे स्थानों को छोड़कर आहार के 
लिए खड़ा होना चाहिए ? अब शास्त्रकार उसके संबंधो में कहते हैं :-- 


दगमड्िअआयाणे , बीआणिहरिआणि आ। 
परिवज्जंतो चिद्दिज्ञा, सब्वेंदिअसमाहिए ॥२६॥ 
उदकमृत्तिकादानम्‌ , बीजानि हरितानि चा। 


परिवर्जयंस्तिष्ठेत्‌ / सर्वेन्द्रयसमाहित: ॥२६॥ 
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पदार्थान्यय:--- दगमट्धिअआयाणे-पानी और मृत्तिका के लाने के मार्ग को बीआणि- 
बीजादि के लाने के मार्ग को अ-और हरिआणि-हरित्काय के लाने के मार्ग को परिवज्जंतो-वर्जता 
हुआ सब्बिंदिअसमाहिए-सर्वेन्द्रियो को समाधि में रखने बाला अर्थात्‌ पाँचों इन्द्रियों को जिसने वश 
मे कर लिया है, ऐसा वह मुनि चिट्ठटिजा-खड़ा हो। 


मूलार्थ-- जिस मार्ग से लोग पानी, मृत्तिका, बीज तथा हरितकाय लाते हों, 
सर्वेन्द्रिय की समाधि बाला उनको बर्जता हुआ उचित प्रदेश में जाकर खड़े । 


टीका-- इस गाथा में मार्ग शुद्धि का वर्णन किया गया है | जैसे कि--जिस मार्ग से 
लोग पानी, मिट्टी, बीज तथा हरितकाय लाते हों, यदि वह मार्ग संकुचित हो और उस समय उस 
स्थान पर जाने से उसके शरीर से सचित्त पदार्थों का संघट्टन हो सकता है, तो वह सर्व इन्द्रियों 
को वश में रखने वाला मुनि किसी एकान्त में, उचित प्रदेश में जाकर खड़ा हो जाए और जब 
वह मार्ग उक्त पदार्थों से विशुद्ध हो जाए तब मुनि उक्त मार्ग से भिक्षाचरी के लिए कहीं दूसरी 
जगह जा सकता है। जिस समय वह मार्ग उक्त पदार्थों से संकीर्ण हो रहा हो, उस समय मुनि 
को जीव-रक्षा के लिए किसी एकान्त स्थान में ही खड़े रहना उचित है । जाने के समय से पहले 
ही साधु को मार्ग का विचार कर लेना चाहिए और जब साधु वहाँ खड़ा हो, तब वह बहाँ 
अनाकुल चित्त से खड़ा रहे । 


उत्थानिका-- इस प्रकार खड़े होने के बाद साधु जो आहार ले, वह किस प्रकार का 
होना चाहिए ? शास्त्रकार अब इस बात का विवरण करते हैं :-- 
तत्थ से चिट्ठुमाणस्स, आहरे' पाणभोयणं। 
अकप्पियं न गिण्हिज्जा, पडिगाहिज्ज कप्पिअं ॥२७॥ 


तत्र तस्यथ तिष्ठतः, आहरेत्‌ू._ पानभोजनम्‌। 
अकल्पिकं॑ न गुह्लीयात्‌, प्रतिगृह्लीयात्‌ कल्पिकम्‌॥२७॥ 
पदार्थान्वय: --तत्थ-उस स्थान पर चिट्ठमाणस्स-खडा हुआ से-वह साधु पाणभोयणं- 
पानी और भोजन आहरे-ले, लेकिन अकप्पियं-अकल्पनीय न गिण्हिज्ञा-ग्रहण न करे, बल्कि 
कप्पिअं-कल्पनीय पडिगाहिज्ज-ग्रहण करे। 
मूलार्थ--उस स्थान पर खड़ा हुआ साधु पानी और भोजन ले। यदि वह 
अकल्पनीय हो तो ग्रहण न करे और यदि कल्पनीय हो तो ग्रहण कर ले। 
टीका--इस गाथा में आहार लेने की विधि का विधान किया गया है । जैसे कि--जनब 
साधु मार्गू में खड़ा हुआ हो तब गृहस्थ की स्त्री यदि अपने आप ही पानी और भोजन लेकर आ 
रही हो और वह मुनि के प्रति यह विज्ञप्ति करे कि 'हे भगवन्‌ | आप यह अन्न और पानी को 
लेने की कृपा कीजिए ।' इस प्रकार की विज्ञप्ति हो जाने पर यदि बह पानी और भोजन निर्दोष 
और कल्पनीय हो तब उसे मुनि ग्रहण करे, यदि वह आहार-पानी सदोष और अकल्पनीय हो 
तो उसे ग्रहण न करे। ' आहरे '-' आहरेत्‌' में आडः-उपसर्गपूर्जक ' ह' हरणे धातु है। केवल ' हु 
१ क्रज्थिदस्य स्थाने ' आहारे ' इत्थपि पाठ. । 
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धातु का अर्थ हरण करना होता है । लेकिन ' आडू” उपसर्ग लग जाने से उसका अर्थ बदल जाता 
है-- उपसर्गबलाद्धातुर्बलादन्यत्र नीयते, प्रहाराहार-संहारविहारपरिहारवत्‌।' इसी लिए आद्धू - 
पूर्वक 'ह' धातु के चार अर्थ होते हैं--' १. दृष्टान्त देना, २. स्वीकार करना, ३. व्यवस्था करना, 
४ ले जाना। प्रकरणवश यहाँ पर ' स्वीकार करना” अर्थ स्वीकार कर लेने से 'स्वयमेव लाया 
हुआ' अर्थ अपने आप व्यक्त हो जाता है। क्योंकि मँगाए हुए में स्वीकार करने का व्यवहार नहीं 
होता। स्वीकार शब्द बहीं व्यगहत होता है जहाँ पर कि कोई व्यक्ति पदार्थ को स्वयं दे रहा हो । 
इस गाथा के तीसरे चरण के 'गिण्हिज्ज' पद की जगह पर कहीं-कहीं 'इच्छिज्जा ' भी पाठ 
मिलता है। लेकिन उससे यह पाठ सुन्दरतर है। 'कल्पनीय” और “ अकल्पनीय ' शब्द की 
व्याख्या शास्त्रकार स्वयं आगे गाथाओं द्वारा करने वाले हैं, अत: यहाँ पर उक्त शब्दों की व्याख्या 
नहीं की गई है। 


उत्थानिका--- आहार-पानी देने वाला व्यक्ति यदि सावधानी से मुनि को दान न दे 
रहा हो तब उस मुनि का क्या कर्तव्य है ? शास्त्रकार अब इस सम्बन्ध मे कहते हैं :-- 


आहरंती सिया तत्थ, परिसाडिज्ज भोयणं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न में कप्पड़ तारिसं ॥२८ ॥ 


आहरन्ती स्यात्‌ तत्र, परिशाटयेद्‌ भोजनम्‌। 


ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते तादूशम्‌॥२८॥ 
पदार्थान्बय:-- आहरंती-देने वाली सिया-कदाचित्‌ तत्थ-वहाँ पर भोयणं-अन्न- 
पानीरूप भोजन को परिसाडिज्ज-इतस्तत: विक्षेपण करे तो दिंतिआअं-देने वाली को पडिआइक्खे- 
कहे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का आहार-पानी न कप्पडू-नहीं कल्पता है -नही लेना है। 


मूलार्थ-- देने बाली स्त्री कदाचित्‌ इतस्तत: गिराती हुई साधु को भोजन दे तो 
उसे साधु यह कह दे कि-' यह भोजन मुझे नहीं कल्पता है '-नहीं लेना है। 


टीका--- इस गाथा में आहार लेने की विधि का विधान किया गया है । जैसे कि--जब 
साधु गृहस्थ के घर में आहार के लिए जाए तब भोजन तथा पानी जो स्त्री देने लगे बह स्त्री यदि 
उस भोजन को देते समय इधर-उधर गिराती हो तो साधु उससे कह दे कि हे भगिनि ! वा हे 
श्राविके | इस प्रकार का गिरता हुआ आहार-पानी मुझे नहीं लेना है । कारण कि अयत्रा हो रही 
है तथा मधुर पदार्थों के गिरने से अनेक जन्तु इस स्थान पर एकत्रित हो जाएंगे । जिससे फिर उन 
जीवों की विरशधना होने की संभावना को जा सकेगी | इसलिए इस प्रकार का आहार मेरे लिए 
अयोग्य है। इस गाथा में ' आहरंती '-' आहरन्ती ' जो स्त्री-प्रत्ययान्त पद दिया गया है, उसका 
कारण यह है कि--- स्त्येब प्रायो भिक्षा ददातीति स्त्रीग्रहणम्‌' अर्थात्‌ आहार प्राय: स्त्री-जाति के 
हाथों से ही दिया जाता है। 

उत्थानिका--- इसके अलावा साधु को आहार-पानी देते समय दाता से यदि और भी 
किसी प्रकार को भूल हो जाए तो उसे (गलती को) देखकर जैन साधु उसके आहार-पानी को 
ग्रहण नहीं करते, शास्त्रकार अब इस संबंध में कहते हैं :-- 


मााना्रणाभभ2ल्‍रणाणनाणननननाननानमनममममााभमस्‍समकस सह लुक बज आज जनक कककक जब 
परह्माध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [११० 


संमहमाणी पाणाणि, बीआणि हरिआणि य। 
असंजमकर्रिं नच्चा, तारिसं परिवज्जए॥२९॥ 
संमर्दयन्ती  प्राणिन:, बीजानि हरितानि च। 


असंयमकरीं ज्ञात्वा, ताहतीं परिवर्जयेत्‌॥२९ ॥ 
पदार्थान्वय:---पाणाणि-प्राणियो को बीआणि-बीजों को य-और हरिआणि-हरितकाय 
को संमहमाणी-संमर्दन करती हुई-कुचलती हुई असंजमकरिं -असंयम करने वाली नच्या-जानकर 
तारिसं-इस प्रकार की (सदोष अन्न-पानी देने वाली) स्त्री को परिवजए-छोड़ देना चाहिए। 


मूलार्थ--द्वीन्द्रियादि प्राणियों को, शाली आदि बीजों को और दूर्वा आदि 
हरितकाय को कुचलती हुई-रौंदती हुई तथा साधु के निमित्त अन्य किसी प्रकार का 
असंयम करती हुई स्त्री यदि साधु को आहार-पानी देने के लिए आए तो साथु उसे बर्ज 
दे-उसके हाथ से आहार-पानी न ले। 


टीका-- गाथा में 'पाणाणि बीआणि हरिआणि य संमदमाणि' और ' असंजमकरेिं ' ये 
दो विशेषण-पद हैं । इन दोनों को विधेय विशेषण मानकर तो ऊपर अर्थ किया ही गया है, 
लेकिन 'पाणाणि बीयाणि हरियाणि य संमदमाणि ' को उद्देश्य विशेषण और ' असंजमकरिं ' को 
विधेय विशेषण मानकर भी एक अर्थ और किया जा सकता है। वह अर्थ होगा--' प्राणी, बीजो 
और हरितकाय को कुचलती हुई आने वाली स्त्री को असयमकरी जानकर साधु उसको वर्ज 
दे'। इस अर्थ मे 'साधु के निमित्त किए गए अन्य असंयमो ' के अर्थ को उपलक्षण से ग्रहण 
करना पड़ेगा । इसी लिए इस अर्थ को गौण समझकर अन्वयार्थ में पहले ही अर्थ को स्थान दिया 
है। ' असजमकरि '-' असयमकरीम्‌' पद का अर्थ 'साधु के निमित्त असयम करने वाली ' तो 
ऊपर किया ही गया है, उसके अतिरिक्त ' अपने घर में किसी भी प्रकार का असंयम रूप कार्य 
उस समय करने वाली ” भी अर्थ यहाँ ग्रहण करना चाहिए । साधु यदि असंयमकरी स्त्री के हाथ 
से आहार-पानी ग्रहण कर ले तो उसे इसमें असयम का दोष तो लगेगा ही, इसके अतिरिक्त 
असंयम की अनुमोदना का भी दोष लगे बिना न रहेगा। साधु-कृत, कारित और अनुमोदना, 
तीनो प्रकार से असंयम के त्यागी होते हैं। 


उत्थानिका-- आहार-पानी देते समय दाता की और जो गलतियाँ है, जिन्हें देखकर साधु 
आहार-पानी उसके हाथ से नहीं लेते, शास्त्रकार अब उन्हे दो गाथाओं में इस प्रकार कहते हैं :-- 


साहट्ट निक्खिवित्ताणं, सचित्तं घट्टियाणि य। 

तहेव समणट्ठाए, उदर्गं संपणुछ्लिया ॥३० ॥ 
ओगाहइत्ता चलइत्ता, आहे. पाणभोयणं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥३ १ ॥ युग्मम्‌ 
.__ ९ कत्यत्र जलणित आहारे इतिपाठान्तम................. 
१२१ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ पदश्चलमाध्ययनम्‌ 


संहृत्य निक्षिप्य, सचित्त घट्टयित्वा च। 
तथैव श्रमणार्थाय, उदकं संप्रणुद्य ॥३० ॥ 


अवबगाहा चालयित्या, आहरेत्‌ू_ पानभोजनम्‌ | 


ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहशाम्‌॥३ १ ॥ युग्मम 


पदार्थान्वय:-- तहेव-इसी तरह समणट्ठाए-साधु के लिए सचित्तं-सचित्त को साहड्ड- 
मिलाकर निव्खिवित्ताणं-रखकर-सचित्त के ऊपर अचित्त को रखकर घट्टियाणि-रगडकर उदगं 
संपर्णुल्लिया-पानी को हिलाकर य-तथा-ओगाहड्त्ता-अवगाहन कर चलइ्तत्ता-चलाकर 
पराणभोयणं-पानी और भोजन को आहरे-दे तो दिंतिअं पडिआइक्खे-देने वाली से कहे कि मे 
तारिसं न कप्पड-मुझे इस प्रकार का आहार-पानी कल्पता नहीं है। 


मूलार्थ-- इसी तरह कोई दाता-स्त्री, साक्षु के लिए सचित्त और अचित्त को 
मिलाकर, अचित्त के ऊपर सचित्त को रखकर, अचित्त से सचित्त को स्पर्शित करके 
अथवा रगड़कर, पानी को हिला-जुलाकर अथवा स्व॒यं सचित्त जल से सत्रान कर या 
सचित्त जल को चला करके आहार-पानी दे तो साधु उससे कह दे कि मुझे यह ग्राह्म नहीं 
है। 


टीका-- गाथा के ' कह '-' संहत्य' पद का अर्थ सचित्त और अचित्त पदार्थों का 
मिलान होता है । इसके चार भड़ होते है । यथा--१. सचित्त में सचित्त मिला देना, २ सचित्त में 
अचित्त मिला देना, ३. अचित्त में सचित्त मिला देना, ४. अचित्त मे अचित्त मिला देना। गाथा 
में 'समणट्टाए '-' श्रमणार्थम्‌' जो पद दिया गया है, उसका अर्थ 'साधु के लिए या साधु के 
निमित्त से ' यह किया गया है। जैसे कि कल्पना करो कि किसी गृहस्थ के घर साधु आहार लेने 
के लिए गया तो वहाँ आँगन मे वर्षा आदि का जल भरा हुआ हो, साधु अपने यहाँ आता देख 
गृहस्थ ने उस पानी को मोरी आदि मार्ग से निकाल दिया, तो साधु को यह देखकर वहाँ से 
वापिस आ जाना चाहिए और उस घर का आहार-पानी उस समय नहीं लेना चाहिए, क्योंकि 
उस जल के निकालने में जो जीव-विराधना हुई, वह उस साधु के निमित्त से ही हुई। 


यहाँ यह शद्भा की जा सकती है कि उस जल को बाहर निकालने में जो हिंसा हुई, 
वह तो हो गई | आहार ले लेने से वह दुगुनी नहीं हो सकती | तो फिर आहार-पानी लेने में क्‍या 
दोष है ? इसका समाधान यह है कि यदि उस समय साधु आहार-पानी ग्रहण कर ले तो दाता 
और मुनि दोनो के हृदय मे उस जीव-विराधना का पश्चात्ताप न हों सकेगा । आहार-पानी न लेने 
से दोनो के अन्तकरण: में पश्चात्ताप पैदा हुआ । यह पश्चात्ताप कर्म का नाशक है तथा उस समय 
आहार ले लेने से आगे को प्रवृत्ति भी बिगड़ जाएगी । इसलिए साधु को ऐसा आहार कभी नहीं 
ग्रहण करना चाहिए। उसके लिए ऐसा आहार शास्त्र में अकल्पनीय कहा गया है। 


यहाँ पर ' आहरे '-' आहरेत्‌ ' क्रिया का अर्थ 'लाए' किया गया है। आइू-पूर्वक 'ह! 
धातु का अर्थ 'लाना' भी होता है यह पहले लिखा जा चुका है। शब्द के अनेक अर्थों मे से 
प्रकरणानुसार अर्थ ग्रहण करना चाहिए। 


जा ४ए७४॥४७७७७७ए-"-श४ ४७७ आाणाणाणाणाणणनााा भा आकलन नल. कल ललन नल तुलना अलललु मन तक न कल. 3 
पप्ममाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [१५२ 


उत्थानिका-- यदि कोई गृहस्वामिनी पहले ही सचित्त जल से हाथ आदि धोकर 
आहार-पानी देने लगे तो ऐसी हालत में साधु को क्या करना चाहिए? शास्त्रकार अब यह बताते 


| पुरेकम्मेण. हत्थेण, दव्वीए भायणेण वा। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं॥३२ ॥ 


पुरःकर्मणा हस्तेन, दर्व्या भाजनेन वा। 
ददती  प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते त्ताद्शम्‌॥३२॥ 
पदार्थान्यय:-- पुरेकम्मेण-साधु को आहार-पानी देने से पहले हो सचित्त जल से धोए 
हुए हत्थेण-हाथ से दब्बीए-कड़छी से बा-अथवा भायणेण-भाजन से दिंतिआं-देने वाली को 
'पडिआइक्खे-निषेधपूर्वक कहे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार से न-नहीं कप्पड़-कल्पता है-- 
ग्रहण नहीं करना है। 
मूलार्थ--साधु को आहार-पानी देने से पहले ही सचित्त-अप्रासुक-जल से 
धोए हुए हाथ, करछुली या किसी अन्य पात्र से आहार-पानी देने वाली स्त्री को साक्रु यह 
कह दे कि मुझे इस प्रकार का आहार-पानी ग्रहण नहीं करना है । 
टीका-- गाथा में ' पुरेकम्मेण '-' पुर :कर्मणा ' पद जैनागम का एक पारिभाषिक शब्द 
है । उसका अर्थ--' साधु को आहार-पानी देने से पहले यदि सचित्त जल से हाथ आदि धो लिए 
हों ', यह है। यदि यह क्रिया श्राविका ने घर पर साधु के पहुँचने के पहले ही कर रक्खी हो और 
साधु को किसी निमित्त से उसका पता लग गया हो, तब भी उस साधु को उसका परित्याग कर 
देना चाहिए। नहीं तो अनुमोदना, असंयम की कारिता और दुष्प्रवृत्ति की वृद्धि का दोष साधु को 
लगेगा, जैसा कि पहले कहा जा चुका है। 
उत्थानिका-- अब शास्त्रकार इस बात को कहते हैं कि साधु को दिए जाने वाले 
आहार-पानी का यदि किसी सचित्त पदार्थ से स्पर्श भी हो जाए , तो भी साधु को उसे ग्रहण नहीं 
करना चाहिए :-- 


एवं उदउल्ले ससिणिद्धे, ससरक्खे मद्विआ ऊसे। 
हरिआले.. हिंगुलए, मणोसिला अंजणे लोणे॥३३॥ 
गेरुअ-वन्निय-सेडिअ-, सोरद्विअ-पिड्ठ-कुकछुसकए य। 
उक्किट्ठमसंसट्टठे..._, संसट्ठे चेव बोधव्वे॥३४॥ | युग्मम्‌ ] 
एवबमुदकार्द्: सरि्निग्ध:, सरजस्क: मृत्तिका ऊष:। 

हरितालो हिड्जुलकः, मनःशिला अज्जन॑ लवणम्‌॥३३॥ 
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गैरिक-वर्णिक-सेटिक-, सौराष्ट्रिक-पिष्ट-कुक्कुसकृतेन च। 


उत्कृष्टमसंसृष्ट: » संसष्टश्षेत बोद्धव्य: ॥३४॥ 
चदार्थान्वय:--- एवं-उसी प्रकार उदउल्ले-गीले हाथों से ससिणिद्धे-स्निग्ध 
हाथों से ससरक्खषे-सचित्त रज से भरे हुए हाथों से मद्धिआ ऊसे-सचित्त मिट्टी वा क्षार से भरे 
हुए हाथों से हरिआले-हरिताल से भरे हुए हाथो से हिंगुलए-हिंगुल से तथा मणोसिला- 
मनःशिला मिट्टी से अंजणे-अञ्ञन से लोणे-लवण से गेरुअ-गेरु खन्निअ-पीली मिट्टी 
सेढिआ-सफेद मिट्टी सोरद्धिअ-फिटकिरी पिट्ठ-चून कुक्कुस- भुसी कए-वउक्त पदार्थों से हस्तादि 
भरे हुए य-तथा उक्िद्ठुं-फलों के टुकड़े तथा असंसद्ठि -व्यज्ञनादि से अलिप्त हस्तादि वा संसट्ठि - 
संसृष्ट-व्यञ्ञनादि से हस्तलिप च-पुन: एवं-इस प्रकार बोधव्वे-जानना चाहिए । 


मूलार्थ-- उसी प्रकार पानी से गीले हाथों से, स्निग्ध हाथों से, सचित्त रज से 
भरे हुए हाथों से, मिट्टी और क्षार एलम भरे हुए हाथों से, हरिताल वा हिंगुल भरे हुए हाथों 
से, मन:शिला, अक्षन वा लवण से भरे हाथों से--गेरु, पीली मिट्टी, सफेद मिद्दी, 
फिटकिरी, चावलों का क्षोद, अनछाना चून आदि से तथा उत्कृष्ट फल वा व्यञ्जनादि से 
संसृष्ट हाथों से जानना चाहिए । 

टीका-- इस गाथा में इस विषय का वर्णन किया गया है कि सचित्त पानी से, गीले 
हाथो से, स्निग्ध हाथों से तथा सचित्त रज से वा कर्दम से हाथ भरे हुए हों, तब उन हाथों से तथा 
पांशुक्षार, हरिताल, हिंगुल (सिंगरफ), मनःशिला, मिट्टी, अंजन (सुरमा) तथा लवण से भरे 
हुए हाथों के द्वारा दाता आहार-पानी देने लगे तो साधु कह दे कि--' मुझे यह आहार-पानी नहीं 
कल्पता है '। इस स्थान पर जो गीले हाथ का कथन किया है उसका कारण है कि--हाथों से 
पानी के बिन्दु गिरते हों तो उसे 'उदकार्द्र ' कहते हैं, यदि केवल हाथ गीले ही हों तब उसका 
नाम 'स्निग्ध' हाथ है। उक्त सचित्त पदार्थों के संस्पर्श से आहार-पानी ग्रहण करने से उक्त जीवो 
को विराधना की अनुमोदना लगती है। उक्त गाथा में सचित्त पानी और मिट्टी के कुछ भेदों के 
नाम दिए हैं। इसी प्रकार के यावन्मात्र सचित्त पदार्थ हैं। यदि उन जीवों की विराधना की 
सम्भावना हो तो भी मुनि को आहार पानी न लेना चाहिए। 

दूसरे सूत्र मे फिर उक्त विषय का ही वर्णन किया गया है। जैसे कि--गेरु-इसी प्रकार 
सब जाति की मिट्टी के विषय मे सूत्रकार ने वर्णन किया है। यथा-- श्वेतिका-शुक्लमृत्तिका, 
सौराष्ट्रिका-तुवरका, पिष्ट, आम तंडुल का क्षोद, कुकुस-प्रतीत अर्थात्‌ अनछाना चून-- इनसे 
हाथ भरे हुए हों तथा उत्कृष्ट शब्द से पुष्प-फलादि इनके सूक्ष्म खंडों से हाथ भरे हुए हों तथा 
उक्त पदार्थों से अलिप्त हों । इस गाथा के कथन करने का सारांश यह है कि--जिससे पश्चात्‌-कर्म 
लगे उस प्रकार के आहार को भी ग्रहण नहीं करना चाहिए, क्योंकि ऐसा करने से हिसादि 
अनेक दोषो के लगने की सम्भावना की जा सकेगी । गाथा मे गेरुकादि मिट्टियों का वर्णन किया 
गया है । उसका कारण यह है--जो सचित्त मृत्तिकादि है वह साधु के लिए सर्वथा त्याज्य है। 
तत्काल के चून का जो निषेध किया गया है उसका भी यही कारण है कि--तत्काल के चून में 
एकेन्द्रिया-त्माओं के प्रदेश रहने की सम्भावना की जा सकती है जिसे उसे सचित्त वा मिश्रित 
कहा जाता है। जो अनछाना चून है उसमें धान्यादि के रहने की शंका है, इसलिए उसे वर्जित 
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किया गया है। जो फलादि का ग्रहण है उसका यह कारण है कि--फलादि के सूक्ष्म खंड 
हस्तादि को लगे हुए हों तब भी उस गृहस्थ के हाथ से आहार लेना अकल्पनीय बतलाया गया 
है तथा जो व्यञ्ञनादि से हाथ संसृष्ट वा असंसृष्ट कथन किया गया है उसका कारण यह है कि-- 
ऐसा न हो कि फिर गृहस्थ को आहारादि देने के पश्चात्‌ हस्तादि धोने पड़े । 

उत्थानिका-- पूर्व में संसृष्ट और असंसृष्ट जो दो भेद वर्णन किए हैं, शास्त्रकार अब 
स्वयं उनका फल वर्णन करते हैं :-- 


असंस्डेण.. हत्थेण, दव्वीए भायणेण वा। 
दिज्जमाण्ं न इच्छिज्जा, पच्छाकम्मं जहिं भवे॥३५॥ 


असंसृष्टिन हस्तेन, दर्व्या भाजनेन  वा। 
दीयमानं नेच्छेत , पश्चात्कर्म यत्र  भवेत्‌॥३५॥ 
पदार्थान्वय:--- असंसद्देण- अससृष्ट हृत्थेण-हाथ से बा-अथवा दव्बीए-कडछी 
से भायणेण- भाजन से दिज्जमाणं-देते हुए अन्न-पानी के प्रति न इच्छिज्जञा-न चाहे जहिं-जहाँ पर 
पच्छाकम्मं-पश्चात्‌-कर्म भवे-हो | 
मूलार्थ-- असंसृष्ट हाथ से वा कड़छी तथा भाजन से देते हुए अन्न-पानी को 
साधु न चाहे, जहाँ पर पश्चात्‌-कर्म लगे। 
टीका-- इस गाथा में पश्चात्‌-कर्म का दिग्दर्शन कराया गया है। जैसे कि--अन्नादि से 
हाथ लिप्त हों तथा कड़छी वा भाजनादि लिप्त हों, यदि साधु को अन्न-पानी देकर फिर उसको 
भाजनादि धोने पड़े तो साधु उन भाजनादि से आहार ग्रहण न करे, क्योंकि जब वह साधु के 
निमित्त रखकर सचित्त जल से भाजनादि धो रहा है, तब साधु को पश्चात्‌ू-कर्म नामक दोष 
लगता है । इसलिये इस प्रकार के आहार का साधु परित्याग कर दे । यदि साधु इस प्रकार के दोष 
लगने के निश्चय हो जाने पर भी आहार ले ही लेता है, तब उसकी आत्मा उन जीवों की रक्षा के 
स्थान पर प्रत्युत उनके वध-क्रियाओ के अनुमोदन करने बाली बन जाती है । अतएव इस प्रकार 
का आहार मुनि को न लेना चाहिए । 
उत्थानिका-- अब प्रश्न उपस्थित हुआ कि, किस प्रकार का आहार लेना चाहिए ? 
इस विषय में सूत्रकार कहते हैं :-- 


संसट्टेण य. हत्थेण, दव्वीए भायणेण वा। 
दिज्ञमाण पडिच्छिज्ञा, जं तत्थेसणियं भवे ॥३६ ॥। 


संसष्टन च  हस्तेन, दर्व्या भाजनेन वा। 
दीयमानं प्रतीच्छेत्‌ , यत्तत्रषणीयं भवेत्‌॥३६॥ 


पदार्थान्वय:-- संसट्ठेण-संसृष्ट हत्थेण-हाथ से य-तथा दव्वीए-कड़छी से वा- 
अथवा भावणेण- भाजन से दिज्ञमाणं-दिए हुए अन्न-पानी का पडिच्छिज्जा-ग्रहण करे जं-जो 
तत्थ-वहाँ पर एसणियं-एषणीय-निर्दोष भवे-हो तो । 
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मूलार्थ--संसृष्ट हाथ, कड़छी तथा भाजन से दिया हुआ अन्न-पानी साधु ग्रहण 
करे, यदि वहाँ पर वह अन्न-पानी निर्दोष हो तो । 

टीका--इस गाथा में अन्न-पानी के ग्रहण करने की विधि का विधान किया गया है। 
जैसे कि-- जब साधु आहार के लिए जाए तब दाता के हाथ अन्नादि से संसंष्ट हो रहे हैं तथा 
कड़छी वा अन्य कोई भाजन किसी निर्दोष पदार्थ से लिप्त हो रहा है, तब साधु यदि इस बात का 
निश्चय कर ले कि--/ यह अन्न-पानी तथा भाजनादि सब निर्दोष हैं, पश्चात्‌-कर्म या पूर्व-कर्म के 
भी दोष की सम्भावना नहीं की जा सकती, अत: यह अन्न-पानी ग्राह्म है, ' तब उस निर्दोष अन्न- 
पानी को ले ले। कारण कि जब साधु के नवकोटी प्रत्याख्यान है तब उसको प्रत्येक पदार्थ की 
ओर अत्यन्त विवेक रखने की आवश्यकता है; तभी बह दोषों से बच सकता है । यदि उसको 
विवेक न रहेगा तो वह दोषों से भी नहीं बच सकेगा। 

यहाँ यदि यह शझ्ढभा की जाए कि जब उसको धर्म-ध्यानादि द्वारा ही समय व्यतीत 
करना है तब उसको विशेष एषणा की क्या आवश्यकता है ? तो इसका समाधान है कि-- धर्म- 
ध्यान की शुद्धि के लिए ही आहार की एषणा की अत्यन्त आवश्यकता है, क्योंकि आहार की 
विशुद्धि के द्वारा ही धर्म- ध्यान की अत्यन्त विशुद्धि की जा सकती है, अतएब निर्दोष वृत्ति का 
पालन करने के लिए आहार-एषणा अवश्यमेव करनी चाहिए। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार इस विषय मे कहते हैं कि, यदि कोई पदार्थ दो व्यक्तियों का 
सम्मिलित रूप में हो तो उसको किस विधि से ग्रहण करना चाहिए.-- 


दुण्ह॑ तु भुंजमाणाणं, एगो तत्थ निमंतए। 
दिज्जमाणं न इच्छिज्जा, छंदं से पडिलेहए॥३७॥ 


द्वयोस्तु भुझ्जानयो:, एकस्तत्र निमन्त्रयेत्‌। 
दीयमानं नेच्छेत्‌ , छन्दं तस्य प्रतिलेखयेत्‌।॥॥३७॥ 
पदार्थान्वय: -- दुण्हं-दो व्यक्ति भुंजमाणाणं-भोगते हुए हो तत्थ-उनमें से एगो- 
एक व्यक्ति निमंतए-निमन्त्रण करे तु-तब दिज्ञमाणं-देते हुए उस पदार्थ को न इच्छिज्जा-न 
चाहे, किन्तु से-उस न देने वाले व्यक्ति का छंदं-अभिप्राय के प्रति पडिलेहए- अवलोकन करे 
अर्थात्‌ उसके अभिप्राय को देखे। 


मूलार्थ---यदि एक पदार्थ को दो व्यक्ति भोगने बाले हों, तब उनमें से यदि एक 
व्यक्ति निमन्त्रणा करे, तब साधु न देने वाले व्यक्ति का अभिप्राय अवश्य देखे। 

टीका-- इस गाथा में साधारण पदार्थों के ग्रहण करने की विधि का विधान किया 
गया है। जैसे कि--जो पदार्थ दो जनों का साधारण हो, उन दोनों में से एक व्यक्ति भक्तिपूर्वक 
साधु को किसी पदार्थ की निमन्त्रणा करे, तब साधु जो व्यक्ति दूसरा हो उसकी आशा को देखे; 
क्योंकि कहीं ऐसा न हो जाए कि यदि साधु दूसरे की बिना आशा कोई बस्तु ले ले, तब उन दोनों 
का परस्पर विवाद उपस्थित हो जाए तथा उनका साधारण भाव फिर-न रह सके; वा उनका 
परस्पर वैमनस्य- भाव उत्पन्न हो जाए जिससे फिर बे परस्पर निन्दादि करने लग जाएँ। अतएब 
साधु को साधारण पदार्थ लेते समय अवश्य विचार करना चाहिए। 
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'उत्थानिका--- अब सूत्रकार, यदि दोनों ही व्यक्ति निमन्त्रणा करें तो फिर ग्रहण करना 
चाहिए या नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर देते हैं :-- 


दुण्हं॑ तु भुंजमाणाणं, दोबि तत्थ मिनंतए। 
दिज्माणं पडिच्छिज्जा, ज॑ तत्थेसणियं भवे।॥॥३८ ॥ 
द्वयोस्तु भुझानयो: , द्वावपि तत्र निमन्त्रयेयाताम्‌। 
दीयमानं प्रतीच्छेत्‌, यत्तत्रैषणीयं भवेत्‌॥३८ ॥ 


पदार्थान्वय: -- दुण्हं-दो व्यक्ति भुंजगाणाणं-भोगते हुए हों तत्थ-वहाँ पर-उनमें से 
दोबि-दोनों ही व्यक्ति निमंतए-निमत्रणा करें तु-तो दिजमाणं-उस दीयमान पदार्थ को पडिच्छिज्ञा- 
ग्रहण कर ले ज॑ं-जो-वह पदार्थ तत्थ-उस समय बहाँ एसणियं-एषणीय-सर्वथा शुद्ध भवे-हो 
तो। 

मूलार्थ--यदि थे सम्मित्तित-एक पदार्थ के भोगने याले दोनों ही व्यक्ति निमंत्रणा 
करें तो, मुनि उस देते हुए पदार्थ को ग्रहण कर ले यदि वह पदार्थ शुद्ध-निर्दोष-हो तो । 

टीका-- पूर्व सूत्र में यह कथन किया जा चुका है कि गोचरी के लिए गया हुआ साधु 
दो व्यक्तियों के स्वामित्व बाले-सांझे के-पदार्थ को एक स्वामी की निमंत्रणा से ग्रहण न करे। 
अब इस सूत्र में यह बतलाया है कि यदि दोनों ही व्यक्ति प्रेमपूर्वक भक्ति- भावना से निमंत्रणा 
करें तो फिर ग्रहण कर ले; क्योंकि दोनों व्यक्तियों की सम्मिलित रूप से सप्रेम निमंत्रणा हो जाने 
पर फिर पूर्व सूत्रोक्त पारस्परिक बैमनस्य आदि दोषों के उत्पन्न होने की कोई आशंका नहीं 
रहती | हाँ, लेते समय उस पदार्थ की अन्य भिक्षा-सम्बन्धी शुद्धता-अशुद्धता का अवश्य ध्यान 
रखना चाहिए, केवल निमंत्रणा की शुद्धता पर ही न रहना चाहिए। यदि वह अन्य सभी प्रकार 
से शुद्ध-निर्दोष-मालूम हो तो ग्रहण करे, नहीं तो नहीं, क्योंकि यदि अन्य भिक्षा-सम्बन्धी दोषों 
पर पूर्ण ध्यान नहीं रक्खा जाएगा तो सयम वास्तविक संयम नहीं रह सकता अर्थात्‌ ऐसी 
लापरवाही करने से संयम-विराधना अवश्यंभावी है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, गर्भवती स्त्री के लिए तैयार किए हुए आहार पानी के 
लेने न लेने के विषय में कहते हैं :-- 


गुव्विणीए उवण्णत्थं, विविहं पाणभोयणं | 
भुंजमार्ण विवज्निज्जा, भुत्तसेस पडिच्छए॥३९॥ 
गुर्विण्या उपन्यस्तम्‌ , विविध॑ पानभोजनम्‌। 
भुज्यमानं विवर्जयेत्‌ , भुक्तशेष॑ प्रतीच्छेत्‌॥३९ ॥। 
पदार्थान्बय: --- गुव्विणीए-गर्भवती स्त्री के लिए उबण्णत्थं-उपन्यस्त-तैयार किए 
हुए भुंजमाण॑-भोजनार्थ लिए हुए विजिहं-नाना प्रकार के पाणभोयणं-खाद्य तथा पेय पदार्थ को, 
साधु विवज्जिज्ा-छोड़ दे-ग्रहण न करे भुत्तसेसं-भुक्तशेष-खाने से बचे हुए को तो पडिच्छए- 


ग्रहण कर ले। 
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मूलार्थ-- गर्भवती स्त्री के लिए खास तैयार किए गए तथा भोजनार्थ उससे 
लिए हुए विविध प्रकार के खाद्य तथा पेय पदार्थों को अहिंसा-ब्रती मुनि ग्रहण न करे। 
यदि वे पदार्थ भुक्तशेष हों-भोजन से बचे हुए हों-तो ग्रहण कर ल्ने। 

टीका-- इस सूत्र में इस विषय का वर्णन है कि, गर्भवती स्त्री के लिए तैयार किए गए 
नाना प्रकार के खाद्य तथा पेय पदार्थों को यदि वह स्त्री अपने उपभोग में ला रही हो तो मुनि 
ग्रहण न करे । कारण कि यदि फिर उस अवशिष्ट स्वल्प भोजन से गर्भवती की तृप्ति न हुई तो 
गर्भपात आदि हो जाने की संभावना है। अत: साधु, जो भोजन गर्भवती के खाने से बचा हुआ 
हो उसे ही स्व-योग्य जानकर ग्रहण कर सकता है। 

इस ऊपर के कथन से यह भलीभाँति सिद्ध हो जाता है कि जैन साधुओ का अहिसा- 
बत स्थूल दृष्टि से वर्णित नहीं है जो स्थूल बुद्धि वाले ऐरे-गैरे नाम-प्रेमी इसका पालन कर लें। 
जैन साधुओं के अहिसा-ब्रत का वर्णन अत्यन्त सर्वतोव्यापिनी सूक्ष्म दृष्टि से किया है। अत: इसे 
सूक्ष्म दृष्टि वाले कार्य-प्रेमी महानुभाव ही पालन कर सकते हैं । 


उत्थानिका--- अब आचार्य, गर्भवती स्त्री से आहार लेने के विषय में कहते हैं :-- 
सिआ य समणद्दाए, गुव्विणी कालमासिणी। 
उद्विआ वा निसीइज्जा, निसन्ना वा पुणुदुए॥४०॥ 
तं भवे भत्तपाणं तु , संजयाण अकप्पिअं। 
दिंतियं पडिआइक्खे , न मे कप्पड़ तारिसं ॥४ १ ॥ युग्मम्‌ 
स्थाच्च  श्रमणार्थम्‌ , गुव्बिणी कालमासवती। 
उत्थिता वा निषीदेत्‌ , निषण्णा वा पुनत्तिष्ठेत्‌।४० ॥ 
तद्धवेद्‌ भक्तपानन्तु , संचतानामकल्पिकम्‌ । 
ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते तादूशम्‌॥४१॥ 


पदार्थान्वय:--य-यदि सिआ-कदाचित्‌ कालमासिणी-पूरे महीने वाली गुव्विणी- 
गर्भवती स्त्री समणट्ठाए-साधु को दान देने के लिए उद्धिआ-खडी हुई निसीडज्जा-बैठे बा-अथवा 
निसन्ना-बैठी हुई पुणुद्ुए-फिर खड़ी हो तु-तो तं-वह भत्तपाणं-आहार-पानी संजयाण- 
संयतों को-साधुओं को अकप्पिआं-अकल्पनीय-अयोग्य भवे-होता है, अत: दिंतियं-उस देने 
वाली स्त्री से पडिआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का आहार-पानी न कप्पड- 
नही कल्पता है। 


मूलार्थ-- यदि कदाचित्‌ गर्भवती स्त्री, साधु को आहार-पानी ( देने ) के लिए 
खाड़ी हुई बैठे और बैठी हुई फिर खड़ी हो तो वह आहार-पानी साधु के लिए अग्राह्म है। 
अत: देने बाली स्त्री से कह दे कि इस प्रकार का आहार-पानी लेना मुझे नहीं व्लल्पता है। 
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टीका--- इस सूत्र में साधु को आहार-पानी देने के निर्ित्त उठने-बैठने की क्रिया 
करने बाली काल-मासिनी (पूरे महीने वाली ) गर्भवती स्त्री से आहार-पानी लेने का साधु के 
लिए निषेध किया है, क्योंकि इस प्रकार की कठोर क्रियाओं के करने से गर्भस्थ जीव को पीड़ा 
पहुँचने की संभावना है और पीड़ा पहुँचने से प्रथम अहिंसा-महाब्नत दूषित हो जाता है। 

यहाँ पर ध्यान रखना चाहिए कि जो स्थविर-कल्पी मुनि होते हैं, वे तो उक्त दोष का 
विचार काल-मास पर रखते है, किन्तु जो जिन-कल्पी मुनि होते हैं, वे ऐसा काल-मास का 
विचार नहीं रखते। वे तो गर्भ-धारण के समय से ही- प्रथम मास से ही-उक्त दोष के 
निवारणार्थ गर्भवती स्त्री से आहार-पानी ग्रहण करना छोड़ देते हैं। स्थविर-कल्पी मुनि की 
अपेक्षा जिन-कल्पी मुनि का क्रिया-काण्ड अतीव उग्र होता है। यहाँ यह सूत्र-सार रूप ही 
साम्प्रदायिक मान्यता मानी जाती है कि-- स्थविर-कल्पी मुनि, यदि गर्भवती स्त्री बैठी हो वा 
खड़ी हो तो उससे उसी वर्तमान अवस्था में आहार-पानी ग्रहण कर सकते हैं । 

सूत्रकार ने जो इस जन साधारण की दृष्टि मे मामूली--नगण्य लगने बाली--बात को 
इतना महत्त्व दिया है, इसका सारांश यह है :--जो सांसारिक उपाधियों को छोड़कर विरक्त मुनि 
हो गए हैं और जिन्होंने पूर्ण अहिंसा की विशाल प्रतिज्ञा ली है, उन्हें बड़ी सावधानी से साधारण 
से भी साधारण बातों का ध्यान रखते हुए अहिंसा-ब्रत की प्रतिज्ञा का पालन करना चाहिए ब्रती 
और फिर वह स्वीकृत ब्रत के पालन में असावधानी रक्खे, यह बात आत्म-पतन की सूचक है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, स्तन-पान कराती हुई दातार स्त्री के विषय में 
कहते हैं :-- 


थणगं. पिज्जमाणी, दारगं वा कुमारिआं। 

तं निक्खिवित्तु रोअंतं, आहरे पाणभोयणं ॥४२ ॥ 

त॑ भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिअं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥४३ ॥ युग्मम्‌ 

स्तनकं पाययन्ती, दारकं वा कुमारिकाम्‌। 

तौ निष्षिप्प रुदनतौ, आहरेत्‌ पानभोजनम्‌॥४२॥ 

तद्धवेद भक्तपानन्तु, संयतानामकल्पिकम्‌ । 

ददतीं  प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते तादूशम्‌॥४३॥। 

पदार्थान्यय:--- दारगं-बालक को वा-अथवा कुमारिआं-बालिका को थणगं-स्तन 

पिज्वमाणी-पिलाती हुई स्त्री, यदि तं- उन रोअंतं-रुदन करते हुए बालक-बालिका को निब्खिवित्तु- 
नीचे भूमि आदि पर रखकर पाणभोयणं-आहार पानी आहरे-दे तु-तो तं-वह भत्तपाणं- 
आहार-पानी संजयाण॑-साधूओ को अकप्पिआं-अकल्पनीय भबे-होता है, अत: दिंतियं-देने 


बाली से पडिआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का आहार-पानी न कप्पड़-नहीं 
कल्पता है। 
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मूलार्थ--बालक-बालिका को स्तन पान कराती हुई स्त्री, उन रोते हुए बालक- 
बालिका को नीचे भूमि पर रखकर साधु को आहार-पानी दे तो बह आहार-पानी साथु 
के लिए अग्राह्म है। अत: देने बाली से कह दे कि इस प्रकार का आहार-पानी मुझे नहीं 
कल्पता है। 

टीका--- ऊपर जो आहार-पानी लेने का निषेध किया गया है उसका यह कारण है 
कि, इस प्रकार करने से बालक के दुग्ध-पान की अन्तराय लगती है तथा भूमि आदि अलग 
अरक्षित स्थान पर रखने से मार्जार आदि के आक्रमण से पीड़ा पहुँचने की संभावना है। 

यहाँ एक बात यह है कि, अपवाद-मार्गावलम्बी स्थविर-कल्पी मुनि, यदि बालक 
दुग्ध-पान न क- हो, भूमि पर रखने से किसी प्रकार कष्ट हो जाने की संभावना भी न हो और 
ना ही वह रखने से रूदन करता हो, तब उस बालक वाली स्त्री से आहार-पानी ग्रहण कर 
सकता है; परन्तु जो उत्सर्ग-मार्गावलम्बी जिन-कल्पी मुनि हैं, वे ऐसा नहीं करते । वे तो चाहे 
बालक दुग्ध पीता हो चाहे न पीता हो; कष्ट की संभावना हो अथवा न संभावना हो; रोता हो 
अथवा न रोत हो; किसी भी स्थिति में बच्चे वाली स्त्री से आहार-पानी ग्रहण नहीं करते | विशेष 
बात यहाँ यह है--अपवाद-मार्गावलम्बी मुनि को अपने द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव का पूर्ण 
विचार करके उचित मार्ग का आश्रयण करना चाहिए। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार ग्राह्म-अग्रह्म की शका वाले पदार्थों के विषय में 
कहते हैं :-- 
जं भवे भत्तपाणं तु , कप्पाकप्पम्मि संकिआं। 
दिंतिअआं पडिआइक्खे , न में कप्पह तारिसं॥४४॥ 
यद्धभधवेद्‌ भक्तपानन्तु , कल्पाकल्पे. शद्;ितम्‌। 


ददतीं प्रत्याचक्षीत ,न मे कल्पते ताहहाम्‌॥४ड४ड॥ 
पदार्थान्वय:--- जं-जो भत्तपाणं-आहार-पानी कप्पाकष्पम्मि-कल्पनीय और 
अकल्पनीय की संकिआअं-शड्डा से शद्धित भवे-हो तु-तो दित्तिअं-देने वाली से पडिआइक्खे- 
कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का शद्धित आहार-पानी न कप्पड़-नहीं कल्पता है। 


मूलार्थ-- यह आहार-पानी मेरे लिए कल्पनीय है या अकल्पनीय है, इस तरह 
हम हो जाने पर साथु देने वाली स्त्री से कह दे कि मुझे ऐसा आहार-पानी कल्पता 
नहीं है। 

टीका-- आहार-पानी ग्रहण के उद्रम आदि दोष पहले कहे जा चुके हैं । जिस समय 
उन दोनों का निश्चय साधु को हो जाता है, उस समय तो साधु आहार-पानी लेते ही नहीं है; 
क्योंकि वह उनके लिए अकल्पनीय है, किन्तु जिस समय उन दोषों में किसी प्रकार का सन्देह 
भी साधु के हृदय में उत्पन्न हो जाए तो ऐसी स्थिति में भी साधु को वह भाहार-पानी ग्रहण नहीं 
करना चाहिए। कारण यह कि शह्ज्ायुक्त आहार-पानी लेने से आत्मा में एक प्रकार का अयुक्त 
साहस उत्पन्न हो जाता है। इस लिए शड्ढायुक्त आहार-पानी साधु को कदापि नहीं लेना चाहिए। 
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पह्षमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ए्८ 


उत्थानिका--- अब शास्त्रकार, आहार-पानी के विषय में और भी कुछ प्रतिबन्ध 
कहते हैं :-- 


दगवारेण पिहिअं, नीसाए पीढएण वा। 

लोढेण वाबि लेबेण, सिलेसेण व केणइ ॥४५॥। 

तं च उब्भिंदिआ दिज्जा, समणट्टाए व दावए। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥४६ ॥ युग्मम्‌ 


उदकवारेण पिहितम्‌, नि:सारिकया पीठकेन वा। 
लोप्ठेन वाडपषि लेपेन, श्रेषेण. वा केनचित्‌॥४५॥ 
तच्च. उद्धिद्य दद््यात्‌, श्रमणार्थ वा दायक:। 
ददतीं प्रत्याचक्षीत, न में कल्पते तादृशम्‌॥४८॥ 

पदार्थान्वय:--- दगवारेण-पानी के घडे से बा-अथवा नीसाए-पत्थर की पेषणी से 
'पीढएण-पीठ-चौंकी से वाबि-अथवा लोढेण-शिलापुत्र से, तथा लेबेण-मिट्टी आदि के लेप से 
सिलेसेण-लाख आदि से ब-अथवा केणडू-अन्य किसी भी वस्तु से पिहिअं-ढका हुआ हो च- 
और तं-उस ढके हुए आहार-पानी को समणदट्ठाए-साधु के लिए ही उब्भिंदिआ-खोलकर 
दावए-देने वाला गृहस्थ दिज्जा-दे, तब दिंतिअं-देने वाले के प्रति पडिआइक्खे-कहे मे-मुझे 
तारिसं-इस प्रकार का अन्न-पानी न कप्पड़-नहीं कल्पता है। 

मूलार्थ-- पानी के घड़े से, पत्थर की पेषणी से, चौंकी से, शिलापुत्र से, मिट्टी 
के लेप से, लाख आदि की मुद्रा से अथवा अन्य किसी वस्तु से आहार-पानी यदि ढका 
हुआ हो और उसको साथ्रु के ही निमित्त से उघाड़ कर यदि दाता उस आहार-पानी को 
दे तो साधु, दाता से कह दे कि इस प्रकार का आहार-पानी मुझे नहीं कल्पता है। 

टीका--- ऊपर जिन पदार्थों से आहार-पानी ढका हुआ बतलाया गया है, उनमें 
सचित्त वा अचित्त दोनों ही पदार्थों का ग्रहण है । सचित्त तो पहले ही वर्जनीय है और जो अचित्त 
पदार्थ हैं वे भी इस गाथा द्वारा वर्जनीय हैं| यद्यपि यहाँ पर सिले हुए पदार्थों का मूल में वर्णन 
नहीं है तथापि उपलक्षण से वे भी ग्रहण किए जाते हैं। अस्तु, गृहस्थ जब केवल साधु के लिए 
ही उन भाजनो को खोलकर वा सिले हुए को तोड़कर साधु को आहार-पानी देने लगे, तब देने 
वाले गृहस्थ से साधु स्पष्ट कह दे कि--/ हे भद्र ! इस प्रकार से आहार-पानी मुझे लेना नहीं योग्य 
है, क्योंकि जब तुम मेरे निमित्त ही खोल कर अमुक वस्तु मुझे देने लगे हो तो उक्त भाजनों को 
मृत्तिकादि द्वारा तुम्हें फिर लिप आदि करना पड़ेगा, जिससे फिर हिंसा होने की संभावना है। 
इसके अतिरिक्त सिला हुआ पदार्थ यदि किसी अन्य का निकल आए तो फिर उनको संक्लेश 
उत्पन्न हो जाने की संभावना है ।' इसलिए साधु को उक्त कृत्यों से बचना चाहिए इससे सिद्ध 
हुआ कि--जिसमें हिंसा, अयला वा विवादादि के कारण उपस्थित हो जाने की आशंका हो तो 
वह भिक्षा भी साधु को नहीं लेनी चाहिए। यदि किसी प्रकार की आत्म-विशधना वा संयम- 


१३१ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ पश्चमाध्ययनपम्‌ 


विराधना की संभावना न हो, तो कारणवश अपवाद-मार्ग में इस प्रकार खुलवा कर योग्य पदार्थ 
लिया जा सकता है; परन्तु लिया जा सकता है अचित्त पदार्थ हटाकर ही, सचित्त नहीं | 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, इस विषय का वर्णन करते हैं कि जो भोजन केवल दान 
के लिए ही तैयार किया गया हों, तो उस विषय में साधु को क्‍या करना चाहिए:-- 


असणं पाणगं वावि, खाइमं साइम॑ तहा। 

जं जाणिज्ज सुणिज्ञा वा, दाणट्ठा पगर्ड इमं॥४७॥ 
तारिसं भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिअं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं॥४८ ॥ युग्मम्‌ 


अशनं पानक॑ वाडपि, खाद्य स्वाद्य॑ तथा। 
यज्जानीयात्‌ श्रणुयाद्वा, दानार्थ प्रकृतमिदम्‌॥४७॥ 
ताहरशां भक्तपानन्तु, संयतानामकल्पिकम्‌ । 
ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताह॒शाम्‌॥४८ ॥ 


पदार्थान्वय:--- असणं-अतन्न पाणगं-पानी बाबि-अथवा खाइमं-खाद्य-मोदक प्रमुख 
तहा-तथा साड़मं-स्वाद्य-लबंग प्रमुख कोई पदार्थ जं-यदि जाणिज्ज-स्वयमेव जान ले वा- 
अथवा सुणिज्जा-किसी अन्य से सुन ले कि इमं-यह पदार्थ दाणट्वा-दान के लिए पग्ं-बनाया 
गया है तु-तो तारिसं-इस प्रकार का भत्तपाणं-आहार-पानी संजयाण-साधुओ को अकप्पियं- 
अकल्पनीय है, अत: दितिआं-देने घाली से पडिआइक्रखे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार 
का आहार-पानी न-नहीं कप्पड़-कल्पता है। 

मूलार्थ-- अन्न-पानी, खाद्य वा स्वाद्य पदार्थ को स्वयमेव जान लिया हो 
अथवा सुन लिया हो कि--यह पदार्थ दान के लिए ही तैयार किया गया है, तो इस प्रकार 
का अन्न-पानी साधुओं को लेना उचित नहीं है। अत: भावितात्मा साधु देने वाली स्त्री से 
साफ-साफ कह दे कि, इस प्रकार का अन्न-पानी मुझे नहीं कल्पता है। 


टीका--- जब साधु भिक्षा के लिए गृहस्थ के घर पहुँचे तब उसे स्वयमेव या किसी 
अन्य के द्वारा यह मालूम हो जाए कि--' यह ओदनादि अन्न, द्राक्षादि का पानी, मोदक आदि 
खाद्य पदार्थ तथा हरीतकी वा इलायची आदि स्वाद्य पदार्थ अमुक गृहस्थ ने केवल दान के लिए 
ही तैयार किए हैं ' तब साधु को वे पदार्थ कदापि न लेने चाहिए । कारण कि दान लेने वालों का 
अन्तराय पडता है| साधु को वृत्ति गृहस्थ के द्वादश ज्रतों में यथा संविभाग ब्रत में वर्णन की गई 
है। साथ ही इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि उक्त चारों प्रकार के आहार प्रासुक ही लेने 
'चाहिए। यहाँ पर तो केवल दान के कारण से वे निषिद्ध कथन किए गए हैं। अस्तु, यदि कोई 
स्त्री हठात्‌ पूर्वोक्त आहार-पानी साधु को देने ही लगे तो साधु को बिना किसी लाग-लपेट के 
स्पष्ट कह देना चाहिए कि-- हे बहन ! क्‍यों हठ करती हों ? इस प्रकार का अन्न पानी मैं कदापि 
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नहीं ले सकता, क्योंकि यह केवल दान के निर्मित तैयार किया गया है।/' 'स्पष्टभाषी सदा 
सुखी '। 

प्राचीन प्रतियों में उक्त द्वितीय गाथा का प्रथम पद ' तं भवे भत्तपाणं तु' कथन किया है। 
किन्तु बृहद्वृत्तिकार वा दीपिकाकार उक्त गाथा का प्रथम पद 'तारिसं भत्तपाणं तु' लिखते हैं। 
लेकिन अगली गाथाओं को देखने से निश्चय होता है कि 'तं भव्रे भत्तपाण तु' पद ही समीचीन 
है, क्‍योंकि प्राय: प्राचीन प्रतियों मे विशेषतया यही पद ग्रहण किया है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, जो भोजन केवल पुण्य के लिए ही तैयार किया है, 
उसके विषय में वर्णन करते हुए कहते हैं :-- 


असणं पाणगं वावि, खाइमं साइम॑ं तहा। 

जं जाणिज्ज सुणिज्जा वा, पुण्णट्वा पगड्ड इमं ४९ ॥ 

त॑ भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिआं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ५० ॥ युग्मम्‌ 


अड़्नं पानकं॑ वाडपि, खाद्य स्वाद्य॑ तथा। 
यज्जानीयात्‌ _ श्रणुयाद्धा, पुण्यार्थ प्रकृतमिदम्‌॥४९॥। 
तद्धवेद्‌ भक्तपानन्तु, संयतानामकल्पिकम्‌ । 
ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहशम्‌॥५०॥ 

पदार्थान्वय:--- असर्णं- अन्न पाणगं-पानी वाब्ि- अथवा रखाइमं-खाद्य पदार्थ तहा- 
तथा साइमं-स्वाद्य पदार्थ ज॑ं-यदि जाणिज्न-आमंत्रणादि से स्वयमेतव जान ले बा-अथवा सुणिज्ञा- 
किसी अन्य से सुन ले कि इमं-यह पदार्थ पुण्णद्वा-पुण्य के अर्थ पग्डं-बनाया गया है--तु-तो 
तं-वह भत्तपाणं-भोजन और पानी संजयाण-साधुओं को अकप्पिअं-अकल्पनीय भवे-होता 
है, अत: दिंतिअं-देने वाली को पड़िआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का अन्न- 
पानी न कप्पड-नही कल्पता है। 

मूलार्थ-- अन्न-पानी, खाद्य और स्वाद्य पदार्थ, जिसको स्वयमेव वा अन्य 
किसी से सुनकर साधु यदि यह जान ले कि बह पदार्थ पुण्य के बास्ते बनाया गया है, तो 
वह अन्न-पानी साधुओं को अग्राह्म है। अत: साधु देने वाली से कह दे कि मुझे इस प्रकार 
का अन्न-पानी नहीं कल्पता है। 

टीका-- इस गाथा-युग्म में इस विषय का प्रकाश किया है कि--जो अशनादि पदार्थ 
पुण्यार्थ बनाए गए हों, साधु उन्हे ग्रहण न करे और देने वाली से भी स्पष्ट कह दे कि 'मैं यह 
आहार- पानी नहीं ले सकता, क्योंकि मैं किसी की आत्मा को अन्तराय नहीं करना चाहता। मेरी 
वृत्ति ऐसी भिक्षा लेने की है ही नहीं । यह बात नहीं कि मैं तुम्हारे यहाँ से ही ऐसे जा रहा हूँ। मैं 
सभी के यहाँ ऐसा किया करता हूँ। 

यहाँ यदि यह शट्डा की जाए कि--शिष्ट कुलों में साधु जब भिक्षा के लिए जो जाते हैं, 
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तब वे लोग साधु को पुण्य की भावना से ही भिक्षा देते हैं। तो इस से यह सिद्ध होता है कि साधु 
को किसी भी कुल मे भिक्षा के लिए न जाना चाहिए ? इसका समाधान यह है कि- जो 
अशनादि पदार्थ केवल पुण्य के अर्थ ही कल्पित किए हुए हैं, सूत्र-कर्ता ने उन्हीं का निषेध 
किया है, किन्तु जो गृहस्थ लोग साधु को अपने खाने में से संचिभाग करता है, जिसके कारण 
से बह निर्जरा वा पुण्य रूप फल को उपार्जन करता है, उसका निषेध नहीं है। अत: सिद्ध हुआ 
कि, केवल पुण्य के अर्थ ही कल्पित किया हुआ पदार्थ मुनि नहीं ले सकता | जैसे कि मृत्यु के 
समय बहुत से लोग म्लियमाण पुरुष से संकल्प करवाया करते हैं । 

यहाँ यदि दूसरी शड्डा यह की जाए कि- दान और पुण्य में क्या अन्तर है जो सूत्रकार 
ने दोनो को पृथक्‌-पृथक्‌ लिखा है ? तो समाधान मे कहना है कि-लोग दान प्राय: यश-कीर्ति 
आदि के लिए करते हैं और पुण्य आमतौर पर परलोक के वास्ते करते है | एतदर्थ सूत्रकार ने भी 
लौकिक प्रथा के अनुसार दोनो को पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से ग्रहण किया है। वैसे तो ये दोनों नाम 
पर्यायवाची ही हैं । 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, मुख्यतया याचकों के वास्ते ही जो भोजन तैयार किया 
गया है, उसके विषय में कहते हैं :- 


असणं पाणगं वावि, खाइमं साइमं तहा। 

ज॑ं जाणिज्ज सुणिज्ञा वा, वणिमट्ठा पगड्ड इमं ५१ ॥ 
तं भवे भत्तपार्ण तु, संजयाण अकप्पिआं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥५ २ ॥ यु० 


अशनं पानक॑ वाउपि, खाद्य स्वाद्यं तथा। 
यज्जानीयात्‌ _ श्रणुयाद्वा, वनीपकार्थप्रकृतमिदम्‌ ॥५१९१ ॥ 
तद्धवेद भक्तपानन्तु , संयतानामकल्पिकम्‌ _। 
ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहशाम्‌॥५२॥ 


पदार्थान्वय:- असणणं-अन्न पाणगं-पानी बादि-अथवा रखाइमं-खाद्य पदार्थ तहा- 
तथा साइमं-स्वाद्य पदार्थ जं-यदि जाणिज्ज- आमत्रणादि से स्वयमेव जान ले वा-अथवा सुणिज्जा- 
किसी अन्य से सुन ले कि इमं-यह पदार्थ वणिमट्ठा-याचकों के लिए पग्डं-बनाया गया है तु-तो 
तं-वह भत्तपाणं-भोजन और पानी संजयाण-साधुओ को अकपष्पिआं-अकल्पनीय भबे-होता 
है, अत: दिंतिआं-देने वाली से पडिआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का भोजन- 
पानी न कप्पड़-नहीं कल्पता है। 


मूलार्थ- अन्न-पानी, खाद्य और स्वाद्य पदार्थों के विषय में साधु स्वयमेव या 
किसी से सुनकर यह जान ले कि ये पदार्थ याचकों के वास्ते तैयार किए गए हैं तो वे 
पदार्थ साधु को अकल्पनीय हैं। अतः देने वाली स्त्री से स्पष्ट कहें कि- भोजन-पानी मेरे 
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योग्य नहीं है, अत: मैं नहीं ले सकता। 


टीका- उक्त दोनो गाथाओं में याचकों के लिए जो भोजन तैयार किया गया हो, 
साधु को उसके लेने के लिए निषेध किया गया है। कारण वे ही है जो पूर्व गाथाओं के विवरण 
में कहे जा चुके हैं। 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, जो भोजन श्रमणो के लिए तैयार किया गया है, उसके 
विषय मे निर्णयात्मक कथन करते हैं :- 


असणं पाणगं वावि, खाइमं साइमं तहा। 

ज॑ जाणिज्ज सुणिज्जा वा, समणट्टा पगडं इमं ॥५३ ॥ 

तं भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिआं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥५४ ॥। यु० 


अशनं. पानकं वाउपि, खाद्य स्वाद्यं तथा। 
यज्ञानीयात्‌  श्रणुयाद्वा, श्रमणार्थ प्रकृतमिदम्‌॥॥७५३ ॥ 
तद्धवेद्‌ भक्तपानन्तु , संचतानामकल्पिकम्‌ । 
ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहहशाम्‌॥५४॥ 
पदार्थान्वय. -- असण-अन्न पाणगं-पानी वावि-अथवा राइमं-खाद्य पदार्थ त्हा- 
तथा साइमं-स्वाद्य पदार्थ ज-यदि जाणिज्ज -आमत्रणादि से स्वयमेव जान ले वा-अथवा सुणिज्ञा- 
किसी अन्य से सुन ले कि इमं-यह पदार्थ समणट्टा-श्रमणों के अर्थ पगडे-बनाया गया है तु-तो 
तं-वह भत्तपाणं-भोजन और पानी संजयाण-साधुओ को अकप्पिआं-अकल्पनीय भवे-होता 
है, अत; दिंतिआं-देने वाली से पडिआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का भोजन- 
पानी न कप्पड़-नहीं कल्पता है । 
मूलार्थ- अन्न-पानी , खाद्य और स्वाद्य पदार्थ को साधु स्तरयमेत्र या किसी से 
सुनकर यह जान ले कि ये पदार्थ श्रमणों के वास्ते तैयार किए गए हैं, तो वे पदार्थ साधु 
को अकल्पनीय होते हैं । अत: देने वाली स्त्री से स्पष्ट कह दे कि-ये पदार्थ मुझे लेने नही 
कल्पते हैं। 
टीका- उक्त दोनो गाथाओ में- श्रमणों के लिए जो भोजन तैयार किया गया हो, 
साधु को उसके लेने के लिए निषेध किया गया है | यद्यपि ' श्रमण ' शब्द जैन भिक्षुओ के लिए 
भी प्राय: जैन सूत्रो में व्यवह्त होता है तथापि ' श्रमण ' शब्द शाक्य आदि भिक्षुओं के लिए उनके 
शास्त्रों में व्यजह्त होता है, क्योंकि वे अपने-आपको ' श्रमण ' कहते हैं । इसी लौकिक दृष्टि से 
यहाँ पर भी ' श्रमण ' शब्द शाक्य आदि भिक्षुओं के लिए ही प्रयुक्त किया है। अत: शाक्यादि 
श्रमणों के बास्ते बनाए गए भोजन को सदा प्रसन्नात्मा साधु कष्टत्तम काल में भी कदापि ग्रहण 
न करे, कारण कि उसके ग्रहण करने से अनेक दोषों के उत्पन्न होने की संभावना है | जैसे कि- 
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'कोई अज्ञानी पुरुष स्वाभाविक रूप से अपने हृदय में यह बात अड्डित कर बैठता है कि, प्रत्येक 
साधु के लिए बना हुआ भोजन प्रत्येक मुनि ले सकता है। अत: अब भविष्य में इनके लिए भी 
तैयार करके भोजन (इनको ) दे दिया जाएगा तथा उनके अन्तराय वा परस्पर जैमस्थभाव के भी 
उत्पन्न होने की आशड्डा है। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, इसी आशंका को मुख्य रखते हुए फिर इसी आहार- 
विधि के विषय में प्रकरणोचित वर्णन करते हैं :-- 
उद्देसियं कीअगडडं, पूडह़कम्मं च आहडं। 
अज्ञोअरपामिच्चं , मीसजायं विवज्जए ॥॥५५ ॥॥ 
ओऔद्देशिक॑ क्रीतकृतम्‌ , पूतिकर्म चर आहतम्‌। 
अध्यवपूरकं प्रामित्यम्‌ , मिश्रजातं विवर्जयेत्‌॥५५ ॥ 
पयदार्थान्वय:-- उद्देसियं-साधु का निमित्त रखकर तैयार किया हुआ कीअगडं-साधु 
के निमित्त मोल लिया हुआ च-और पूड़कम्मं-निर्दोष आहार आधा-कर्मी का संयोग मिला हुआ 
आहडं-ग्रामादि से साधु के निमित्त लाया हुआ अग्झोअर-मूल आहार में साधु का निमित्त रखकर 
उसमे और प्रक्षेप किया हुआ पामिच्यं-निर्बल से छीनकर साधु को देना च-तथा मीसजायं-साधु 
के और अपने बास्ते साधारण-सम्मिलित-रूप से तैयार किया हुआ आहार-पानी बिवज्जए-साधु 
छोड दे-ग्रहण न करे। 
मूलार्थ-- औद्देशिक आहार, क्रीतकृत आहार, पूतिकर्म आहार, आहत आहार, 
अध्यवपूरक आहार, प्रामित्य आहार और मिश्रजात आहार इत्यादि प्रकार के आहारों को 
साधु वर्ज दे। 
टीका-- इस सूत्र में इस बात का प्रकाश किया गया है कि--साधु को निम्नलिखित 
सात प्रकार का आहार नहीं लेना चाहिए। १ औद्देशिक आहार--केवल साधु का ही निमित्त 
रखकर त्तैयार किया हुआ आहार। २ क्रीतकृत--साधु के लिए मोल लिया हुआ-खरीदा हुआ- 
आहार। ३ पूतिकर्म--आधाकर्मी आहार के स्पर्श से दूषित निर्दोष आहार। ४ आहत--साधु के 
उपाश्रय मे लाकर देना वा साधु के लिए अन्य ग्रामादि से मँगवा कर देना। ५ अध्यवपूरक-- 
साधु की याद आ जाने पर अपने लिए बनाए हुए आहार को और मिला कर बढ़ा देना। ६ 
प्रामित्य--साधु के लिए निर्बल से छीना हुआ आहार। ७ मिश्रजात--अपने और साधु के लिए 
सम्मिलित रूप से तैयार किया हुआ आहार। 
उपर्युक्त आहार इसलिए नहीं लेने चाहिए, क्योंकि इस प्रकार के आहार लेने से साधु 
की वृत्ति भंग हो जाती है और साथ ही जो अहिंसादि ब्रत ग्रहण किए हुए हैं, उनमें शिधिलता 
आ जाता है। 
उत्थानिका--अब उद्मादि दोषों की शका दूर करने के लिए कहते हैं :-- 


उग्गमं से अ पुच्छिज्जा, कस्सट्टा केण वा कडं। 
सुच्चा निस्संकियं सुद्धं, पडिगाहिज्ज संजए ॥५६ ॥। 
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उद्॒म॑ तस्थ च पृच्छेत्‌ , कस्थार्थ केन वा कृतम्‌। 


श्रुत्वा निःशद्धितं शुद्धम्‌ , प्रतिगह्लीयात्‌. संयतः ॥५८६ ॥ 

पदार्थान्बय:--- संजए-साधु अ-फिर सन्देह होने पर से-उस शह्धित अन्न-पानी की 
उग्गमं-उत्पत्ति के विषय में पुच्छिज्जा-पूछे कि--यह आहार कस्सद्वधा-किसके लिए बा-और 
केण-किसने कडं-तैयार किया है सुच्चा-यदि दातार का उत्तर सुनकर वह आहार निस्संकियं- 
निःशंकित सुद्धं-शुद्ध मालूम पड़े तो पडिगाहिज्ज-ग्रहण करे--नहीं तो नहीं। 

मूलार्थ-- पूर्वोक्त आहारादि में शट्जा हो जाने पर साधु, दातार से उस शक्धित 
आहार की उत्पत्ति के विषय में पूछे कि यह आहार किस लिए और किसने तैयार किया 
है? इस प्रकार पूछने पर यदि बह आहार शंका रहित एबं निर्दोष जान यड़े तो साधु ग्रहण 
'करे--अन्यथा नहीं। 

टीका-- इस गाथा में बतलाया गया है कि-- आहार लेते समय साधु को आहार के 
विषय में किसी प्रकार की अशुद्धि की आश्डा हो जाए तो साधु बिना दातार से पूछ-ताछ कर 
निर्णय किए उस आहार को कदापि न ग्रहण करे | यदि गृह स्वामी दातार से पूर्णतया निर्णय न 
हो सके तो अन्य नासमझ बालक-बालिका आदि से पूछकर निर्णय करे । मतलब यह है कि 
सर्वथा निःशंकित होने की चेष्टा करे, क्योंकि शंकायुक्त आहार का लेना साधु के लिए सर्वथा 
अयोग्य है। क्‍यों अयोग्य है ? इस प्रश्न के विषय में यह बात है कि--इस प्रकार संदेहयुक्त 
पदार्थों को लेने से साधु की आत्मा मे दुर्बलता आ जाती है। जब आत्मा में दुर्नबलता-प्रतिज्ञाहीनता- 
आ गई तो फिर साधुता कहाँ ? दुर्बलता और साधुता का तो परस्पर महान्‌ विरोध है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, बीजादि-मिश्रित अशनादि पदार्थों के लेने का निषेध 
करते हैं :-- 


असणं पाणगं वावि, खाइमं साइमं॑ तहा। 

पुष्फेसु हुज्ज उम्मीसं, बीएसु हरिएसु वा ॥५७॥ 

तं भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिओं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं॥५८ ॥ युग्मम्‌ 
अड्ञनं पानकं वाउपि, खाद्य स्वाद्य तथा। 
पुष्पैर्भवेदुन्मिश्रमू _, बीजैरईरितैर्वा ॥५७॥ 

तद्धवेद्‌ भक्तपानन्तु , संयतानामकल्पिकम्‌ । 

ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहशम्‌॥५८ ॥ 


पदार्थान्वय:--- असर्णं-अन्न पाणगं-पानी बाबि-अथवा खाइमं-खाद्य तहा-तथा 
साइम॑-स्वाद्य पदार्थ, यदि पुप्फेसु-पुष्पों से खीएसु-बीजों से बा- अथवा हरिएसु-हरित-दुर्वादि 
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से उम्मीसं-उन्मिश्र-मिला हुआ हो तु-तो तं-वह भत्तपाणं-अन्न-पानी संजयाण-साधुओ को 
अकप्पिअं-अकल्पनीय भवे-होता है, अत: दिंत्तिअं-देने वाली से पड़िआइक्रक्े-कह दे कि 
तारिसं-इस प्रकार का आहार-पानी प्रे-मुझे न-नहीं कप्पइ-कल्पता है। 

मूलार्थ--- यदि अन्न-पानी, खाद्य तथा स्वाद्य पदार्थ पुष्पों-से, बीजों से तथा 
हरित दूर्वा आदि से मिश्चित हों तो जह अन्न-पानी साधुओं के अयोग्य होता है। अत: देने 
बाली से साथु साफ कह दे कि यह पदार्थ मुझे लेना नहीं कल्पता है। 

टीका-- इस सूत्र-युग्म में यह वर्णन है कि यदि कोई दातार, साधु पुष्पादि सचित्त 
पदार्थों से मिश्रित आहार-पानी देने लगे तो साधु उस आहार-पानी को ग्रहण न करे और देने 
वाले गृहस्थ से स्पष्टटया कह दे कि--यह आहार-पानी मेरे योग्य नहीं है, अत: मैं नहीं ले 
सकता। नहीं लेने का कारण यह है कि--साधु पूर्ण अहिंसावादी होता है । अत: वह न तो स्वयं 
पुष्पादि सचित्त पदार्थों का स्पर्श करता है और न उन-सचित्त पदार्थों से स्पर्शित आहार-पानी 
आदि पदार्थ ग्रहण कर सकता है। दातार को आहार लेने से नहीं कहने का कारण यह है कि-- 
जब दातार गृहस्थ को इस प्रकार दोष को बतलाकर स्पष्टत: नहीं न कर दी जाएगी, तब एक तो 
उसको--साधु ने मुझसे आहार क्‍यों नहीं लिया ? क्या कारण हुआ ? मै बड़ा अभागी हूँ। भला 
मेरे जैसे पापियों से साधु आहार कैसे ले सकते हैं ? इत्यादि विचारों से दुःख होता है। दूसरे 
उसको साधु-विधि का भलीभाँति बोध हो जाता है। 

प्रथम ' आसणं पाणग बा' सूत्र मे 'पुप्फेसु बीएसु ' आदि शब्दो में जो सप्तमी विभक्ति 
ग्रहण की गई है, वह तृतीया विभक्ति के अर्थ मे है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, सचित्त जल-प्रतिष्ठित पदार्थों के लेने का निषेध करते 
हैं :-- 


असणं पाणगं वाबवि, खाइमं साइमं तहा। 

उदगम्मि हुज्ज निक्खित्तं, उत्तिगपणगेसु वा।।५९॥ 

तं भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिआं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं॥६० ॥ युग्मम्‌ 
अहानं॑ पानकं वाडपि, खाद्य॑ स्वाद्य॑ तथा। 

उदके भवेत्‌ निष्षिप्तम्‌ , उत्तिड़पनकेषु_ वा॥५९॥ 
तद्धवेद्‌ भक्तपानन्तु, संयतानामकल्पिकम्‌ ! 

ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहशम्‌॥६० ॥ 


पदार्थान्वय:--- असण्णं-अन्न पाणगं-पानी वाबि-अथवा राड़मं-खाद्य तहा-तथा 
साइमं-स्वाद्य पदार्थ उदगम्मि-जल पर बा-अथवा उत्तिंगपणगेसु-कीड़ी प्रमुख के नगर पर 
निविखत्तं-रक्खा हुआ हुज्न-हो--तु-तो तं-वह पदार्थ संजयाण-साधुओं को अकप्पिआं- 


जााााााााणणणाणााणाााभाणााभणाााााघइ इमली कक ककककककक 
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अकल्पनीय भवे-होता है, अत: दिंतिअं-देने वाली से पडिआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं- 
इस प्रकार का आहार-पानी न-नहीं कप्पड़-कल्पता है। 

मूल्ार्थ--- अन्न-पानी, खाद्य तथा स्वाह्य पदार्थ, सचित्त जल पर या कीड़ी 
आदि के नगर पर रक्खे हुए हों--तो वे पदार्थ साधु को अग्राह्म होते हैं। अत: मुनि, देने 
वाली स्त्री से कह दे कि यह आहार मेरे योग्य नहीं है; मैं नहीं से सकता। 

टीका--- जैन साधु अहिंसा की पूर्ण प्रतिज्ञा वाला होता है। अत: उसे अपनी प्रत्येक 
क्रियाओं में सर्वतोव्यापिनी सूक्ष्म दृष्टि से अहिंसा की महती प्रतिज्ञा का पालन करना चाहिए। 
अस्तु, जो अशनादि चतुर्विध आहार कच्चे जल पर या कीड़ी प्रमुख के नगर पर रक्‍खा हुआ हो 
तो साधु उसे न ले और देने वाले को साफ लेने से नहीं कर दे | नहीं लेने का कारण यह है कि-- 
इस प्रकार आहार लेने से जीवों की विराधना होती है । जीवों की विराधना से संयम की विराधना 
स्वयं-सिद्ध ही है । जब संयम की ही विराधना होगी तो संयमपना कहाँ रहा ? प्रतिज्ञा के विषय 
में असावधानी रखना प्रतिज्ञा वाले के लिए बहुत बुरी बात है। मामूली-सी असावधानी का 
परिणाम ' अन्ततो-गत्वा ' बड़ा कटु होता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, अग्नि-प्रतिष्ठित पदार्थों के लेने का निषेध करते हैं :-- 


असणं पाणगं वावि, खाइमं साइमं तहा। 

तेउम्मि हुज्ज निक्खित्तं, तं च संघट्टिया दए ॥६ १॥ 

तं भवे भत्तपाणं तु , संजयाण अकप्पिआं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं।६२ ॥ युग्मम्‌ 
अडहान॑ पानकं वाडपि, खाद्य स्वाद्य॑ तथा। 
तेजसिभवेत्‌निक्षिप्त , तं च संघट्य ददह्यात्‌॥६१॥ 

तद्धवेद भक्तपानन्तु, संयतानामकल्पिकम्‌ । 

ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहहशाम्‌॥६२॥। 


'पदार्थान्वय:--असणं-अन्न पाणगं-पानी वाबि-अथवा राइमं-खाद्य तहा-तथा 
साइमं-स्थाद्य यदार्थ तेउडम्मि-तेजस्काय अग्नि पर निक्खित्तं-रक्‍्खा हुआ हुज्ज-हो च-वा तं-उस 
अग्नि को संघट्डिया-सघट्टा करके दए-दे तु-तो तं-वह भत्तपाणं-अन्न-पानी संजयाण-साधुओं 
को अकप्पिअं-अकल्पनीय भवे-होता है, अत: दिंतिअं-देने वाली से पडिआइक्खे-कह दे कि 
मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का आहार-पानी न-नहीं कप्पड़-कल्पता है। 

मूलार्थ-- यदि अशनादि चतुर्विध आहार अग्नि पर रक्‍खा हुआ हो, अथवा 
दातार अग्नि से संघड्टा करके दे तो साधु को बह पदार्थ नहीं लेना चाहिए और दातार से 
कह देना चाहिए---कि यह आहार मेरे अयोग्य है; अतः मैं नहीं त्लेता । 

टीका--- यदि कोई महानुभाव अग्नि पर रक्खे हुए अन्न आदि पदार्थ को तथा अग्रि से 
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सघट्टित पदार्थ को दे तो साधु को वह ग्रहण नहीं करना चाहिए। जैन शास्त्रकारों का अटल 
सिद्धान्त है कि-अग्रि सचित्त है-सजीब है । अत: पूर्ण अहिंसा को लक्ष्य में रखते हुए अग्निकाय 
के जीवों की रक्षा के लिए सूत्रकार ने यह निषेध किया है। 


उत्थानिका- अब सूत्रकार, फिर अग्नि के सम्बन्ध में ही कहते है :- 
एवं उस्सक्तिया ओसक्रिया, उज्जालिया पज्ञालिया निव्वाविया 
उस्सिंचिया निस्सिंचिया, ओवत्तिया ओयारिया दए ॥६३ ॥। 
त॑ भवे भत्तपाणं तु , संजयाण अकप्पिआं। 
दिंतिअआं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं।॥६४।॥।युग्मम्‌ 


एव्मुत्ष्वष्क्यावष्वष्क्य.._ , उज्ज्वाल्य प्रज्वाल्य निर्वाप्य। 


उत्सिच्य निषिच्य , अपवर्त्य॑ अवतार्य दद्यात्‌॥६३॥ 
तद्धवेद्‌ भक्तपानन्तु, संयतानामकल्पिकम्‌ । 
ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहहाम्‌॥६४॥ 


पदार्थान्वय:-- एवं -इसी प्रकार कोई श्राविका उस्सक्किया-चूल्हे में इधन डालकर, 
ओसक्किया-चूल्हे मे से इधन निकालकर उज्जालिया-स्तोकमात्र चूल्हे मे इधन डालकर पज्ञालिया- 
बहुत सा इधन चूल्हे मे डालकर, अथवा निव्यवाविया- अग्रि को बुझाकर , या उस्सिंचिया-अग्नि पर 
रक्खे हुए पात्र मे से थोडा सा अन्न निकालकर निस्सिंचिया-अग्नि पर रक्खे हुए पात्र मे पानी का 
छींटा देकर ओवक्तिया-अग्नि पर का अन्न अन्य पात्र मे डालकर ओयारिया- अग्नि पर से पात्र 
उतारकर साधु को आहार दए-दे तु-तो त्तं-वह भत्तपाणं-आहार-पानी संजयाणं-साधुओ को 
अकप्पिअं-अकल्पनीय भवे-होता है दिंतिअं-देने वाली से पड़िआइक्सख्के-कह दे कि तारिस- 
इस प्रकार का आहार-पानी मे-मुझे न-नही कप्पड-कल्पता है। 


मूलार्थ-- इस प्रकार यदि कोई दातार श्राविका- चूल्हे में इंधन डालकर, 
चूल्हे में से इंधन निकालकर , स्तोकमात्र इंधन चूल्हे में डालकर , बहुत-सा इंधन चूल्हे में 
डालकर, जलती हुई अग्नि को बुझाकर, अग्रि-स्थित पात्र में से थोड़ा-सा अन्न निकालकर 
अग्नि-स्थित पात्र मे जल का छींटा डालकर, अग्नि पर के अन्न को अन्य पात्र में निकालकर 
तथा अग्नि पर से पात्र उतारकर साधु को आहार-पानी दे-- तो वह आहार-पानी साथु के 
योग्य नहीं होता; अतः साधु देने वाली से कह दे क्ि- खहन ' यह आहार मेरे अयोग्य है, 
इसलिए मैं नहीं ले सकता। 


टीका- इस सूत्र में यह वर्णन किया गया है कि- जब कोई साधु आहारार्थ गृहस्थ 
के घर पर जाए , तब गृहस्थ साधु को आते देखकर या स्वभावत: चूल्हे में अग्नि सुलगाकर 
इन्धन डाल दे या अधिक जानकर चूल्हे मे से निकाल ले तथा थोडा या बहुत इन्धन चुूल्हे में 
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डालकर अग्नि प्रज्वलित करे अथवा जल से या अन्य किसी मिट्टी आदि से अग्नि बुझा दे तथा 

अग्नि पर रबखे हुए पात्र में से अधिक जानकर अन्न निकाल ले या उफनता हुआ जानकर पात्र में 

जल के छींटे देकर शान्त कर तथा अग्नि पर जो पात्र रक्खा हुआ हो उसमें से अन्नादि पदार्थ 

निकालकर अन्य पान में रख दे या दग्ध होने के भय से पात्र को ही अग्नि पर से उतार ले। सारांश 

यह है कि दातार इत्यादि क्रियाएँ करके साधु को आहार-पानी देने लगे तो साधु को नहीं लेना 

चाहिए , क्‍योंकि इत्यादि क्रियाओं से अयला की वृद्धि होती है और साधु की जो निर्दोष आहार 

ग्रहण करने की प्रतिज्ञा है, वह भंग होती है। इतना ही नही, किन्तु उक्त क्रियाएँ शीघ्रतापूर्वक 

करने से आत्म-विराधना और संयम-विराधना होने को भी पूरी-पूरी संभावना है। 
उत्थानिका- अब सूत्रकार, विशेष विधि के विषय मे कहते हैं :- 

हुजज कट्ई सिल॑ वावि, इट्टा्ल वाबवि एगया। 

ठवियं संकमद्दाए, त॑ च होजज चलाचलं ॥६५ ॥। 

ण तेण भिक्‍खू गच्छेज्ञा , दिद्ठोतत्थ असंजमो। 

गंभीर॑ झुसिरें चेव, सव्विंदिअसमाहिए ॥६६ ॥ यु० 


भवेत्‌ काप्ठं शिल्ला वाऊपि, इप्टिका वाउपि एकदा। 
स्थापितं संक्रमार्थम्‌ , तच्य भवेत्‌ चलाचलम्‌॥६५ ॥। 
न तेन  भिक्षुर्गच्छेत्‌ , दृष्टस्तत्र असंयम: । 
गम्भीर॑ शुषिरं चैव, सर्वेन्द्रियसमाहित: ॥६६ ॥। 


पदार्थान्वय:-- एगया-कभी वर्षा आदि के समय पर कट्ठं-काष्ट बाबि-अथवा 
सिलं-शिला वाबि-अथवा इट्टालं-ईंट संकमट्ठाए-सक्रमण के वास्ते ठबियं-स्थापित किया 
हुआ हुज्ज-हो च-और तं-वह काष्टादि चलाचलं-चलाचल-अस्थिर होज्ज-हो तो भिकक्‍खू- 
साधु तेण-उस काष्ठादि द्वारा ण गच्छेजञा-न जाए, क्योकि तत्थ-वहाँ पर गमन करने से असजमो- 
अंसयम दिट्वो-देखा गया है सब्निंदिअसमाहिए-सम्पूर्ण इन्द्रियों द्वारा समाधिभाव रखने बाला 
मुनि चैब- अन्य भी गंभीरं-प्रकाशरहित झुसिरं-अन्त .सार रहित-पोले-मार्ग से भी गमन न करे। 

मूलार्थ- वर्षा आदि के समय काष्ठ , शिला वा ईट आदि बस्तु संक्रमण के 
लिए रक्खी हुई हों और वे अस्थिर हों तो- साधु उस मार्ग से गमनागमन न करे, 
क्योंकि ऐसा करने से असंयम की संभावना है तथा समस्त इन्द्रियों द्वारा समाधित मुनि, 
अन्य भी अन्धथकारमय और पोले आदि मार्गों से गमन न करे। 

टीका- वर्षा आदि के समय पर मार्ग प्राय: कीचड़ से दुर्गम्य-खराब-हो जाते है। 
अत: लोग कीचड़ से बचने के उद्देश्य से मार्ग के संक्रमण के लिए काष्ठ, शिला अथवा ईंट 
आदि चीजे मार्ग में स्थापित कर दिया करते हैं। अस्तु, यदि वह स्थापित काष्ठ आदि पूर्णरूपेण 
प्रतिष्ठित-स्थिर-हों तो साधु उनके ऊपर से चला जाए , कोई दोष नहीं और यदि वे अच्छी 
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तरह स्थिर न हों-डगमगाती हों- तो फिर भूलकर भी न जाए , क्योंकि इस प्रकार के गमन में 
अपने गिरने से अन्य जीवों के उपमर्दन से असंयम होने की सम्भावना है। इसी प्रकार समस्त 
इन्द्रियों से समाधिभाव रखने वाला मुनि, अन्य भी प्रकाशरहित तथा जिनके नीचे पोल हों ऐसे 
दोषदूषित मार्गों से गमन न करे, क्‍योंकि यहाँ पर भी पूर्बोक्त दोषों की आशड्डूग है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, निश्रेणी के विषय में कहते हैं:-- 
निस्सेणिं फलगं पीढं, उस्सवित्ताणमारुहे । 
मंच कील च पासायं, समणट्ठा एव दावए ॥६७॥। 
निश्रेणिं फलकं पीठम्‌, उत्सृत्य आरोहेत्‌ । 


मजझ्लं कीलं॑ चर प्रासादम्‌, श्रमणार्थभेव दायक:ः ॥६७॥ 
'पदार्थान्बयय: --- यदि, दावए-दान देने वाला व्यक्ति समणट्ठा एब-केवल साधु के लिए ही 
निस्सेणिं-निसेणी को फलगं-फलक-पाटिया को पीढ़ें-पीठ-चौंकी-को मंचं-मंच-पलंग को 
चअ-तथा कीलं-कीलक को उस्सवित्ताणं-ऊँचा करके पासाय॑-प्रासाद के ऊपर आरूहे-चढे। 
मूलार्थ-- यदि कोई व्यक्ति केवल साधु के ही लिए निश्रेणी, फलक, पीठ, 
मंच और कीलक को ऊँचा करके प्रासाद पर चढ़े, ( और साधु को आहार दे, तो साधु 
नले)। कह 
टीका-- इस सूत्र में इस बात का कथन है कि--जब साधु भिक्षार्थ गृहस्थ के घर पर 
जाए, तब कोई गृहस्थ यदि केवल साधु के लिए ही दातव्य वस्तु उतारने के लिए उपर्युक्त 
निश्रेणी-सीढी-आदि वस्तुओं को ऊँची करके-खड़ी करके-प्रासाद पर चढकर आहारादि देने 
लगे तो साधु को वह आहार नहीं लेना चाहिए क्यों नहीं लेना चाहिए ? इसका उत्तर अग्रिम 
सूत्र में सूत्रकार स्वयं ही देने वाले हैं, अत: यहाँ कुछ नहीं कहते | 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, इस प्रकार चढ़ने से जो दोष होते हैं उनका वर्णन 
करते हैं :-- 


दुरूहमाणी पवडेज्ञा, हत्थं पायं व लूसए। 
पुढविजीवे वि हिंसिज्ञजा, जे अ तन्निस्सिया जगे ॥६८ ॥ 


दुरारोहन्ती प्रपतेत, हस्तं॑ पादं वा लूषयेत्‌। 


पृथिवीजीवानपि हिंस्यात्‌, ये च तन्निश्रिता जगति ॥६८ ॥ 
पदार्थान्वय:--दुरूहमाणी-आहार देने वाली स्त्री दुःखपूर्वक ऊपर चढती हुई कदाचित्‌ 
पबडेज्जा-गिर पडे, जिससे हत्थं-अपने हाथ च-और पाय॑ं-पैरों को ल्वूसए-लूषित-खण्डित- 
करे, साथ ही पुढविजीवे वि-पृथ्वी-कायिक जीवो की भी हिंसिज्जा-हिंसा करे अ-च-और भी 
जे-जो तन्निस्सिया-पृथ्वी के आश्रित जगे-संसार में जीव हैं उनकी भी हिंसा करे। (अत: उस 
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आहार को ग्रहण न करे) | 

मूलार्थ-- पूर्वोक्त निश्रेणी आदि द्वारा दुःखपूर्वक ऊपर चढ़ने से दातार स्त्री के 
गिर जाने से हाथ-पैर आदि अड्भ-भंग हो जाने की तथा पृथ्वीकायिक एवं पृथ्वी- 
आश्लित जीवों की हिंसा हो जाने की एक निश्चित-सी आशड्भा रहती है। अतः इस 
अबस्था में साधु आहार-पानी ग्रहण न करे। 

टीका---निश्रेणी आदि से आरोहण की क्रिया करने से एक तो कष्ट होता है | दूसरे-- 
अस्थिरता के कारण दातार के गिर जाने की और गिर जाने से हाथ-पैर आदि अंगों के भंग हो 
जाने की संभावना रहती है | तीसरे--गिरने से सचित्त पृथ्वी के जीवों की और पृथ्वी के आश्रित 
त्रस जीवों की हिंसा की भी निश्चित आशड्डा है, क्योंकि जिस समय मनुष्य कहीं से गिरता है तो 
वह अपने बश में नहीं रहता | वह बिल्कुल परवश हो जाता है | उसमें हिताहित के ज्ञान से फिर 
सँभल जाने की शक्ति नहीं रहती । गिरने पर चाहे उसे खुद को किसी प्रकार का कष्ट हो, चाहे 
किसी तटस्थ प्राणी को कष्ट हो, कष्ट की आशड्डा अवश्य है। सूत्र में जो 'दुरूहमाणी ' स्त्री लिड्ड 
का निर्देश किया है, उसका अभिप्राय यह है कि--प्राय: स्त्रियों को ही भिक्षा देने का विशेष 
अवसर मिला करता है | तथा--पूर्व ६७वीं गाथा में 'दायक: ' पुलिड्र शब्द का और इस प्रस्तुत 
६८वीं गाथा में 'दुरूहमाणी ' स्त्रीलिड्र का जो निर्देश किया है, वह इस बात का द्योतक है कि 
चाहे स्त्री हो, चाहे पुरुष हो, चाहे नपुंसक हो, जो अयला से चढेगा, उसी के गिरने की संभावना 
है। गिरने में किसी लिड्रविशेष की बात नहीं रहती। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, स्वयं ही एतत्सम्बन्धी दोषों को दिखलाकर अपने ही 
शब्दों में स्पष्टतया प्रतिषेध करते हैं :-- 


एआरिसे_ महादोसे, जाणिकण  महेसिणो। 
तम्हा मालोहडे भिकक्‍रं, न पडिगिण्हंति संजया ॥६९ ॥ 


_एताहशान्‌ू महादोषानु , ज्ञात्वा महर्षयः | 


तस्मान्मालापहतां भिक्षाम्‌, न॒ प्रतिगुहन्ति संयता: ॥६९॥ 

यदार्थान्यय: --- संजया-शास्त्रोक्त संयम के पालक महेसिणो-महर्षि लोग एआरिसे- 
इस प्रकार के महादोसे-महादोषों को जाणिऊकण-जानकर तम्हा-दोषों की निवृत्ति के लिए 
मालोहडें-मालापहत-ऊपर के मकान से निसेणी आदि द्वारा उतारकर लाई हुई भिक्खांं-भिक्षा को 
न पडिगिण्हंति-नहीं ग्रहण करते । 


मूलार्थ--संयतात्मा-महामुनि, पूर्वोक्त महादोषों को सम्यक्तया जानकर कदापि 
मालापह्वत अर्थात्‌ ऊपर के मकान से सीढ़ी आदि से उतारकर लाई हुई भिक्षा ग्रहण्ण नहीं 
करते। 

टीका-- इस गाथा में यह प्रतिषेध है कि--जो पूर्ण संयम के धारक महर्षि हैं, वे इस 
प्रकार मालापद्तत आहार-पानी ग्रहण नहीं करते | क्योंकि इस प्रकार से लाई हुई अयोग्य भिक्षा, 
महान से महान्‌ दोषों की उत्पादिका होती है | महान्‌ दोषों की किस प्रकार उत्पादिका है ? यह 
पहली “दुरूहमाणी' गाथा में बतलाया जा चुका है। अतः जिज्ञासु पाठक वहाँ देखें। इस 
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प्रतिषेधक सूत्र की एक बात अवश्य ही ध्यान देने योग्य है। वह यह कि--यह सूत्र, उत्सर्ग सूत्र 
है। अत: उत्सर्ग-मार्गावलम्बी मुनि के लिए ही इस प्रकार मालापह्त आहार लेने का सर्वथा 
प्रतिषेध है । रहे अपवाद-मार्गावलम्बी मुनि; सो उनके लिए भी निषेध है| परन्तु सर्वथा नहीं। वे 
वर्तमान द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव के विचार कप या अनुचित जैसा जान पड़े वैसा ही कर 
सकते हैं | शास्त्रकारों ने अपवाद-मार्मियों के लिए किन्हीं विशेष कारणों से प्रतिषेध में भी विधि 
का विधान किया है। सभी प्रतिषेधो के लिए यह बात नहीं है। किन-किन प्रतिषेधों में किन- 
किन विधियों का कैसे-कैसे विधान है ? यह ज्ञान जिज्ञासु शिष्य सद्गुरु-सेवा से प्राप्त करें-- 
“गुरु विन ज्ञान की प्राप्ति नाहीं!। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, वनस्पति-अधिकार के विषय में कहते हैं :-- 
कंदं मूल पलंबं वा, आमं छिन्न॑ च सन्निरं। 
तुंबागं सिंगबेरें च, आमगं परिवज्जए्‌॥9०॥ 
कन्दं मूल प्रलम्बं जा, आमं छिन्न॑ च सन्निरम्‌। 
तुम्बक॑ श्रुड़वेरे चर, आमकं॑ परिवर्जयेत्‌॥७० ॥ 
पदार्थान्वय:--कंदं-कन्द मूर्ल-मूल बा-अथवा पलंबं-फल आमं-कच्चा च-और 
सन्निरं-पत्रशाक तुंबागं-तुम्बक-घीया शाक च-तथा सिंगबेरं-अदरख आमगं-अपक्क-सचित्त 
छिन्नं-छेदन-भेदन किया हुआ, यदि कोई दे तो साधु परिवज्जए-छोड दे। 
मूलार्थ--कन्द, मूल, फल, पत्रशाक, तुम्बक और अदरख आदि यदि कच्चे 
हों, छेदन-भेदन किए हुए हों, परन्तु अग्नि प्रमुख तीक्ष्ण शस्त्र से पूर्णतया प्रासुक न हों, 
तो आत्मार्थी मुनि कदापि ग्रहण न करे। 
टीका-- इस सूत्र में यह कथन है कि--भिक्षा के लिए गृहस्थ के घर पर गए हुए साधु 
को यदि कोई साधुओं के आचार-विचार को न जानने वाला गृहस्थ, कच्चे-सचित्त एव छिन्न- 
भिन्न किए हुए कन्द-मूल-फल आदि वनस्पति पदार्थ देने लगे तो साधु कदापि ग्रहण न करे। 
बिना अग्नि आदि विशेष तीक्ष्ण शस्त्र के ऐसे पदार्थों मे पूर्ण पक्वता नहीं आती। 
ऐसे पदार्थ क्‍यों नहीं ग्रहण करे ? कया हानि है ? इसका उत्तर संक्षिप्त शब्दों में यह है 
कि ये सब पदार्थ अपने-अपने स्वरूप से संख्यात, असंख्यात और अनन्त जीवों के समूहरूप 
होने से बिना किसी ननु-नच के सचित्त हैं। अत: साधुओं को प्रथम अहिंसा-महात्रत की 
पूर्णरूपेण रक्षा के लिए उक्त कच्चे पदार्थ अपने खान-पान आदि के प्रयोग में कदापि नहीं लाने 
चाहिए। यहाँ उपलक्षण से सभी जाति के कच्चे-सचित्त-फलों का ग्रहण है। अत: सभी के 
लिए प्रतिषेध है, किसी एक के लिए नहीं | उदाहरण के तौर पर ये विशेष नाम कह दिए हैं। 
हा उत्थानिका--- अब सूत्रकार, बाजार में बिकने वाले खाद्य पदार्थों के विषय में 
कहते है :--- 


तहेव सत्तुचुन्नाइं, कोलचुन्नाइं आवणे। 
सक्कुलिं फाणियं पूय्यं, अन्नं वावि तहाबिहं ॥७१९ ॥ 
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बिक्कायमाणं पसढं, रएण परिफासिऊं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥७२ ॥ युग्मम्‌ 
तथैव सक्तुचूर्णान्‌ू , कोलचूर्णानु आपणे। 

शष्कुलिं फाणितं पूपम्‌ , अन्यद्वाउपि तथाविधम्‌॥७१ ॥ 
विक्रीयमाणं प्रसहाम्‌, रजसा परिस्पृष्टम्‌। 

ददतीं प्रत्यचक्षीत , न मे कल्पते ताहशाम्‌॥७२॥ 


पदार्थान्वय :--- तहेव-इसी तरह आवणे-बाजार मे दुकानों पर विक्कायमाणं-बेचने 
के लिए पसढं-प्रकटरूप से रक्खे हुए रएण-रज से परिफासिअं-सने हुए सत्तुचुन्नाइं-यव आदि 
सत्तु का चून कोलचुन्नाइं-बेरों का चून सक्कलिं-तिल-पापडी फाणियं-द्रवगुड़-राव पुयं-पूड़ा- 
रोटी अन्न वाबि-और भी तहाविहँ-तथा विध इसी प्रकार के पदार्थ मोदक आदि, यदि साधु को देने 
लगे तो साधु दिंतिअं-देने वाली को पड़िआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार के 
पदार्थ लेने न-नहीं कप्पड़-कल्पते हैं। 

मूलार्थ-- इसी तरह बाजार में दुकानों पर बिक्री के लिए प्रकट रूप से रक्खे 
गए , सचित्त रज से मिश्रित सत्तू -चूर्ण, बदरीफल-चूर्ण, तिल-पापड़ी, ढीला गुड़,पूड़ा 
तथा अन्य भी ऐसे ही कक वे स2 आदि खाद्य पदार्थ यदि साथु को मिलते हों, तो साधु न ले 
और देने वाली से कह दे कि ये पदार्थ मेरे योग्य नहीं हैं। 

टीका-- इस सूत्र में यह वर्णन है कि--बाजार में बिकते हुए सत्तु, तिल-पापड़ी, गुड़ 
आदि खाद्य पदार्थ सचित्त धूल से भरे हुए हों, तो साधु न ले (यदि साफ-शुद्ध-हों तो साधु- 
वृत्ति के अनुसार ले सकता है) | 

ऊपर के सूत्र से सिद्ध होता है कि, प्राचीन काल मे भी अनेक प्रकार के खाद्य पदार्थ 
तैयार किए जाते थे और वे बाजार में दुकानों पर ग्राहकों को यथोचित मूल्य पर बेचे जाते थे। 
बेचने वाले दुकानदार प्राय: भव्य एवं भद्र परिणामी होते थे । अत: वे पैसा नहीं रखने वाले संत- 
महात्माओं को भी कभी-कभी अवसर मिलने पर बिना किसी इच्छा के धर्म-बुद्धि से यथायोग्य 
दान देकर महान्‌ लाभ उठाया करते थे। 

यहाँ सूत्रतत एक बात और भी विचारणीय--मननीय-है जो इतिहासज्ञ सज्जनों के 
लिए बड़ी ही कीमती है । वह यह है कि इसी ७२ वे सूत्र में 'दिंतिअं' शब्द आया है, जिसका 
अर्थ होता है देने वाली । अस्तु , इस शब्द से यह निःसंदेह सिद्ध हो जाता है कि-- प्राचीन काल 
में पुरुषों की भाँति स्त्रियाँ भी बाजारों में दुकानों पर कुशलता पूर्वक क्रय-विक्रय किया करती 
थीं। उस समय उनका यह कार्य समाज में निन्दित नहीं समझा जाता था। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, आहार के विषय में और भी विस्तृत विवेचना 
करते हैं :-- 


बहुअड्डियं_ पुग्गलं, अणिमिसं वा बहुकंटयं। 
अत्थियं तिंदुअं बिल्लं, उच्छुखंडं तब सिंबलिं।॥॥७३॥ 
श्ड५ ] दशर्वैकालिकसूत्रम्‌- [ पद्चमाध्ययनम्‌ 





अप्पे सिया भोयणजाए, बहुउज्झियधम्मिए. । 

दिंतिअआं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिस ॥॥७४ ॥ युग्मम्‌ 
वह्नस्थिकं पुद्ठलम, अनिमिषं वा बहुकण्टकम्‌। 

अस्थिकं तिन्दुकं॑ बिलवम्‌, इक्षुखण्डं वा शाल्मलिम्‌॥७३॥ 
अल्पंस्थाद्‌ भोजनजातम्‌, बहूज्झञनधर्मकम्‌ । 

ददतीं प्रत्यचक्षीत, न मे कल्पते ताहशम्‌॥७४॥ 


पदार्थान्वय:--- बहुअट्वियं-बहुत गुठलियों वाला पुग्गलं-पुद्ल नामक फल विशेष 
अणिमिसं-अनिमिष नामक फलविशेष वा-अथवा बहुकंटयं-बहुत काँटों वाला फल अत्थियं- 
अस्थिक वृक्ष का फल तिंदुअं-तिन्दुक वृक्ष का फल बिल्लँ-बिल्व नामक वृक्ष का फल उच्छुखंडं - 
इक्षुखण्ड ब-तथा सिंबल्निं-शाल्मली वृक्ष का फल भोयणजाए-जिनमे खाने लायक भाग तो 
अप्पे-अल्प सिया-हो बहुउम्झियधम्मिए-गिराने लायक भाग बहुत अधिक हो, ऐसे फल कोई 
देने लगे तो साधु दिंतिआअं-देने वाली से पडिआइक्खे-कह दे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का 
आहार न कप्पई-नहीं कल्पता है। 

मूलार्थ-- बहुत अधिक गुठत्नियों बाले-बीजों वाले-पुद्दल फल, अनिमिष 
फल, बहुत काँटों बाले फल, अस्थिक फल, तिन्दुक फल, बिल्व फल ( बेल ), गन्ने की 
गनेरियाँ तथा शाल्मली फल आदि--ऐसे पदार्थ जिनमें खाने लायक भाग तो थोड़ा हो 
और गिराने लायक भाग अधिक हो तो साथ ग्रहण न करे और देने वाली से स्पष्ट कह दे 
कि ये पदार्थ मेरे योग्य नहीं, अतः मैं नहीं लेता । 


टीका-- इस गाथा में यह वर्णन है कि--अपने और पर के तारने वाले मुनियों को, 
जिन फलो का भाग खाने में तो थोड़ा आता हो और गिराने में अधिक आता हो ऐसे उपर्युक्त 
'पुद्ल फल ' आदि फलों का सेवन कभी नहीं करना चाहिए। क्योंकि अखाद्य भाग के परिष्ठापन 
से अयला होने की बहुत संभावना है। सूत्रकार की विषय-प्रतिपादन-शैली कह रही है कि-- 
यावन्मात्र पदार्थ जो खाने मे थोड़े आते हों और गिराने में अधिक आते हों, वे सभी आग्राह्म हैं । 
फलों के नामो का जो उल्लेख किया है वह उदाहरण रूपेण सूचनामात्र है। इससे सूत्रोक्त फल ही 
अग्राह्म हैं, यह बात नहीं । कच्चे फलों का निषेध तो पहले छही किया जा चुका है। अत: यहाँ साधु 
ऐसे अधिक गिराने के लायक फल न सही, यदि अधिक खाने में आने लायक कच्चे फल हों, 
फिर लेने में कोई हरज नहीं, यह प्रश्न ही नहीं उठ सकता है। 

प्रस्तुत 'बहुअट्टियं पुग्गलं! सूत्र में जो '"अणिमिसं-अनिमिष ' शब्द दिया हुआ है, 
उसका अर्थ मांस नहीं समझना चाहिए, क्‍योंकि मांस का अर्थ सर्वथा प्रकरण विरूद्ध है। 
देखिए , गाथा के उत्तर के दोनों चरणों में बेल, ईख आदि फलों के नाम स्पष्टतया परिकथित हैं । 
अत; निर्ध्रान्त सिद्ध है कि पूर्व के दोनों चरणों में भी वनस्पति का ही स्पष्ट अधिकार है। यह 
प्रकृति देवी का लीला-द्षेत्र संसार बड़ा ही विचित्र है। यहाँ देखने वाले जहाँ देखेंगे, वहाँ 
विचित्रता ही देखेंगे। यहाँ की कोई भी बात ऐसी नहीं है, जिसमें किसी प्रकार की विचित्रता न 
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हो । परन्तु सब से अधिक विचित्रता जिनमें है, वे नाम हैं । इन नामों की विचित्रता ऐसी बढ़ी हुई 
है कि, नासमझ जनता तो बहुधा धोखा खा जाया करती है । बड़ कभी-कभी नामों की भूल में 
आकर अर्थ का अनर्थ कर डालती है, परन्तु जो विद्वान्‌ सज्जन हैं वे कभी धोखा नहीं खाते | वे 
तो जो कुछ करते हैं, पूर्वापर का विचार करके ही करते हैं अस्तु सूत्रगत ' अनिमिष ' शब्द के नाम 
स्ाम्य से भी विपरीत कल्पना करके विद्वानू पाठक धोखा न खाए, क्‍योंकि फलों की अनेक 
जातियाँ होती हैं । कोई फल ऐसे होते है कि जिनमें गुठलियाँ अधिक होती हैं और कोई फल 
ऐसे होते हैं जिनमें काँटे अधिक होते हैं । कोई फल ऐसे होते हैं जिनके नाम पशु-पक्षियों के 
नामों पर होते हैं और कई फल ऐसे होते हैं जिनके नाम मनुष्यों के एवं अन्य पदार्थों के नामो 
पर होते हैं। फलों के इस प्रकार विचित्रतामय नामों के विषय में जिज्ञासु पाठकों को वैद्यक 
कोषों का-निघण्टुओं का-अवलोकन करना चाहिए। उनमें बहुत-सी वनस्पत्तियाँ इसी प्रकार 
की मिलेंगी | जैसे कि--ब्राह्मणी, कुमारी, कन्या, मार्जारी, कपोती आदि आदि। 

सूत्रगत ' अनिमिष '--शब्द फल का भी वाचक है, इसके लिए कोषों के प्रमाण भी 
देखिए द्नान- 

' अणिमिस-त्रिप- (अमिनेष )--पलक न मारा हुआ और वनस्पति बिशेष ' 

(अद्धमागधी-कोष--प्रथम भाग पृष्ठ १८१) 
' अणिमिस-जि०- ( अनिमेष ) --आँखनों पलकारो मार्या बगर नुं २ बनस्पतिविशेष ' | 
(जैनागम-शब्दसंग्रह-अर्द्धमागधी गुजराती-कोष-पृष्ठ ४८ ) 

अस्तु , उपर्युक्त कोषों के प्रमाणों से 'अणिमिस ' शब्द का अर्थ मांस इस स्थान पर 
कदापि नहीं हो सकता, किन्तु फल विशेष ही सिद्ध होता है। मांस अर्थ करने से गाथा के अर्थ 
की परस्पर संगति किसी प्रकार भी नहीं मिलती | एक बात और भी है--इस अध्ययन में कहीं 
पर भी मास विषयक अधिकार नहाँ आता। जिस प्रकार अकल्पनीय अन्न, पानी, खादिसम और 
स्वादिम नहीं लेने चाहिए, यह विषय बारम्बार आया है और जिस प्रकार उक्त चारों आहारों का 
विस्तृत वर्णन किया गया है, ठीक उसी प्रकार मांस-मदिरा का कहीं पर भी विधान नहीं है। 
क्योंकि यह उक्त दोनों पदार्थ सर्वथा ही अभक्ष्य हैं।फिर भला इनका विधान अहिंसा प्रधान 
शास्त्र मे किस प्रकार किया जा सकता था। इतना तो मन्द से मन्द बुद्धि भी सोच-विचार 
सकते हैं। 

ऊपर के विस्तृत विवेचन का संक्षिप्त शब्दों में यह निष्कर्ष है--उक्त ' अणिमिस ' आदि 
पदों का वनस्पति अर्थ ही युक्ति युक्त एवं शास्त्रसम्मत है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, जल के विषय में कथन करते हैं :-- 


तहेव॒ुच्चयावयं पाणं, अदुबवा वारधोअणणं। 
संसेडमं चाउलोदगं, अहुणाधोअं विवज्जए ॥७५ ॥ 
तथेवोच्चावच्ंं पानम, अथवा वारकथधावनम्‌। 
संस्वेदजं तण्डुलोदकम्‌, अधुनाधौतं॑ विवर्जयेत्‌ ७५ ॥ 


पदार्थान्यय : --तहेव-उसी प्रकार उच्चावयं-ऊँच-नीच-अच्छा-बुरा पाणं-पीने योग्य 
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22023. लि -अथवा वारधोअणं-गुड़-घट आदि का धोवन संसेड्मं-पिष्टोदक-कठोती 
का धोषन चल -चावलों का धोवन अहुणाधोअं-सो यदि तत्काल का धौत हो तो विवजए- 
मुनि वर्ज दे-ग्रहण न करे। 

मूलार्थ-- जिस प्रक्रार अशन के विषय में कहा गया है, उसी प्रकार उच्च- 
सुस्वादु-- द्राक्षादि का पानी, अवच-दुःस्वादु--काँजी आदि का पानी, गुड़-घट के 
धोवन का पानी, कथरोट के धोवबन का पानी, चावलों के धोवन का पानी इत्यादि, 
तत्काल के धोवन-पानी को मुनि कदापि ग्रहण न करे। 

टीका--- इस गाथा में पानी के विषय में वर्णन किया गया है । जिस प्रकार उत्सर्ग और 
अपवाद मार्ग के द्वारा अशनादि के विषय में वर्णन किया है, ठीक उसी प्रकार पानी के विषय 
में भी जानना चाहिए। यथा--उच्च पानी उसे कहते हैं जिसका वर्ण-गन्ध शुभ होता है--जैसे 
दाख आदि का पानी । नीच पानी उसे कहते हैं जिसका वर्ण-गन्ध नहीं होता--जैसे काँजी आदि 
का पानी | गुड़ के घड़े का धोवन-ईख-रस के घड़े का धोवन, धान्य स्थाली का धोवन, पिष्ट 
आदि का धोवन तथा चावलो के धोवन का पानी, इसी प्रकार अन्य भी धोवन के पानी जो 
तत्काल के-तुरत के-बने हुए हों, न लेने चाहिए, क्योंकि जो धोवन पानी थोड़े समय के बने 
हुए होते हैं, उनमें अन्य पदार्थों का स्पर्श पूर्ण रूप से नहीं होने पाता । पूर्णरूपेण स्पर्शित शुद्ध जल 
ही साधु को ग्राह्म है, अन्य नहीं | इसी लिए सूत्रकार ने ' अधुनाधौत विवर्ज्जयेत्‌' पद दिया है । 


उत्थानिका--- अब फिर इसी जल के विषय में कहा जाता है :-- 
जं जाणेज चिराधोअं, महइए दंसणेण वा। 
पडिपुच्छिऊण सुच्चा वा, जं च निस्संकिअं भवे ॥७६ ॥ 


यज्जानीयातू_ चिराद्धौतम्‌ , मत्या दर्शनेन वा। 
प्रतिपृच्छथ श्रुत्वा वा, यच्च निःशड्डितं भवेत्‌ ।॥७६॥ 

पदार्थान्वय:-- जं-यदि मड्ए- अपनी विचार-बुद्धि से बा-अथवा दंसणेण-देखने से 
'पडिपुच्छिऊण-गृहस्थ से पूछकर बा-या सुच्चा-सुनकर जं-पूर्वोक्त पानी के विषय में चिराधोअं- 
यह धोवन चिरकाल का है, इस प्रकार जाणेज्ज-जान ले च-और निस्संकिअं-पूर्ण नि:ःशकित 
भवे-हो जाए, तो ग्रहण कर ले | 

मूलार्थ --- यदि विचार-बुद्धिरि से, प्रत्यक्ष दर्शन से, दातार से पूछकर या सुनकर 
'यह जल चिरधौत है ' ऐसा शड्भा रहित शुद्ध निश्चय हो जाए तो मुनि धोजन-पानी ग्रहण 
कर ले। द 

टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि--साधु को चाहिए कि 
जितने भी धोवन-पानी शास्त्रकारों ने साधु को ग्राह्म] बतलाए हैं, उन सब को लेने से पहले 
दीर्घकालिक धौतसम्बन्धी निर्दुषणता का ज्ञान भलीभाँति प्राप्त करे । यह ज्ञान कई प्रकार से किया : 
जा सकता है :--प्रथम तो सूत्नानुसारिणी सूक्ष्म बुद्धि से विचार करे कि प्राय: धोवन-पानी किस 
समय तैयार होता है ? अब कया समय हो चला है ? गृहस्थ लोग अब किस अवस्था में थे ? 
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किधर थे ? क्‍या कर रहे थे ? आदि आदि बातों पर पूर्ण ध्यान दे । यदि इससे ठीक तौर से कुछ 
पता न चले तो फिर धौत जल को देखे | देखकर निर्णय करे कि जल का रूप-रंग किस प्रकार 
का है? जल में बिलोडितता-चलितता-है या नहीं ? यादि चलितता है तो वह किस कारण को 
लिए हुए है? यदि इतने पर भी आशछ्डा बनी ही रहे तो दातार गृहस्थ से या अन्य समीपस्थ 
अबोध बच्चों आदि से प्रश्नोत्तर करके निर्णय करे। 

कहने का सारांश यह है कि जब पूर्णरूप से पूछताछ आदि करने पर 'यह धोवन 
साधु-मर्यादा योग्य प्रासुक-निर्जीव-है और अधिक समय का हो चुका है' यह निश्चय हो जाए , 
तब तो साधु उस धोवन-पानी को ग्रहण करे, नहीं तो नहीं। तत्काल के धोवन-पानी में 
प्रासुकता की-जीव-रहितता की-बुद्धि रखना स्पष्टत: शास्त्र-असम्मत है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, जल को चखकर निर्णय करने के विषय में कहते है :-- 
अजीवबं परिणतं नच्चा, पडिगाहिज्ज संजए। 
अह संकियं भविज्ञा, आसाइत्ताण रोअए ॥७७॥। 
अजीवं परिणकं ज्ञात्वा, प्रतिगुल्लीयात्‌ संयतः। 
अथ  शह्डितं भवेत, आस्वाद्य. रोचयेत्‌॥७७॥ 

पदार्थान्वय: -- प्रासुक जल को पूर्णतया अजीवं-अजीव- भाव को परिणयं-परिणत हुआ 
नच्चा-जानकर संजए-साधु पडिगाहिज्ज-ग्रहण करे ( अन्यथा नहीं) अह-यदि किसी अन्य प्रासुक जल 
के विषय में अरुचिता आदि की संकियं-शद्भा भविजा-हो जाए तो आसाइत्ताण-आस्वादन कर 
करके--चख करके रोअए-निश्चय करे। 

मूलार्थ-- साधु , अजीव-भावपरिणत पूर्ण प्रासुक जल ही ग्रहण करे। यदि 
किसी अन्य प्रासुक जल के विषय में यह शट्ढभा हो जाए कि यह जल मेरी प्रकृति के 
अनुकूल नहीं पड़ेगा तो चखकर लेने-न-लेने का निश्चय करे। 

टीका-- इस गाथा में अन्य प्रासुक जल के विषय में चर्णन किया गया है। प्रासुक 
जल साधु के लिए ग्राह्म है । परन्तु कब ग्राह्म है ? जबकि बह पूरे तौर से जीवरहित-प्रासुक-हो 
चुका हो तब । इसका निर्णय भी उन्हीं पूर्व सूत्रोक्त बुद्धि-दर्शन-प्रश्न आदि उपायों से करना 
चाहिए | ग्राह्म-अग्राह्म सम्बन्धी सन्देह की अवस्था में किसी चीज़ के लेने के लिए हाथ बढ़ाना 
आत्माभिमानी-ब्रता-भिमानी-जैन साधु के लिए सर्वतोभावेन वर्जित है। 

अब सूत्रकार ने गाथा के पिछले दो चरणों में यह बतलाया है कि जल के विषय मे 
प्रासुकतासम्बन्धी तो किसी प्रकार की शट्डूग नहीं रही हो; अच्छी तरह यह निर्णय हो चुका हो 
कि यह जल प्रासुक है-शुद्ध है। अत: इसके लेने में कोई आपत्ति नहीं । परन्तु यदि यह शद्भूग हो 
जाए कि यह जल दुःस्वादु-विरस अरुचिकर है। अत: यह मेरी शारीरिक प्रकृति के अनुकूल 
नहीं पड़ेगा, तो उस समय दातव्य जल को चख करके अपनी शड्डग की सत्यता-असत्यता का 
ज्ञान करे | गृहस्थ के यहाँ ही ऐसे चखकर निर्णय करने में साधु को कोई दोष नहीं लगता | शरीर 
की उपमा यंत्र से दी जाती है । अत: शरीर के लिए जिस प्रकार अन्न की शुद्धता का ध्यान रक्‍्खा 
जाता है, उसी प्रकार उससे भी बढ़कर जल की शुद्धता का ध्यान रखना चाहिए | दूषित जल के 
पीने से स्वास्थ्य में गड़बड़ हुए बिना नहीं रह सकती। जब स्वास्थ्य में गड़बड़ हो गई तो फिर 
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नित्यप्रति की धार्मिक क्रियाओं में गड़बड़ का होना अपने-आप सिद्ध है। अस्तु , इस उत्तरोत्तर 
की गड़बड़ से बचने के लिए मुनि को अपने खान-पान के कामों में अवश्य ही सदा सतर्क 
रहना चाहिए। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, चखने के लिए पानी किस प्रकार से, क्या कहकर ले, 
यह कहते हैं :-- 


थोवमासायणट्टवाए , हत्थगम्मि दलाहि मे। 
मा मे अच्चंबिलं पूरअं, नाल तिणहं विणित्तए्‌ ॥9८ ॥ 


स्तोकमास्वादनार्थभ्‌ , हस्तके देहि मे। 
मा मे अत्यम्लं पूति ( तं ), नाल॑ तृष्णां विनेतुम्‌॥॥७८ ॥ 

पदार्थान्वय:--- आसायणडट्डाए-आस्वादन के लिए थोबं-थोड़ा-सा पानी मे-मुझे 
हत्थगम्मि-हाथ में-अंजली में दलाहि-दे, क्योंकि अच्चंबिलं-अत्यन्त खट्टा, पूअं-सड़ा हुआ 
तिणहं-तृषा को विणित्तए-निवृत्त करने में नालं-असमर्थ पानी मे-मुझे मा-नहीं अनुकूल है। 

मूलार्थ--हे बहन ! चखने के लिए थोड़ा-सा पानी मुझे हाथ में दो, क्योंकि 
अतीब खडट्टा, सड़ा हुआ, प्यास नहीं मिटाने वाला जल मुझे अनुकूल नहीं पड़ता। 

टीका-- इस गाथा में यह वर्णन है कि--जिस जल के विषय में यह शझ्जग हो जाए 
कि यह जल खट्टा है--सड़ा हुआ है-प्यास बुझाने लायक नहीं है, तो साधु देने बाली से कह 
दे कि--हे बहन ! यह जल थोडा-सा चखने के लिए मुझे अजली मे दो, ताकि मैं निर्णय कर 
लूँकि यह जल किसी प्रकार से दूषित तो नहीं है। क्योंकि पान किया हुआ दूषित पानी पिया 
हुआ शरीर में विकार उत्पन्न करता है। अत: ऐसे पानी को लेकर मैं क्‍या करूँगा ? 

इस ऊपर के कथन से स्पष्ट सिद्ध है कि--जो पदार्थ अनुपयोगी हो-विकार-जनक 
हो, उसे मुनि कदापि ग्रहण न करे | श्धित पदार्थ की उसी स्थान पर परीक्षा कर ले, जिससे फिर 
उसे गिराना न पड़े, क्योंकि गिराने में प्राय अयला हो जाने की संभावना रहती है। 

सूत्रकर्ता ने जो ' आस्वादन' पद दिया है, वह व्यक्त करता है कि--देय पदार्थ की 
योग्यता-अयोग्यता का निर्णय करने में साधु गृहस्थ के यहाँ किसी प्रकार का लज्जा- भाव एवं 
सकोच न करे। जिस रीति से निर्णय हो सकता हो, साधु को उसी रीति का अवलम्बन करना 
चाहिए सूत्रकार ने सूत्र में केबल पानी के लिए ऐसा कहा है, इससे यह मतलब नहीं निकाल 
लेना चाहिए कि केवल पानी का ही इस प्रकार निर्णय करे, अन्य का नहीं । यह पानी उपलक्षण 
है। इससे इसी भाँति के अन्य पदार्थ को भी ग्रहण कर लेना चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, यदि कोई दातार स्त्री आग्रह करके ऐसा पानी देने लगे 
तो फिर साधु क्‍या करे ? यह कहते हैं :-- 


तंच अच्चंबिलं पूरअं, नाल॑ तिण्हं विणित्तए। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड तारिसं॥७९॥ 
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तच्च अत्यम्लं पूति (त॑ ), नाल॑ तृष्णां विनेतुम्‌। 


ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहशम्‌॥७९ ॥ 
'पदार्थान्बय:--- च-फिर तं-उस अच्चंबिलं-अत्यन्त खट्टे पूअं-सड़े हुए तिण्हं-तृषा 

विणित्तए-शान्त करने के लिए नालं-असमर्थ पानी को दिंतिआं-देने वाली स्त्री से पड्ठिआइक्से- 

कहे कि मे-मुझे तारिसं-इस प्रकार का दूषित पानी ग्रहण करना न-नहीं कप्पड़-कल्पता है। 


मूलार्थ--- फिर भी यदि दातार स्त्री आग्रह करके इस प्रकार का खडट्ठा, सड़ा 
हुआ, प्यास बुझाने के लिए अयोग्य पानी देने लगे, तो साधु उस देने बाली से स्पष्ट कह 
दे कि इस प्रकार का दूषित पानी मुझे ग्रहण करना नहीं कल्पता है। 

टीका-- इस सूत्र में यह वर्णन है कि-- यदि कोई अनभिकज्ञ दातार स्त्री, ऐसे दूषित 
पानी के लेने का आग्रह करने लगे तो साधु को चाहिए कि वह उस देने बाली से साफ कह दे 
कि यह आग्रह समयोचित नहीं है। ऐसा पानी मैं नहीं ले सकता। पानी तृषा मिटाने के लिए 
लिया जाता है, न कि गिराने के लिए इसमें कौन-सा लाभ होगा कि मैं तेरे यहाँ से ले जाऊँ और 
फिर गिराता फिरूँ। इस पानी से पानी की गरजना का पूरा होना, तू भी जानती है-- सर्वथा 
असम्भव है। 

ऊपर की इस स्पष्टोक्ति का सारांश यही है कि-- आहार-पानी के विषय मे साधु 
स्पष्टतया से काम ले। किसी प्रकार की दबा-दबी न रक्‍्खे | दबा-दबी के काम में मायाचारी 
अवश्य करनी पड़ती है । जब मायाचारी आ गई तो फिर साधुता कहाँ ? असावधानी के कारण 
एक दोष ही आगे चलकर अनेकानेक दोषों का कारण हो जाता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, यदि कभी ऐसा पानी ले ही लिया हो, तो साधु फिर क्‍या 
करे ? यह कहते है :-- 


तं च होज अकामेणं, विमणेणं पडिच्छियं। 
ते अप्पणा न पिबे, नोवि अन्नस्स दावए॥८०॥ 
तच्च भवेत्‌ अकामेन, विमनस्केन प्रतीप्सितम्‌। 


तदात्मनगा न॒ पिबेत्‌, नो5प्यन्यस्में दापयेतू।॥॥८० ॥ 

पदार्थान्वय:--च-यदि अकामेणं-बिना इच्छछा से, अथवा विमणेणं-बिना मन से 
तं-कदाचित्‌ उक्त पानी को पडिच्छिअआं-ग्रहण कर लिया हो तो तं-उस जल को, साधु अष्पणा- 
स्थय न पिले-न पीए अन्नस्स वि-दूसरों को भी नो दावए-पीने के लिए न दे अर्थात्‌ न पिलाए। 

'मूलार्थ--- यदि पूर्वोक्त अग्राह्म पानी बिना इच्छा के और बिना मन के अर्थात्‌ 
असावधानी से ग्रहण कर लिया हो, तो साधु का कर्तव्य है कि उस जल को न तो स्वयं 
पीए और न दूसरों को पिलाए। 

टीका-- पूर्व सूत्र में यह बतलाया जा चुका है कि साधु , दूषित पानी कदापि न ग्रहण 
करे; साफ कह दे कि यह पानी मैं नहीं ले सकता | दूषित पानी के लेने ख्रे कुछ लाभ नहीं। अब 
यह दूसरा सूत्र है। इसके प्रश्न और उत्तर के रूप में दो खण्ड होते हैं। पाठक दोनों का सृक्ष्म 
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'विचारणा के साथ अबलोकन करें :- 

प्रश्न- पूर्व सूत्र का कथन सर्वाश में ठीक है। ऐसा दूषित पानी कदापि नहीं लेना 
चाहिए। फिर भी मनुष्य के पीछे भूल लगी हुई है। कभी-कभी यह भूल से बचते-बचते भी 
सहसा भूल में आ जाता है और उसी काम को कर बैठता है । अस्तु, भूल से या गृहस्थ के विशेष 
आग्रह से (कभी ऐसा अवसर आ जाता है कि गृहस्थ के आग्रह की उपेक्षा करने से धर्म में बड़ी 
हानि हो जाती है) इच्छा न होते हुए भी, यदि कभी दूषित जल ग्रहण कर लिया जाए तो फिर 
क्या करना उचित है ? उस जल को स्वयं पीए या दूसरे साथी साधुओ को दे ? दोनों कामों में 
से एक काम तो करना ही होगा, अत: वह क्या करे ? इसका उत्तर होना चाहिए। 

उत्तर- दोनों में से एक काम भी न करना चाहिए; अर्थात्‌ न तो खुद पीए और न दूसरे 
साधुओ को पीने के लिए दे, क्योकि दूषित जल को चाहे खुद पीए चाहे कोई दूसरा पीए , 
केवल हानि ही हानि है, लाभ कुछ नहीं | दूषित जल-पान से अनेक प्रकार के रोग उत्पन्न होते 
हैं । सो रूएणावस्था मे संयम-रक्षा व आत्म-रक्षा कहाँ तक किस रूप में हो सकती है ? यह सब 
जानते ही हैं। अत: उसके लिखने की कुछ आवश्यकता नहीं | साधु स्वपर-हितार्थी होते हैं | वे 
अपने में और दूसरे में कुछ भेद नहीं समझते | जिस प्रकार वे अपनी रक्षा का ध्यान रखते हैं, 
ठीक उसी प्रकार दूसरो की रक्षा का भी ध्यान रखते हैं | साधुओं की यह वृत्ति नहीं होती कि वे 
अपनी बेगार दूसरो पर गिराएँ। अतएव उन्हें दूसरे साधुओं को भी यह दूषित पानी नहीं देना 
चाहिए। 

यहाँ शट्ढा हो सकती है कि- यदि उस पानी की किसी को आवश्यकता ही हो तो 
फिर क्‍या करना चाहिए ? देना चाहिए या नहीं ? उत्तर में कहा जाता है कि- यदि कोई गीतार्थ 
साधु उस पानी को माँगता हो, तो साधु उस पानी के विषय में अपनी तरफ से कहने योग्य कुछ 
कह कर उसको दे सकता है | यदि कोई अगीतार्थ माँगता हो, त्तो उसे कदापि नहीं देना चाहिए। 
गीतार्थ और अगीतार्थ में यही अन्तर होता है कि गीतार्थ उचित-अनुचित, हित-अहित का पूर्ण 
ज्ञाता होता है और अगीतार्थ नहीं । 


उत्थानिका- अब सूत्रकार, इस विषय में कहते हैं कि जब वह पानी किसी को भी 
न दिया जाए, तो फिर क्‍या करना चाहिए ? 


एगंतमवक्कमित्ता , अचित्त, पडिलेहिआ। 
जयं परिद्वुविज्ञा, परिद्वप्प पडिकम्मे ॥८ १॥ 
एकान्तमवक्रम्य , अचि त्तं प्रतिलेख्य । 
यत॑ परिष्ठापयेत्‌ , परिष्ठाप्प प्रतिक्रामेत्‌॥७१॥ 
पदार्थान्वय:- एगंतं-एकान्त स्थान पर अवक्कमित्ता-जाकर अचित्तं-जीव रहित 


स्थान की पडिलेहिआ-प्रतिलेखना करके जयं-यल्पूर्वक परिट्वुविज्जा-पानी को परठ दे-गिरा दे 
परिटृृप्प-परठकर पडिक्कमे-ईर्यापथिकी का ध्यान करे | 


मूलार्थ- एकान्त स्थान पर जाकर, अचित्त स्थान की प्रतिलेखना करके , 
यल्रपूर्वक उस पानी को गिरा दे और गिराकर प्रतिक्रमण करे। 
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टीका-- जब वह पानी किसी प्रकार से भी काम न आ सके, तो फिर उस पानी को 
एकान्‍्त स्थान पर जाकर, अचित्त भूमि को आँखों से खूब अच्छी तरह देखकर तथा रजोहरणादि 
द्वारा प्रतलिखना करके बड़ी यत्रा के साथ परठ देना-गिरा देना-चाहिए और विधिपूर्वक परठ 
देने के बाद उस पानी को ' वोसिर ' देना चाहिए अर्थात्‌ परठकर ' बोसिरे-वोसिरे '-' व्युत्सुजामि- 
व्यत्सूजामि ' इस प्रकार मुख से कहना चाहिए। 

यद्यपि वृत्तिकार “ प्रतिक्रामेत्‌' क्रियापद के अर्थ में 'ईर्यापधिकाम्‌' ईरियाबहिया का 
ध्यान करे इस प्रकार लिखते हैं; यथा---' प्रतिष्ठाप्प बसतिमागत : प्रतिक्रामेदीर्यापथिकाम, एतच्च 
बहिरागतनियमकरणसिद्धं प्रतिक्रमणमबहिरपि प्रतिष्ठाप्य प्रतिक्रमणज्ञापनार्थमिति सूत्रार्थ : ।' परन्तु 
*प्रतिक्रामेत्‌' क्रियापद का अर्थ पीछे हटना है अर्थात्‌ परठकर 'वोसिरामि वोसिरामि ' कहना 
यही अर्थ युक्तिसंगत प्रतीत होता है, क्योंकि जब दैवसिक प्रतिक्रमण किया जाता है, तब दिन 
में लगे हुए सब अतिचारों की विधिपूर्वक आलोचना की ही जाती है। सूत्रगत ' पानी ' शब्द 
उपलक्षण है | इससे इसी प्रकार के अन्य मल आदि पदार्थों का भी ग्रहण हो जाता है। अस्तु , 
परठने लायक सभी बरस्तुओं के लिए यही विधि है। जो वस्तु परठनी हो, उसे एकान्त निर्जीव 
स्थान पर परठे और परठकर प्रतिक्रमण अर्थात्‌ वोसिरे करे। 

यहाँ सूत्र में जो ' एकान्त स्थान' शब्द आया है, उससे यह मतलब है कि--जहाँ 
गृहस्थो का आना-जाना न होता हो, ऐसा स्थान, क्‍योंकि चौडे-चौड़े खुले स्थान पर परठी हुई 
वस्तु गृहस्थो के देखने में आती है । उससे गृहस्थों को साधुओं के प्रति अप्रीति होती है । वे द्रव्य, 
क्षेत्र काल और भाव के दृष्टि-बिन्दुओं से वस्तु के योग्य-अयोग्य का विचार न करके अपने मन 
में यही भाव लाते हैं कि देखो, ये कैसे साधु हैं ? हम गृहस्थों के यहाँ से चीजें ला-लाकर इस 
प्रकार गिरा देते हैं।न अपने काम में लाते और न हमारे काम की छोड़ते ! साधु बन गए तो क्या, 
हुआ पर जीभ तो वश में न हुई | दूसरा शब्द ' अचित्तस्थान की प्रतिलेखना ' है । उसका भाव यह 
है कि--जो अयोग्य वस्तु परठनी हो, उसे यलत्र पूर्वक खूब देख- भालकर जहाँ त्रस-स्थावर दोनों 
प्रकार के जीवों की घात न होती हो, ऐसे अचित्त स्थान पर परठे, क्योकि अयला के साथ बिना 
देखे- भाले परठ देने से जीवों की विराधना होती है | उससे प्रथम अहिंसा-ब्रत दूषित हो जाता 
है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, अन्न-पानी की ग्रहण-विधि के कथन के बाद भोजन- 
विधि के विषय में कहते हैं :-- 


सिआ य गोयरग्गगओ, इच्छिज्जा परिभुत्तुओं। 
कुट्ठगं॑ भित्तिमूलं वा, पडिलेहित्ताण फासुअं ॥८ २ ॥ 
स्थाच्यगोचराग्रगत:, इच्छेत्‌ परिभोक्त॒म । 


कोष्ठक॑ भित्तिमूल॑ वा, प्रतिलेखय  प्रासुकम्‌ ॥८ २ ॥ 
पदार्थान्यय:--गोयरग्गगओ-गोचरी के लिए गया हुआ साधु सिआ-कदाचित्‌ परिभुत्तुअं- 

वहाँ पर ही भोजन करने की इृच्छिजञा-इच्छा करे य-तो कुद्ठ॒गं-शून्य यृह आदि में बा-अथवा 

भित्तिमूलं-मठ आदि की भित्ति के मूल में फासुआं-प्रासक-जीव रहित स्थान की पडिलेहित्ताण- 
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प्रतिलेखना करके- भोजन करे। 


मूलार्थ--गोचरी के लिए गाँव में गए हुए साधु को कदाचित्‌ किसी कारण बश 
वहाँ पर ही भोजन करने की इच्छा हो जाए, तो बह सूने-निर्जन-घर में अथवा किसी 
भित्ति-दीवार-के मूल-कोण-में, प्रासुक-शुद्ध-भूमि की प्रतिलेखना करके--भोजन 
करे। 


टीका-- इस सूत्र में यह वर्णन है कि--कोई तपस्वी या बालक साधु, गोचरी के लिए 
गाँव में गया हुआ है | गाँव में फिरते-फिरते बहुत देर हो गई है। समय के अतिक्रमण से कड़ी 
भूख-प्यास या अन्य किसी ऐसे ही कारण के उपस्थित हो जाने पर, उसकी यह इच्छा हो कि, 
' मैं यहीं किसी स्थान पर आहार कर लूँ”। तब उसको योग्य है कि किसी सूने घर मे जाकर 
यलपूर्वक आहार कर ले। यदि कोई सूना घर न मिले तो किसी कोष्ठक की भित्ति को जड़ में 
यानि दीवार की आड़ में प्रासुक-निर्दोष- भूमि की प्रतिलेखना कर वहाँ पर आहार करे, किन्तु 
यहाँ अवश्य स्मरण रहे कि जिस स्थान पर गृहस्थ लोग भोजनादि क्रियाएँ करते हो, उस स्थान 
पर बैठकर साधु कदापि आहार न करे, क्‍योंकि वहाँ पर आहार करने से बहुत से लोगों को यह 
शद्जग उत्पन्न हो जाएगी कि यह साधु यहाँ आमंत्रित भोजन कर रहा है । इसलिए सूत्रकार ने शून्य 
गृह मे तथा किसी दीवार की मूल में भोजन करने को कहा है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, वहाँ पर किस प्रकार भोजन करे ? यह कहते हैं:-- 
अणुन्नवित्तु मेहावी, पडिच्छन्नम्मि संबुडे। 
हत्थगं संपमज्िजत्ता, तत्थ भुंजिज्ज संजए॥८ ३ ॥ 
अनुज्ञाप्प मेधावी, प्रतिच्छन्ने संवृतः । 


हस्तक॑ सम्प्रमुज्य, तत्र भुझ्जीत संयत: ॥८३॥ 
पदार्थान्वय:-- मेहावी-बुद्धिमान्‌ संजए-साधु अणुन्नवित्तु-गृहस्थ की आज्ञा लेकर 
'पडिच्छन्नम्मि-प्रतिच्छादन किए हुए-ढके हुए-स्थानक मे हत्थगं-रजोहरणी द्वारा शरीर के हस्त- 
पदादि अवयवबों को संपमज्नित्ता-सम्यक्‌ प्रकार से प्रमार्जनज कर संबुडे-उपयोगपूर्वक तत्थ-वहाँ 
भुजिज्ज- भोजन करे। 


मूलार्थ--बुन्द्धिमान्‌ साधु का कर्त्तव्य है कि--जब पूर्व प्रसंग से भोजन करने 
की इच्छा हो, तब गृहस्थ की आज्ञा लेकर पूंजणी से अपने शरीर के अबयवबों को 
सम्यक्तया प्रमार्जज करके तृणादि से आच्छादित स्थानक में उपयोग पूर्वक भोजन करे। 


टीका-- इस गाथा में आहार करने की विधि प्रतिपादित है। जब साधु किसी शून्य 
गृह में अथवा किसी भित्ति के मूल में आहार करने लगे, तब उसे एक तो, प्रथम गृहस्थ की 
आज्ञा अवश्य लेनी चाहिए , क्योंकि बिना गृहस्थ की आज्ञा लिए भोजन करने में जैन- धर्म की 
हीलना-निन्दना-आदि अनेक प्रकार के दोष उत्पन्न होते हैं, जिनके कहने की आवश्यकता 
नहीं, जो विचारशीलों के स्पष्टत; विचारगम्य हैं | दूसरे, जिस स्थान पर भोजन करना है, उस 
स्थान की शुद्धि का भी अवश्य ध्यान रखना चाहिए, क्योंकि शुद्धिरहित स्थान अशुद्ध होता है; 
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अशुद्ध अशुद्धि करता ही है। यहाँ शुद्धि से मत्तलब स्थान सम्बन्धी यत्ना से है, बाह्य प्रचलित 
लौकिक जलादि- शुद्धि से नहीं। स्थान सम्बन्धी शुद्धि का यह अर्थ है कि--साधु जिस स्थान 
'पर भोजन करे वह स्थान ऊपर से अच्छा प्रकार ढका हुआ होना चाहिए, चाहे ढका हुआ हो 
तृणादि के छप्पर से ही, इसकी कोई बात नहीं । प्रतिच्छन्न स्थानक मे भोजन करने से भोजन में 
उड़ते हुए सूक्ष्म जीव नहीं गिरने पाते। 


अस्तु, जब पूर्वोक्त आज्ञा की और स्थान-शुद्धि की बात ठीक हो जाए, तब साधु 
आहार करने से पहले अपने शरीर के हस्त-पदादि अवयवों को पूँजणी से अच्छी तरह प्रमार्जन 
करे; तत्पश्चात्‌ भोजन करे । पूँजनी द्वारा शरीर-प्रमार्जन करने से एक तो, जो सूक्ष्म जीव शरीर पर 
चढ़े हुए हों जे उतर जाते हैं, उनकी विराधना नहीं होती । दूसरे, शरीर पर पड़े हुए सूक्ष्म रज आदि 
पदार्थ भी उतर जाते हैं, जिससे भोजन करते समय फिर किसी प्रकार की खुजली आदि 
आकुलता नहीं होने पाती | संक्षिप्त शब्दों में कहने का तात्पर्य यह है कि--साधु भोजन करने की 
अयोग्य शीघ्रता न करे । जब भोजन करना चाहे तब बड़ी सावधानी से शान्तिपूर्वक खूब अपना 
विधि-विधान देख- भाल कर भोजन करे। 

वाचकवृन्द ! प्रस्तुत सूत्र में एक बात विशेष ध्यान देने योग्य है । बह यह कि--सूत्र 
में जो 'हत्थगं'-'हस्तकं ' शब्द आया है उसका अर्थ पूंजणी-रजो-हरणी किया है। परन्तु 
टीकाकार इसके विरूद्ध हैं। वे इस हस्तक का अर्थ ' मुखवस्त्रिका ' करते हैं और उसके द्वारा 
शरीर का प्रमार्जन करना बतलाते हैं । तथा च टीका--' हस्तक॑ मुखवस्त्रिकारूपम्‌ , आदाय इति 
वाक्यशेष:, सम्प्रमृज्य विधिना तेन कायं तत्र भुझीत' परन्तु टीकाकार का यह अर्थ युक्ति से 
समर्थित नहीं जान पड़ता, क्योंकि मुखवस्त्रिका तो सदा मुँह पर लगी रहती है। अतएव ' हस्ते 
भव हस्तकं॑ ' यह व्युत्पत्ति मुखवस्त्रिका पर किसी भी रीति से नहीं लग सकती | जिन पर बिना 
किसी ननु-नच के लग सकती है वे रजोहरण एवं रजोहरणी ही हैं, क्योंकि उक्त दोनो पदार्थ 
केवल प्रमार्जन क्रिया के लिए ही रक्खे जाते हैं। प्रश्न-व्याकरणसूत्र के प्रथम संवर-द्वार में भी 
यह पाठ आता है-+संपमज्जिकण ससीसंकायं '। यहाँ वृत्तिकार ने 'सम्प्रमुज्य मुखबस्त्रिकार- 
जोहरणाभ्यां सशीर्षकायं समस्तकं शरीरम्‌' यह वृत्ति लिखकर मुखवस्त्रिका के साथ ही रजोहरण 
भी ग्रहण किया है । इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि प्रश्नव्याकरणसूत्र के टीकाकार को मुखवस्त्रिका 
की अपेक्षा प्रमार्जन के लिए रजोहरण ही उपयुक्त जान पड़ा है। मुखवबस्त्रिका तो उन्होंने एक 
टीकाकारों की प्रथा के अनुसार ग्रहण की है | मुखवस्त्रिका तो वायुकाय के जीवों की रक्षा के 
लिए एवं स्वलिड्रः के लिए ही कथन की गई है, न कि शरीर के प्रमार्जन के वास्ते। प्रमार्जन तो 
रजोहरणी से ही हो सकता है अत: सिद्ध हुआ कि ' हत्थगं '--हस्तकं शब्द से रजोहरणी ग्रहण 
करना ही सूत्र-विहित है। इस ' रजोहरणी ' अर्थ को कोषकर भी स्वीकार करते हैं। देखिए-- 
जैनागम-शब्दसग्रह ( अर्द्धमागधी गुजरातीकोष ) पृष्ठ 2८१० पर लिखा है--हत्थय, न" (हस्तक) 
पूँजनी । 

अस्तु, युक्ति-प्रमाणों से हस्तक का वास्तविक अर्थ पूँजनी ही सिद्ध होता है । टीकाकारो 
का कथन परत: प्रमाण है, अत: यहाँ इस अर्थ में टीका अमान्य ठहरती है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, ततीन गाथाओं से इस बात पर प्रकाश डालते हैं कि, यदि 
भोजन करते समय कण्टक आदि पदार्थ आ जाएँ तो क्‍या करना चाहिए? 
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जा 


तत्थ से भुंजमाणस्स, अट्विअं कंटओ सिया। 
तणकट्टसक्वरे_ वाबि, अन्न वावि तहाबिहं।॥॥८४॥ 


तं उक्खिवित्तु न निक्खिवे, आसएण न छड्डुए। 
 हत्थेण. त॑ गहेऊण, एगंतमवक्कमे ८५ ॥। 


एगंतमवक्कमित्ता » अचित्तं पडिलेहिआ। 

जय परिट्ठृविज्ना, परिट्प्प पडिक्रमे ॥८ ६ ॥ त्रिभि० 
तत्र _तस्य भुज्जानस्य, अस्थिकं कण्टकः स्यात्‌। 
तण-काषप्ट-शर्करा वा5पि, अनयद्वाउपि तथाविधम्‌॥८४॥ 
तदुत्क्षिप्प न निक्षिपेत्‌ू, आस्येन न छर्दयेत्‌। 

हस्तेन तद्‌ गृहीत्वा, एकान्तमवक्रामेत्‌ ॥८५॥ 
एकान्तमवक्रम्य » अचित्त प्रतिलेख्य। 


यत॑ परिष्ठापयेत्‌ , परिष्टाप्य प्रतिक्रामेत्‌।।८६ ॥ 


पदार्थान्वय:-- तत्थं-वहाँ पूर्बोक्त शुद्ध स्थान में भुंजपमाणस्स- भोजन करते हुए से- 
उस साधु के आहार में अट्विअं-गुठली कंटको-कण्टक वावि-और तणक-ट्ठडसक्कर-तृण, काष्ठ, 
शर्करा-कंकर बा-तथा अन्न बाबि-अन्य भी कोई तहावबिहं-तथाविध पदार्थ सिआ-आ जाए- 
निकल आए तो तं-उस पदार्थ को उक्खिवित्तु-हाथ से उठाकर न निक्खिवे-इतस्तत; न फेंके 
आसएण-मुख से भी न छड्डुए- थूक कर दूर न गिराए, किन्तु हत्थेण-हाथ से तं-सम्यक्तया 
उसको गहेऊण-ग्रहण कर--पकड़कर एगंतं-एकान्त स्थान में अवक्कमे-जाए, और एगंतं- 
एकान्त स्थान में अवक्कमित्ता-जाकर अचित्तं-अचित्त भूमि को पडिलेहिआ-प्रतिलेखनाकार 
जय॑-यत्रा से परिदवविज्ञजा-उसे परठ दे परिद्वप्प-परठकर पडिक्कमे-प्रतिक्रमण करे यानि ईर्यावहिया 
का ध्यान करे या ' बोसिरामि-वोसिरामि ' कहे । 


मूलार्थ-- पूर्ब सूत्रोक्त स्थान में भोजन करते समय यदि साधु के आहार में 
गुठली, काँटा, तिनका, काठ, कंकर तथा अन्य भी इसी प्रकार के कोई पदार्थ आ जाएँ 
तो, साधु उन पदार्थों को न तो हाथ से उठाकर यत्र-कुत्रचित्‌ फैंके और ना हीं मुख से 
थूत्कार की ध्वनि से थूककर फैंके, किन्तु उनको सम्यक्तया हाथ से ग्रहण कर एकान्त- 
जीव रहित स्थान-में चला जाए और वहाँ एकान्त स्थान में जाकर अचित्त भूमि को खूब 


देख-भालकर बड़ी यत्रा के साथ परठने योग्य स्थान पर परठे और परठकर प्रतिक्रमण 
'करे। ह॒ 


टीका-- साधु केभोजन करते समय यदि गुठली-कंटक आदि पदार्थ निकल आए तो 
साधु उन पदार्थों को योंही अयला से इधर-उधर थूक-थाक कर न फैंक दे, क्योंकि ऐसा करने 
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पश्चणाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ १५६ 


ता 


से अयला होती है । जहाँ अयला है, वहाँ जीवों का उपघात सिद्ध है ही । अस्तु, साधु ऐसे खाने 
के अयोग्य निकृष्ट पदार्थों को हाथ से ग्रहणकर एकान्त स्थान में जाए और वहाँ जाकर प्रासुक 
भूमि की सावधानी से प्रतिलेखनाकर यल्पूर्वक परठ दे | इतना ही नहीं, परठकर प्रतिक्रमण भी 
करे। यानी इच्छाकारेण आदि प्रसिद्ध पाठ पढ़े या 'वोसिरामि-बोसिशमि' कहे, क्योंकि इस 
प्रकार करने से क्रिया का अवरोध भलीभाँति हो जाता है। इसी वास्ते अन्तिम ८६ अंक वाली 
गाथा के चतुर्थ पाद में ' पडिक्कमे '-' प्रतिक्रामेत्‌' क्रियापद दिया गया है । इस क्रियापद के विषय 
में विशेष वक्तव्य 'एगंतमवक्मित्ता' ६१ गाथा के भाष्य में देखें | वहाँ स्पष्टत: विवेचन किया जा 
चुका है। 

यहाँ विवेचन योग्य एक बात और है । वह यह कि--चौरासीवें सूत्र में जो ' अट्टिअं '- 
' अस्थिकं ' पद दिया हुआ है | उससे वही भ्रान्ति होती है जो 'बहुअट्टिअं पुग्गलं ' बाली गाथा 
के भाष्य में कही जा चुकी है| परन्तु वास्तव में इस शब्द का यहाँ-वहाँ की भ्रान्ति से कोई 
सम्बन्ध नहीं है । यहाँ ' अस्थिक ' शब्द से केवल फल की गुठली ही ली जाती है, क्योंकि 
अगले चरणों में स्पष्टत: तृण आदि शब्द पड़े हुए हैं । वे बतलाते है कि सूत्रकार को ' अस्थिक' 
शब्द से गुठली ही अभिप्रेत है । तभी तो पाठ की पूर्वापर-संगति बैठती चली जाती है; नहीं तो 


" कैसे बैठ सकती है ? पन्नवणा सूत्र के भी प्रथम पद में और वनस्पति- अधिकार मे ' एगट्टिया ! 


और 'बहुवीयगा ' ऐसे दो सूत्र दिए हुए हैं। जिसमें ' एगट्टिया '-' एकास्थिका ' शब्द में निम्बु, 
आम्र, जामुन, हरीतकी (हरड) आदि फल ग्रहण किए गए हैं और 'बहुवीयगा' शब्द में 
दाड़िम-आनार आदि फलों का ग्रहण है। अत: सभी तरह ' अस्थिक ' शब्द से गुठली का 
ग्रहण ही युक्तियुक्त सिद्ध होता है, अन्य का नहीं । 

उत्थानिका---अब, वसति-उपाश्रय-में आकर किस प्रकार भोजन करना चाहिए ? 
इस विषय में कहा जाता है :-- 


सिआ य भिकक्‍्खू इच्छिज्ञा, सिज्जमागम्म भुत्तुओं। 
सर्पिंडपायमागम्म / उंडुअं पडिलेहिआ॥८७॥ 


स्थाच्य भिक्षुरिच्छेत्‌ू, शय्यामागम्य भोक्तुम्‌। 


सपिण्डपातमागम्ध / उन्दुक॑. प्रतिलेख्य ॥८७॥ 

पदार्थान्वय: -- सिया-कदाचित्‌ भिक्‍्खू-साधु सिज्जं-उपाश्रय में आगम्म- आकर ही 
भुत्तुअं-भोजन करना इच्छिज्जा-चाहे तो सपिण्डपायं-वह शुद्ध भिक्षा-सहित साधु आगम्म- 
उपाश्रय में आकर उंडुअं-भोजन करने की भूमिका की पडिलेहिआ-प्रतिलेखना करके, फिर उसी 
स्थान पर पिण्डपात की विशुद्धि करे | 

मूलार्थ-- यदि कोई विशेष कारण न हो और साधु यह चाहे कि--उपा श्रय में 
जाकर ही भोजन करूँ, तो शुद्ध भिक्षा लिए हुए वह साधु उपाश्रय में आए और भोजन- 
स्थान की प्रतिलेखना करके लाए हुए भिक्षा-भोजन की विशुर्द्धि करे। 

टीका-- इस गाथा में यह वर्णन है कि--किसी विशेष कारण के न होने पर जब साधु 
की यह इच्छा हो कि--मैं उपाश्रय में जाकर ही भोजन करूँ, तो वह ' सपिण्डपात ' अर्थात्‌ शुद्ध 


श्ष७ ] दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ पहमाध्ययनम्‌ 


भिक्षा लिए हुए उपाश्रय में आकर सब से प्रथम भोजन करने की भूमि की खूब देख- भालकर 
प्रतिलेखना करे, क्योंकि भोजन करने की भूमि सर्वथा शुद्ध और जीव-रहित होनी चाहिए तथा 
सूत्र में जो 'सपिण्डपात' शब्द आया है, उसका यह भाव है कि साधु शुद्ध आहार को लेकर 
उपाश्रय में आकर भोजन योग्य भूमि को देखे। यथा च टीका--' सह पिण्डपातेन विशुद्ध 
समुदानेनागम्य ' इत्यादि । सूत्रगत “उन्दुक ' शब्द का अर्थ यहाँ बहुत से “स्थण्डिल भूमि” करते 
हैं, परन्तु यह अर्थ ठीक नहीं | यहाँ 'उन्दुक ' शब्द का अर्थ भोजन करने की भूमिका ही है, 
क्योंकि अर्द्-मागधी कोष के पृष्ठ १६ पर हुआ लिखा है कि--' उंड्रयं-न०-( उन्दुक ) भोजन 
करवानु स्थान ' । यद्यपि 'उडग '-पु-शब्द के अर्थ उक्त कोष में मूत्र पात्र वा मूत्र करने का स्थान 
लिखे हैं, किन्तु उक्त शब्द का सस्कृत रूप न देकर उसे देशी प्राकृत शब्द का रूप माना गया है। 
अपितु 'उंडुय ' शब्द नपुसक लिड्रीय मानकर फिर उसका ' उन्दुक ' इस प्रकार का संस्कृत रूप 
देकर उसका अर्थ भोजन करने का स्थान लिखा है--सो इस स्थल पर यही अर्थ युक्ति युक्त 
सिद्ध होता है। कारण कि, सब से पहले भोजन करने की भूमि को देख-कर ही, फिर वहाँ 
बैठकर और क्रियाएँ की जा सकेंगी, न कि भोजन लाते ही सब से पहले स्थण्डिल जाने की 
भूमि को देखना चाहिए। भला स्थण्डिल- भूमि का और भोजन-क्रिया का क्‍या सम्बन्ध ? 
भोजन क्रिया के लिए तो भोजन- भूमि ही देखना ठीक है । वृत्तिकार भी इसी भोजन-भूमि के 
अर्थ से सहमत है। वे अपनी इसी सूत्र की वृत्ति में स्पष्टत: लिखते हैं कि--' तत्र बहिरेवोन्दुकं 
स्थान प्रत्युपेक्ष्य विधिना तत्रस्थ: पिण्डपातं विशोधयेदिति सूत्रार्थ :-- उपाश्रय से बाहर ही भोजन 
करने की भूमि को देखकर फिर विधि से वहाँ पर बैठकर आहार-पानी की विशुद्धि करे | अस्तु, 
सभी प्रकार से इस स्थान पर 'उन्दुक ' शब्द से ' भोजन करने की भूमि ' यह अर्थ करना ही सिद्ध 
होता है। 
उत्थानिका--अब उपाश्रय में गुरुके समीप किस प्रकार प्रवेश करना चाहिए ? इस 
विषय में कहा जाता है :-- 
विणएणं पविसित्ता, सगासे गुरुणो मुणी। 
इरियावहियमायाय , आगओ अ पडिक्कमे ॥८८ ॥ 
विनयेन प्रविश्य, सकाशे गुरोर्मुनि। 
ईर्यापधिकीमादाय. , आगतश्च॒ प्रतिक्रामेत्‌॥८८ ॥ 
पदार्थान्वय:--- सदा विधि-निषेध के सिद्धान्तों को मनन करने वाला मुणी-मुनि 
विणएणं-विनय से पश्चिसित्ता-उपाश्रय में प्रवेश करके गुरुणो-गुरु श्री के सगासे-समीप 
इरियावहियं-ईर्यापथिक सूत्र को आयाय-पढ़ करके अ-तथा आगओ--गुरु श्री के पास आया 
हुआ पडिक्रमे-कायोत्सर्ग करे। 
मूलार्थ-- साधु, महान्‌ विनय-विधि के साथ 'मत्थएण बंदामि' कहता हुआ 
उपाश्रय में प्रवेश करे और गुरुदे के समीप आकर 'इरियावहियाए'' संपूर्ण सूत्र को 
पढ़कर कायोत्सर्ग करे। 
टीका-- इस सूत्र में वर्णन है कि--जब साधु आहार लेकर उपाश्रय में गुरुदेव के 
समीप प्रवेश करे तब 'निस्सही निस्सही '-' नैषेधिकी नैषेधिकी ' ऐसा शब्द कहे | इसका आशय 


'धााणणणणणणणाणाणननानानाणनामममाभाआ इस लू _ (३-३. हललनलुनन__ुनलननननुल्लुल_ाचचलमनत ला चचमुनुतु बालक 
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है कि हे भगवन्‌ ! जिस काम के लिए मैं गया हुआ था, उस काम को मैं पूर्ण करके अब आ 
गया हूँ अर्थात्‌ आवश्यक क्रिया से अब मैं निवृत्त हो गया हूँ । इसके बाद ' मत्थएण बंदामि- 
मस्तकेन बन्दे' तथा 'नमो खमासमणाण-नम: क्षमाश्रमणेभ्य:' इत्यादि विनय पूर्वक मुख से 
शब्द उच्चारण करता हुआ और हाथ जोड़ता हुआ गुरु श्री के संनिकट आए । गुरु श्री के समीप 
आकर फिर ' इच्छाकारेण ' और ' तस्सोत्तरीकरणेणं ' सूत्र को पढ़कर गमनागमन की क्रिया का 
निषेध करने के लिए तथा मंगल के लिए ' * लोगस्स उज्जोयगरे ' के सूत्र का स्थिर चित्त होकर 
ध्यान करे । कारण कि, जब विधिपूर्वक ध्यान किया जाएगा, तभी अतिचारों की विधिपूर्वक 
आलोचना हो सकेगी ' अन्यथा नहीं | 

ऊपर के वक्तव्य से सिद्ध हुआ कि- साधु भोजन लाते ही भोजन करने न लग जाए, 
प्रत्युत विधिपूर्वक ही प्रवेश करे और विधिपूर्वक ही ध्यान करे। 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, लोगस्स के ध्यान के अनन्तर ध्यान मे किस बात का 
विचार करना चाहिए. ? इस विषय मे कहते है :- 


आभोद्धत्ताण नीसेसं, अहडआरं जहक्रमं। 
गमणागमणे चेव, भत्तपाणे च संजए ॥८ ९ ॥। 
आभोगयित्वा नि:शेषम्‌, अतिचारं यथाक्रमम्‌। 


गमनागमनयोश्वेव , भक्तपानयोश्र संयत: ॥८९॥। 

पदार्थान्वय:- संजए-साधु गमणागमणे-गमनागमन की क्रिया में छेव-और इसी 
प्रकार भत्तपाणे-अन्न-पानी के बहरने मे लगे हुए नीसेसं-सम्पूर्ण अड़आरं-अतिचारो को 
जहक्कमं-अनुक्रम से आभोदइत्ताणं-जान कर हृदय में स्थापन करे | 

मूलार्थ- भिक्षा लाने वाला साधु , कायोत्सर्ग में गसनागमन की क्रिया से तथा 
अन्न-पानी से संबंधित समस्त अतिचारों को अनुक्रम से एक-एक करके स्मरणकर 
अपने हृदय में स्थापन करे। 

टीका- जब साधु भिक्षा लाकर गुरु श्री के समक्ष कायोत्सर्ग करे, तब उस कायोत्सर्ग 
में गमनागसन- आने -जाने की क्रिया -करते समय तथा अन्न-पानी ग्रहण करते समय जो कोई 
अतिचार लगे हो, उन सब को सम्यक्‌ प्रकार से स्मरण करके अपने विकार-शून्य हृदय में 
स्थापित करे। इस गाथा के उक्त कथन से यह भलीभौति सिद्ध हो जाता है कि, विचारक मनुष्य 
को जो भी कुछ विचार करना हो वह कायोत्सर्ग-विधि से भली-भाँति किया जा सकता है। 
कारण कि कायोत्सर्ग ( ध्यान) की दशा मे अव्याक्षिप्तचित्त होने से सभी बस्तुओं का विचार पूर्ण 
रूपेण ठीक हो सकता है। अत: प्रत्येक बस्तु का विचार ध्यान-वृत्ति से होता चाहिए सूत्रकर्ता 
ने जो 'यथाक्रम ' पद दिया है, इसका यह भाव है कि- अतिचारों की स्मृति यथाक्रम से करनी 
चाहिए | जैसे कि- प्रथम गमनागमन की क्रियाओं से लगे हुए अतिचारों की विचारणा करे और 
तत्पश्चात्‌ अन्न-पानी के ग्रहण करते समय लगे हुए अतिचारों की | जब यथाक्रम से अतिचारो 
की स्मृति की जाएगी, तब स्मृति ठीक होने से ज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम भी होगा | इसी 

९ यह लोगस्स के ध्याल की अपनी साप्प्रदाग्रिक मान्यता है | सभ्नी सम्प्रदाय ऐसा नहीं मानते | बहुत 

से सम्प्रदाय ' इच्छाकारेण ' सूत्र का ध्यान करना घानते हैं -- संपादक । 
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कारण से सूत्रकर्ता ने 'एवं ' शब्द का प्रयोग किया है; क्‍्योंकि-' एवं ' शब्द अवधारण अर्थ में 
व्यवहत है| 


उत्थानिका- कायोत्सर्ग पार लेने के बाद फिर क्या करना चाहिए ? अब इस विषय 
में कहा जाता है :- 


उज्जुपन्नो अणुव्विग्गो, अव्वव्खित्तेण चेयसा। 
अलोए  गुरुसगासे, जं जहा गहिअं भवे॥९०॥ 
ऋजुप्रज्ञोउद्विग्न: » अव्याक्षिप्तेन चेतसा। 
आलोचयेद्‌ गुरुसकाशे, यद्‌ यथा गुहीतं भवेत्‌ ॥९०॥ 

पदार्थान्वय:- उज्जुपन्नो-सरल बुद्धि वाला अणुव्बिग्गो-उद्ठिग्रता-रहित मुनि जं-जो 
पदार्थ जहा-जिस प्रकार से गहिआं-ग्रहण किया भवे-हो, उसको उसी प्रकार से अव्वक्खित्तेण- 
अव्याक्षिप्त चेयसा-चित्त से गुरुसगासे-गुरु के समीप आलोए-आलोचना करे। 

मूलार्थ- सरल-स्वभावी एवं व्यग्रता-रहित साधु, जो पदार्थ जिस रूप से 
ग्रहण किया हो उसकी उसी रूप से स्थिरच्चित्त होकर गुरू श्री के समक्ष आलोचना करे। 

टीका- जघ ध्यान पार ले, तब कपटरहित होने से सरल बुद्धि वाला तथा क्षुधा आदि 
के जीतने से प्रशान्त चित्त वाला साधु अव्याक्षिप्तचित्त से अर्थात्‌ स्थिर चित्तपूर्वक, चचलता आदि 
अवगुणो को दूर करके गुरु के समक्ष सभी ध्यान मे स्मरण किए हुए अतिचारो को निवेदन करे। 
यानि जिस प्रकार अन्न-पानी ग्रहण किया गया हो, उसी प्रकार गुरुदेव के समक्ष प्रकट करे, 
क्योंकि जब गुरु के पास भिक्षाचरी विषयक सर्व प्रकार से आलोचना कर ली जाएगी, तब 
गुरुदेव किसी अन्य साधु को उस घर पर, जिस घर से आहार लाया हो, जाने की आज्ञा प्रदान 
नही करेगे। जब गुरु को पता ही नहीं होगा, तो फिर वे अन्य मुनियों को ' अमुक घर पर मत 
जाना ' इस प्रकार कैसे कह सकेंगे। अस्तु, अन्ततोगत्वा इसका यह परिणाम निकलेगा कि- 
प्रत्येक मुनि के एक ही घर में पुन:-पुन: भिक्षा के लिए जाने से जिन शासन की लघुता और 
मुनियों पर गृहस्थों की अश्रद्धा उत्पन्न हो जाएगी । अतएव गुरु श्री के पास भिक्षाचरी के विषय 
मे आलोचना करनी युक्ति युक्त सिद्ध होती है। आलोचना करने से दूसरा यह भी लाभ है कि 
भूल या अन्य किसी प्रकार से लगे हुए दोषो की यथावत्‌ निवेदना करने की हृदय में सरलता- 
निष्कपटता-आती है। जब हृदय में निष्कपटता ने स्थान पा लिया तो फिर कहना ही क्‍या है ? 
जैसी आत्म-विशुद्धि निष्कपट मनुष्य की होती है, वैसी अन्य किसी की नहीं होती | सयमी के 
लिए आत्म-विशुद्धि सब से बड़ा लाभ है। इसी लाभ के लिए संसार छोडकर साधुपद ग्रहण 
किया जाता है। 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, यदि आलोचना सम्यक्तया न हो तो फिर क्या करना 
चाहिए ? इसके विषय में कहते हैं :- 


न सम्ममालोइअं हुज्जा, पुव्विं पच्छा व जं कडं। 
पुणो पडिक्कमे तस्स, वोसट्टो चिंतए इमं॥९१॥ 
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न सम्यगालोचितं भवेत्‌, पूर्व. पश्चाद्वा यत्कृतम्‌। 


पुनः प्रतिक्रामेत्‌ तस्‍्य, व्युत्सृष्टश्चिन्तयेदिदम्‌ ॥९१ ॥ 
पदार्थान्वय:--जं-जो अतिचार सम्मं-सम्यक्‌ प्रकार से आलोड्आअं-आलोचित न हुज्जा- 
न किया गया हो ब-अथवा पुव्यिं-पूर्व कर्म, तथा पच्छा- कडं-पश्चात्‌ू-कर्म--विपर्यय हो तस्स- 
उसको पुणो-फिर पडिक्कमे-प्रतिक्रम करे, बोसट्टो-कायोत्सर्ग में डमं-यह चिंतए-चिंतन करे। 
मूलार्थ-- जिन सूक्ष्म अतिचारों की सम्यक्‌ प्रकार से आत्नोचना न हुई हो और 
जो पूर्व-कर्म तथा पश्चात्‌-कर्म आगे पीछे कहे गए हों, उनका फिर प्रतिक्रमण करे और 
दोबारा कायोत्सर्ग करके उसमें अग्रिम सूत्रोक्त विचारों का चिंतन करे। 
टीका--- यदि अनाभोगपन से-अज्ञान से-वा स्मृति के ठीक न होने से सम्यक्तया 
अतिचारों की आलोचना न की जा सकी हो | जैसे--पूर्ब-कर्म पीछे वर्णन किया गया और 
पश्चात्कर्म पहले वर्णन किया गया अर्थात्‌ जो पहले दोष लगा हो उसे पीछे और जो पीछे दोष 
लगा हो उसे पहले वर्णन कर दिया हो, तो उस आलोचक साधु का कर्त्तव्य है कि, वह फिर 
दोबारा सूक्ष्म अतिचारों की स्मृति के लिए 'इच्छाकारेणं ' और ' तस्सोत्तरीकरणेणं ' इत्यादि सूत्र 
पढ़कर 'गोयरचरिआए.' इत्यादि सूत्र का ध्यान करे और उसमें विस्मरण हुए अतिचारों का 
चिंतन करे। कारण कि. जब सम्यक्‌ प्रकार से चिन्तन किया जाएगा तभी सर्ब प्रकार से 
अतिचारों का स्मरण किया जा सकेगा, अन्यथा नहीं | सम्यक्‌ू-चिन्तन ही वास्तव में सर्वश्रेष्ठ 
वस्तु है। यह स्मरण रहे कि जैसा चिन्तन ध्यानावस्था में किया जा सकता है जैसा बिना 
ध्यानावस्था के प्राय: नहीं किया जा सकता, क्योंकि ध्यानावस्था में चित्त-वृत्तियाँ चचलता 
छोड़कर स्थिर हो जाती हैं | चित्त-वृत्तियोंकी स्थिरता में ही सभी सदगुण संनिहित हैं। 
उत्थानिका--- अब सूत्रकार, ध्यानसम्बन्धी विचारणा के विषय में कहते हैं :-- 


अहो जिणेहिं असावज्ञा, वित्ती साहूण देसिया। 
मुक्खसाहणहेउस्स , साहुदेहस्स धारणा॥९२॥ 
अहो जिनैरसावद्या, वृत्ति: साधूनां देशिता। 


मोक्षसाधनहेतो: » साधुदेहस्थ धारणाय॥९२॥ 

पदार्थान्वय:--- अहो-आश्चर्य है कि जिणेहिं-तीर्थंकर देवों ने साहूणा-साधुओ के 
लिए असावज्ञा- असावद्य-पापरहित बित्ति-गोचरीरूप वृत्ति देसिया-दिखलाई है-बतलाई है,जो 
मुक्खसाहणहेउस्स-मोक्ष-साधन के कारणभूत साहुदेहस्स-साधु के शरीर को धारणा-धारण करने 
के लिए-पोषण करने के लिए है। 

मूलार्थ-- महान्‌ आश्चर्य है कि, तीर्थंकर देवों ने साधुओं के लिए निरवद्य पाप 
रहित-उस गोचरी रूप बृत्ति का उपदेश किया है, जो मोक्ष के साधन ज्ञान-दर्शन-चारित्र 
हैं, तत्कारणभूत साथ्रु के शरीर को धारण करने के लिए होती है। 

टीका-- साधु ध्यान में इस प्रकार विचार करे कि-- अहो ! आश्चर्य है, श्री श्रमण 
भगवान्‌ महावीर स्वामी ने तथा राग-द्वेष को जीतने वाले सभी तीथैकर देवों ने साधुओं की 
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भिक्षा-वृत्ति सर्वथा पाप से रहित उपदेशित की है। जैन साधुओं की भिक्षा वृत्ति किसी को 
कष्टकारी न होने से पूर्ण रूपेण पवित्र होती है। इसी भिक्षा वृत्ति का उद्देश्य और कुछ नहीं है-- 
यह केवल अपने शरीर के निर्वाह के लिए ही है। इसके द्वारा साधु अपने शरीर की पालना 
सम्यक्‌ प्रकार से कर सकता है। 

अब यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि--साधु उक्त वृत्ति द्वारा अपने इस अपावन 
शरीर की रक्षा किस लिए करता है ? क्‍या साधु भी शरीर के मोह में फँसा हुआ है ? क्‍या वह 
भी गृहस्थीं की तरह मरने के डर से शरीर-रक्षा की झंझटें करता है ? 

उत्तर में कहा जाता है कि--शरीर-मोह की या मरने से डरने की कोई बात नहीं है। 
साधु तो जिस दिन से साधु होता है, उसी दिन से मौत से मोरचा लगा देता है, फिर मरने का डर 
कैसा ? साधु , जो भिक्षा द्वारा शरीर-रक्षा करता है, वह मोक्ष के साधन जो ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
रूप तीन रल हैं, उनकी सम्यक्‌ साधना के लिए करता है। 'शरीरमाद्यं खलु धर्मसाधनम्‌।' 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, जब ध्यान में उक्त प्रकार से चिन्तन कर लेने के पश्चात्‌ 
तब फिर क्‍या करे ? इस विषय में कहते हैं :-- 


णमुक्काण पारित्ता, करित्ता जिणसंथवं। 
सज्झायं पट्ठिवित्ताणं, बीसमेज् खर्ण मुणी॥९३॥ 
नमस्कारेण पारयित्वा, कृत्वा जिनसंसत्वम्‌। 


स्वाध्यायं प्रस्थाप्य, विश्राम्येत्‌ क्षणं मुनि:॥९३॥ 

पदार्थान्वय:-- णमुक्कारेण-नमस्कार-मंत्र से पारित्ता-कायोत्सर्ग को पार कर 
जिणसंथवं-जिनसस्तव- अर्थात्‌ “लोगस्स उज्जोयगरे” आदि जिनसस्तव को करित्ता-पढ़ कर, 
और सज्झायं-स्वाध्याय को पट्टवित्ताणं-संपूर्ण करके मुणी-साधु खणं-क्षणमात्र वीसमेज्ज- 
विश्राम ले। 

मूलार्थ--इस प्रकार विचारणा के बाद साधु, नमस्कार-मंत्र से 'नमो अरिहंताणं ' 
के पाठ से कायोत्सर्ग-ध्यान को पारे ( अपनाए )। ध्यान पारकर ( अपनाकर ) जिनसंस्तव 
अर्थात्‌ 'लोगस्स ' पढ़े। फिर सूत्र-स्वाध्याय पूर्ण करके कुछ देर विश्राम करे। 

टीका-- जब साधु कायोत्सर्ग को पारे (अपनाकर), तब मुख से 'नमोअरिहंताणं ' पद 
पढ़कर पारे। ध्यान पारणे के बाद फिर जिनसंस्तब-लोगस्स उज्जोयगरे--इत्यादि स्तव संपूर्ण पढ़े | 
पश्चात्‌ सूत्र की गाथाओं का स्वाध्याय आरम्भ करे, जिससे एक माँडले पर बैठने वाले मुनिगण 
एकत्रित हो जाएँ तथा जो अन्य मुनि आते जाएं , वे भी जिन-सस्तव वा सूत्र का स्वाध्याय आरम्भ 
करें | स्वाध्याय पूर्ण कर चुकने के बाद थोड़ी देर विश्रान्ति लें यानि आराम करें | कारण कि, अति 
शीघ्रता से किया हुआ आहार भलीभाँति शरीर की रक्षा नहीं कर सकता, प्रत्युत शरीर में एक 
प्रकार की व्यथा उत्पन्न कर देता है। उक्त विधि से किया गया आहार अपने अभीष्ट की सिद्धि 
करने में सम्पूर्णतया सहायता करेगा, इसलिए मुनि को उक्त विधि से विश्रान्ति लेकर ही आहार 
करना चाहिए तथा जो सूत्र में 'जिणसंथवं '-'जिनसंस्तव ' का पाठ करना लिखा है, उसका अर्थ 
परम्परा से ' लोगस्स उज्जोयगरे' करते चले आए हैं, परन्तु जिन गाथाओं में श्री भगवान्‌ की स्तुति 
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हो, उसी का नाम जिन-संस्तव है। अतएवं आहार करने से पहले 'जिनसस्तव ' वा ' स्वाध्याय ' 
अवश्यमेव करना चाहिए , जिससे स्वाभाविकता से ही आहार करने में विलम्ब हो जाए। 


उत्धानिका- अब सूत्रकार, विश्राम लेते हुए क्या करना चाहिए ” इस प्रश्न के उत्तर 
में कहते हैं :- 


वीसमंतो इमं चिंते, हियमई्ट लाभमद्ठिओ। 
जह मे अणु॒ग्गहं कुज्जा, साहू हृज्जामि तारिओ ॥९४॥ 
विश्राम्यन्निमं चिन्तयेत्‌ , हितमर्थ लाभार्थिक:। 
यदि मेउनुग्रह कुर्यात्‌ , साधुर्भभामि तारित:॥९४॥ 


'पदार्थान्वयय:- लाभमदड्डलिओ-निर्जरा के लाभ का अर्थी साधु बीसमंतरो-विश्राम करता 
हुआ हियमट्डं-हित के वास्ते इमं-यह चिंते-चिन्तन करे कि जड़-यदि कोई साहू-साधु से-मुझ पर 
आहार लेने का अणु ग्गहं - अनुग्रह कुज्जञा-करे तो मैं तारिओ- भव-सागर से तारा हुआ हुज्जा-हो 
जाऊ। 

मूलार्थ- निर्जरारूप महान्‌ लाभ की अभिलाषा रखने वाला साधु, विश्राम 
करता हुआ कल्याण के लिए यह विचार करे कि- यदि कोई कृपालु, मुनि, मुझ पर 
कुछ आहार लेने की कृपा करे तो मैं संसार-सागर से तारा हुआ हो जाऊँ। 


टीका- विश्राम लेता हुआ साधु , निर्जरारूप अक्षय-लाभ के लिए तथा परस्पर के 

हित- प्रेम के लिए वा कल्याण के लिए अपने हृदय में विचार करे कि- यदि ये संगी साधु मुझ 

सेवक पर कुछ अनुप्रह करे तो मैं इनको यह लाया हुआ सब आहार दे दूँ। ऐसा करने से मैं इन 

कृपा-सिन्धु साधुओं द्वारा संसार-सागर से अनायास ही पार हो जाऊँगा। अस्तु , ऐसा विचार 

-करके प्रथम तो आचार्य श्री जी से आमंत्रणा करे | यदि वे स्वयं ग्रहण न करें तो फिर उनसे कहे 

कि हे भगवन्‌ ! अगर आप नहीं लेते तो अन्य मुनिवरों को दे दीजिए | यदि आचार्य कहें कि तुम 
स्वय आमत्रणा करो तो फिर ' स्वयं आमंत्रणा करे '। (यह अग्मिम सूत्रों मे कहा जा रहा है) । 


इस कथन का यह भाव है कि- साधुओ को आहार-पानी परस्पर आदान-प्रदान 
करके प्रेमपूर्वक ही करना चाहिए। इस प्रकार परस्पर दान करने के सूत्रकार ने दो फल प्रतिपादन 
किए हैं- एक तो निर्जरा और दूसरे परस्पर प्रेमभाव उत्पादन करना तथा सहानुभूति दिखलाना। 
अतएब अन्य साधुओ को आहार की आमंत्रणा सच्चे दिल से अपना कल्याण समझ कर करनी 
चाहिए। यह नहीं कि योंही ऊपर के मन से कुछ कहा, कुछ न कहा और झट आमत्रणा के 
कर्त्तव्य से हलके हुए। 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, आमंत्रणा करने पर यदि कोई साधु आमंत्रणा स्वीकार 
करे तो कया करे ? यह कहते हैं :- 


साहवो तो चिअत्तेण, निमंतिज् जहक्रमं। 
जड तत्थ केइ इच्छिज्जा, तेहिं सद्द्धिं तु भुंजए ॥९५॥ 


१६३ ] दश्वैकालिकसूबम्‌- [ पतन्ञमाध्ययनम्‌ 


साधूँस्‍तत: प्रीतेन, निमन्नयेत्‌_यथाक्रमम्‌ । 
यदि तत्र केचिदिच्छेयु:, तैः सा््॑ तु भुझ्जीत॥९५ ॥ 


पदार्थान्वय:-- तओ-तत्पश्चात्‌ साहवो-साधुओ को चिअत्तेण-प्रीतिभाव से जहक्रमं- 

यथाक्रम निर्मंतिज्ज-निमंत्रणा करे, फिर जड़-यदि तत्थ-उन निमन्त्रित साधुओं मे से केड-कोई 
साधु इच्छिज्जा- भोजन करना चाहे तो तेहिं सरिद्धिं-ठउनके साथ भुंजए- भोजन करे । 

मूलार्थ- गुरू-आज्ञा मिलने पर साथ के साधुओं को प्रीतिपूर्वक अनुक्रमण से 
निमंत्रणा करे। यदि निमंत्रणा मानकर कोई प्रेमी साधु भोजन करना चाहे तो प्रसन्नतापूर्वक 
उनके साथ भोजन करे। 

टीका- आचार्य श्री जी की आज्ञा मिलने पर अपने अन्य साथी साधुओं को प्रीतिभाव 
से स्वय यथाक्रम विधि से अपने लाए हुए आहार के लिए आमंत्रणा करे। ' यथाविधि' उसका 
नाम है- जैसे पहले सब से बड़े को आमंत्रणा करे , फिर उससे छोटे को | अस्तु, इस प्रकार 
निमत्रणा करने पर यदि कोई साधु, चाहे तो उसके साथ बैठकर भोजन कर ले, क्योंकि जब 
धर्म- बान्धव साथ बैठकर भोजन करना चाहे तो उनके साथ ही बैठकर भोजन करने मे आत्म- 
कल्याण है; प्रेमभाव की वृद्धि है, जैन धर्म की प्रशंसा है तथा सूत्र मे जो बहु वचन सर्वनाम के 
साथ ' इच्छिज्जा ' एकवचनान्त क्रिया-पद दिया है, वह प्राकृत- भाषा के कारण से है। प्राकृत- 
भाषा मे इस प्रकार के विपर्यय प्राय : बहुत अधिक होते है । इसी प्रकार 'साहवो ' यह द्वितीयान्त 
पद भी प्राकृत भाषा के कारण से ही दिया है। उक्त गाथा से यह भली भाँति सिद्ध हो जाता है 
कि- जब साधु भोजन करना चाहे तब साथी साधुओं को अवश्यमेब निमत्रित करे। बिना 
निमंत्रणा किए भोजन कदापि नहीं करना चाहिए | साधु होकर संविभागी न हुआ तो फिर क्या 
हुआ ? कुछ नहीं | साधु-सघ में सविभाग दान मुख्य है । शि 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, यदि कोई आमंत्रणा स्वीकार न करे तो फिर क्या करे ? 
इस विषय मे कहते हैं :- 


अह कोइ न इच्छिज्ञजा, तओ भुंजिज एक्कओ। 
आलोए भायणे साहू, जयं अप्परिसाडियं ॥९६॥॥। 
अथ कोड5पि नेच्छेत्‌, ततो भुक्लीत एकक:। 


आलोके भाजने साधु: , यतमपरिशाय्यन्‌ ॥९६ ॥॥ 
पदार्थान्वय:- अह-यदि साग्रह-निमत्रणा करने पर भी कोइ-कोई साधु न इच्छिज्जा - 


९ नोट - संविभाग मे परस्पर खाॉटकर खाने में ही आत्म-कल्याण है | जक प्रेम-मूर्ति साथु ही खस 
गए, तो फिर अकेलेपन के भाव कैसे ? साधु वही है जो संविभागी है । आगे खत्नसक्कर इसी सूत्र के मनखम 
अध्ययन में स्थय सूत्रकार ने कहा है कि-' असंखिभागी नहु तस्स सोकरो' जो असंजिभागी है-खाँटकर 
नहीं रखाने ात्ता है; लह आहे कि मुझे मोक्ष मिलते तो उसे क्कदापि मोक्ष नहीं मिलल सकता । सो क्ष सलिभागी 
को ही मिलता है । ( जो जिस- कलपी मुनि असंगता की दृष्टि से असंविभागी हैं , उनके लिए यह कथन नहीं 
है।) अहा ! पारस्परिक प्रेम-व॒ुद्धि का किसना ऊँचा आदउर्शककशन हैं। एकल्नरशोरे-जिद्लास्तोलूप-सुनि 
ध्यान दें- संपादक | 


पम्चममाध्ययनप्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [१६४ 


आहार लेने की इच्छा न करे लतओ-तत्पश्चात्‌ साहू-बह निमंत्रणा करने वाला साधु एकओ-स्वय 
अकेला ही आलोए-प्रकाशयुक्त भायणे-पात्र में तथा जयं-यलपूर्वक अप्परिसाडियं-हाथ तथा 
मुख से न गिराता हुआ भुंजिख़-शान्त भाव से भोजन करे। 

मूलार्थ- यदि बार बार की साग्रह-निमंत्रणा पर भी कोई सांधु भोजन करने के 
लिए तैयार न हो, तो फिर अकेला ही प्रकाशमय-खुले-पात्र में, य्ना पूर्वक इधर-उधर 
परिसाटन न करता हुआ भोजन करे। 


टीका- बारी-बारी से सब साधुओं को विनती कर लेने पर भी यदि साधु उससे 
आहार लेने की इच्छा न करे, तब उस साधु के लिए योग्य है कि वह राग और द्वेष के सकल्प- 
विकल्पों से रहित होकर अकेला ही प्रकाशमय पात्र में आहार कर ले | किन्तु जब आहार करने 
लगे तब यल्रपूर्वक हाथ तथा मुख से इधर उधर न गिराता हुआ ही आहार करे, क्योंकि अयत्ा 
से किया हुआ आहार संयम-विराधना का हेतु बन जाता है। अतः सिद्ध हुआ कि- साधु मुख 
मे जो ग्रास डाले वह प्रमाण का ही डाले। ऐसा न करे कि, कुछ तो ग्रास मुख में है तथा कुछ 
उसका भाग नीचे गिर रहा है तथा कुछ हाथ में है और कुछ नीचे गिर रहा है । इस प्रकार आहार 
करने मे अयोग्यता पाई जाती है। सूत्रकर्ता ने जो प्रकाशनीय पात्र मे भोजन करना लिखा है, 
उसका कारण यह है कि प्रकाशनीय पात्र में ही सूक्ष्म त्रस जीव भलीभाँति देखे जा सकते हैं, 
अन्य मे नहीं। अत: साधु को सदा भोजन करने के लिए प्रकाशप्रधान पात्र ही रखना चाहिए, 


उत्थानिका- अब सूत्रकार, अच्छे-बुरे भोज्य पदार्थों के विषय में समभाव रखने के 
लिए कहते हैं :- 


तित्तगं व कडडुअं व कसायं, अंबिलं व महुरं लवणं वा। 
एअलद्धमन्नत्थ_ पउत्तं , महुघयं व भुंजिज्ज संजए॥९७॥ 


तिक्तकं वा कटुकं वा कषायम्‌ , अम्लं वा मधुर लवण वा। 


एतल्‍्लब्धमन्यार्थप्रयुक्तम्‌ मधुघृतमिव भुड्जीत  संयतः ॥९७॥ 
पदार्थान्वय. -- संजए-यलावान्‌ साधु एअ-इस प्रकार के लद्धं-आगमोक्त विधि 

से मिले हुए अन्नत्थ पउत्तं-अन्य के बास्ते बनाए हुए तित्तग-तिक्त व-अथवा कडु अँ-कटुक ब- 
तथा कसाय-कषाय ब-तथा अंबिलं-अमल-खटट्टा बा-अथवा महुरं-मधुर लबणं-क्षार आदि 
पदार्थों को महुघयं ब-मधु-घृत की तरह प्रसन्नता के साथ भुंजिज्ज- भोगे अर्थात्‌ खाए। 

मूलार्थ- साधु, बही भोजन करे जो गृहस्थ ने अपने लिए बनाया हुआ हो और 
जो आगमोक्त विधि से लिया हुआ हो | चाहे फिर वह तिक्त हो, कटु हो , कषायला हो , 
खाट्ठा हो, मीठा हो, खारा हो, चाहे कैसा ही हो , उसी को बड़ी प्रसन्नता के साथ मधु-घृत 
के समान रखाए। 


टीका- साधु का भोजन कुछ घर का भोजन नहीं है। वह तो भिक्षा का भोजन है| 
भिक्षा में सभी प्रकार के पदार्थ मिलते हैं | जैसे- तिक्त,-ऐलुक, बालुक आदि । कंटुक- आर्द्रक 
तीमन आदि | कषाय-चल्ल आदि | अम्ल-तक्रार नाल आदि | मधुर- क्षीर मधु आदि | लवण - क्षार 


१६५ ] दश्जैकालिकसूत्रम्‌- [ पश्चमाध्ययनम्‌ 


बहुल पदार्थ । ये नाम गिना दिए गए हैं। इसी तरह के अन्य पदार्थ भी मिल जाते हैं। सो इस 
प्रकार के भिक्षा में मिले हुए सभी पदार्थों का अंगोंपाड़ न्याय से परमार्थ से मोक्ष के लिए साधक 
मानकर प्रसन्नता से इस प्रकार भोजन करे, जिस प्रकार संसारी लोग मधु और घृत का भोजन 
किया करते हैं । साधु का भोजन शरीर सौन्दर्य के लिए नहीं होता बल्कि आत्म- सौन्दर्य के लिए 
होता है। आत्म-सौंदर्य तो तभी हो सकता है, जबकि अच्छे-बुरे पर एक-सी प्रसन्नता हो- 
नाक-भोंह सिकोड़ना न हो। साधु के लिए तो भोजन का अच्छा-बुरापन आगमोक्त विधि से 
लेना न लेना है । जो भोजन आगमोक्त विधि से लिया जाता है, वह अच्छा है-और जो आगमोक्त 
विधि से नही लिया जाता है, वह बुरा है। 

ऊपर के विस्तृत कथन का सारांश इतना ही है कि- साधु को साधुवृत्ति के अनुसार 
तिक्त आदि किसी भी प्रकार का आहार मिले, साधु उसी को मधु-घृत की तरह सुन्दर जानकर 
ही भोजन करे। किन्तु उस आहार की निन्दादि कदापि न करे, और ना ही उसके रसका 
आस्वादन करे। 


उत्थानिका- अब सूत्रकार, युग्मगाथा द्वारा फिर इसी विषय को स्पष्ट करते हैं :- 
अरसं विरसं वावि, सूड़यं वा असूहयं। 
उल्ले वा जडइ वा सुक्क ,मंथुकुम्मासभोयणं ॥९८॥ 
उप्पण्णं॑ नाइहीलिज्ञा, अप्पं वा बहु फासुआं। 
मुहालद्धं॑ मुहाजीवी, भुंजिज्जा दोसवज्जिअं ॥९९ ॥युग्मम्‌ 


अरसं विरसं वा5 पि, सूचितं वा असूचितम्‌। 
आर्द्र वा यदि वा शुष्कम्‌, मन्थुकुल्माषभोजनम्‌ ॥९८॥ 
उत्पन्न नातिहीलयेत्‌ , अल्पं वा बहु प्रासुकम्‌। 
मुधालब्धं मुधाजीवी, भुझ्जीत दोषवर्जितम्‌॥९९॥ 


'पदार्थान्वय:- उप्पण्णं-विधि से प्राप्त क्रिया हुआ अरसं-रसरहित आहार वाबि- 
अथवा विरसं-विरस आहार-शीत अन्नादि बा-अथवा सूइयं-व्यझनादि से युक्त आहार असूडयं- 
व्यज्ञनादि से रहित आहार वा-अथवा उा्ं- आर्द्रर आहार बा-अथवा सुक्क-शुष्क आहार मंथु- 
बदरी-फल के चून का आहार कुम्मासभोयणं-उडद के बाकलों का आहार अप्पं-थोडा सरस 
आहार बा-अथवा बहु-घणा -नीरस आहार आदि आदि कैसा ही क्यो न निन्दित आहार हो साधु 
उसकी नीइहीलिज्जा-निन्दा-बुराई न करे, बल्कि मुहाजीबी-जाति -कुल आदि न बताकर आहार 
लेने वाला अनिदान जीवी साधु मुहालद्धं-मत्र-तत्रादि दुष्क्रियाओं के बिना किए हुए ही मिले हुए 
'फासुआं-प्रासुक आहार को चाहे फिर वह कैसा ही हो दोसवज्जिआं-संयोजनादि दोषों को छोड़कर 
भुंजिज्जा-प्रसन्नता से सेवन करे। 


मूलार्थ- आत्मार्थी मुधा जीवी साधु शास्त्रोक्त-विधि से प्राप्त- अरस विरस, 
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सूचित, असूचित, आर्द्, शुष्क आदि किसी भी प्रकार के निकृष्ट भोजन की, घृणा से 

' निनन्‍्दा न करे। यदि थोड़ा आहार मिले तो इस प्रकार न कहे कि-यह तो बहुत थोड़ा 
आहार है। इससे मेरी पेट पूर्ति कैसे हो सकती है ? यदि असार प्राय: अधिक आहार मिले 
तो यो न कहे कि कितना ढेर का ढेर असार-आहार मिला है ? ऐसे असार-आहार को 
मैं कैसे खाऊँ ? अस्तु, मुधा-जीवी साथ्रु को तो जो आहार मिले वह मुधालब्थ ( नि:स्वार्थ 
वृत्ति से प्राप्त ) और प्रासुक होना चाहिए , उसे ही संयोजनादि दोषों को त्यागकर प्रसन्नता 
पूर्वक भोगे। 


टीका--आहार के लिए गए हुए साधु को भिक्षा में कई प्रकार के पदार्थ मिलते हैं । 
जैसे--अरस आहार--हिंग्वादि से असंस्कृत । विरस आहार- बहुत पुराने ओदन आदि एवं शीत 
पदार्थ । सूचित* आहार--व्यझनादि से युक्त अर्थात्‌ मसालेदार पदार्थ। असूचित आहार- 
व्यञ्ञनादि से रहित, बिना मसाले का। आर्द्र आहार- प्रचुर व्यञ्ञन वाला तर पदार्थ। शुष्क 
आहार-स्तोक व्यञ्ञन वाला रूखा सूखा पदार्थ । मनन्‍्थु--बेरों का चून--बोरकूट | कुल्माष- 
सिद्धमाष, यवमाष, उड़दों के बाकले आदि आदि। 


अस्तु, उपर्युक्त शुद्ध और शास्त्रोक्त विधि से मिले हुए पदार्थों की साधु कदापि निन्दा 
न करे साधु-वृत्ति के अनुसार साधु को तो जो आहार मिलता है, वही अमृत के तुल्य है । उस 
पर अच्छे-बुरे का भाव लाकर राग-द्वेष आदि नहीं करना चाहिए । बहुत बार ऐसा भी हो जाता 
है कि--बहुत ही थोड़ा आहार मिलता है तो यह न विचार करे कि--क्या मिला है !' कुछ नहीं 
मिला ! भला देने वाले को देते समय लज्जा भी न आई ! यह तो दाँतों को ही लग जाएगा-पेट 
कैसे भरेगा ? देह रक्षा कैसे होगी ? कई बार नीरस पदार्थ बहुत अधिक मिल जाते हैं । तब यह 
न सोचे कि-देखो, भाग फूट गए ! कैसा आहार मिला है ! देखते ही उल्टी आती है ! थोड़ा भी 
तो नहीं मिला, पूरा पात्र ही भर गया। अब इतना आहार कैसे खाऊँ ? 

कोई-कोई आचार्य ' अप्पंवा बहु फासुअ' पद की व्याख्या ' अप्पं--वा- बहुफासुरं ' 
पदच्छेद करके करते हैं । उनका यह आशय है कि--जो साधु मुधाजीबी है, उसको थोड़ा विरस 
आहार परन्तु सर्वथा शुद्ध मुधालब्ध मिला है तो साधु उसकी निन्दा न करे, अपितु यह भावना 
करे कि--यह गृहस्थ लोग मुझ को जो कुछ भी थोड़ा देते हैं वही बहुत ठीक है। मैं तो 
अनुपकारी हूँ। अनुपकारी को कया इतना आहार देना थोड़ा है ? नहीं बहुत अधिक है॥ अरे, 
अनुपकारी को तो कुछ भी नहीं मिलना चाहिए सूत्रगत ' मुधाजीवी ' और ' मुधालब्ध ' शब्दों के 
अर्थों पर विशेष ध्यान देना चाहिए , क्योंकि-शब्द भण्डार में साधु के लिए ये दो शब्द बड़े ही 
महत्त्व के हैं मुधाजीवी शब्द का अर्थ है-सर्वथा निदान रहित पवित्र जीबन व्यतीत करने वाला 
तथा अपनी जाति-कुल आदि जितलाकर आहार न लेने वाला--आदर्श साधु। वास्तव में ऐसे 
निःस्पृही साधु ही दुनियाँ में आकर कुछ लाभ कमा ले जाते हैं। आदर्श साधुओं की जीवन नैया 
जाति आदि किसी के भरोसे पर नहीं चलती। उन्हें तो अपने आप पर भरोसा है।'मुधालब्ध ' 
शब्द का अर्थ है-बिना किसी स्वार्थ के मिला हुआ पवित्र आहार । ऐसे शुद्ध आहार को ही 


१ कोई कोई सूचिल और असूचित शब्दों का क्रमश: चअह भी अर्थ करते हैं कि-कह कर दिया हुआ 
आहार और जिना कहकर दिया हुआ आहार ।| यहाँ पर दाता शब्द का अध्याहार कर ल्लेना आाहिए। 
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वस्तुत: आहार कहना चाहिए मंत्र, यंत्र, ज्योतिष, वैद्यक या किसी काम-काज आदि के गंदे 
लोभ से जो गृहस्थ आहार देते हैं, उस आहार का भोजन करना तो मानों पाप का भोजन करना 
है। अस्तु, सूत्रकार के कथन का संक्षिप्त सार यह है कि साधु मुधाजीवी है । अत: उसका आहार 
मुधालब्ध-प्रासुक होना चाहिए। फिर चाहे वह आहार अरस हो-विरस हो-थोड़ा हो-बहुत 
हो-कैसा ही हो, वही अमृत समझ कर संयोजनादि दोषों का परित्याग कर प्रसन्नचित्त से खाए। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, मुधादायी और मुधाजीबी की दुर्लभता के विषय में 
कहते हैं :-- 


दुल्लहा उ मुहादाई, मुहाजीवी वि दुह्कहा। 
मुहादाई मुहाजीवी, दोवबि गच्छंति सुग्गढं ॥१ ०० ॥ 
त्ति बेमि। 
इय पिंडेसणाए पढमो उद्देसो समत्तो ॥। 


दुर्लभस्तु मुधादायी, मुधाजीव्यपि दुर्लभ: । 
मुधादायी मुधाजीवी, द्वावपि गच्छत: सुगतिम्‌॥।१९०० ॥ 
इति ब्रवीमि। 
इति पिण्डैषणाध्ययने प्रथम उद्देश: समाप्त: ॥ 


'पदार्थान्बय: --मुहादाई-नि :स्वार्थ बुद्धि से देने वाले दातार, संसार मे उ-निश्चय ही दुल्लहा- 
दुर्लभ हैं मुहाजीबी वबि-निःस्वार्थ बुद्धि से लेने वाले साधु भी दुल्कहा-दुर्लभ हैं, अत: मुहादाई- 
मुधादायी और मुहाजीबी-मुधाजीवी दोबि-दोनों ही सुग्गइं-सुगति को गच्छंति-जाते हैं-प्राप्त करते 
हैं।त्ति खेमि-इस प्रकार मैं कहता हूँ। 


मूलार्थ--इस संसार में, नि:स्वार्थ बुर्द्धि से देने वाले दातार और नि:स्वार्थ बुद्द्धि 
से लेने वाले साधु-दोनों ही दुर्लभ हैं। अत: ये दोनों ही सत्पुरुष उच्च-सद्गाति प्राप्त करते 
हैं। 


टीका---इस गाथा में मुधादायी और मुधाजीबी की दुर्लभता का तथा उनके फल का 
दिग्दर्शन कराया है :-यों तो यह संसार है । इसमें दान देने वालों की और दान लेने बालों की कोई 
कमी नहीं है। यहाँ पर जहाँ देखो वहाँ ही देने वाले एवं लेने वाले--दोनों ही व्यक्ति बहुत 
अधिक संख्या में मिलते हैं । परन्तु निःस्वार्थ बुद्धि से देने वालों की और निःस्वार्थ बुद्धि से लेने 
बालों की ही बड़ी भारी कमी है | ऐसे व्यक्ति संसार में कहीं खोजने पर ही मिलते हैं। आशा बड़ी 
पापिनी है। यह दूर दूर तक पहुँची हुई है। धार्मिक आत्मोन्नति के कार्य भी इससे अछूते नहीं रह 
सके हैं। दान देना और दान लेना कितना पवित्र कार्य है ! पर खेद है कि इस पर भी किसी न 
किसी सांसारिक आशा का अपवित्र जाल पड़ ही जाता है। धन्य हैं वे देने वाले और लेने वाले, 
जो इस आशा के जाल से अलग हैं। जिन्हें किसी प्रकार की सांसारिक आशा नहीं है। अस्तु, ये 


अप ५ ९:४८आ-२०९ अप ४८ २८. :अ 34५८-८3 अवस-9५क सपमा ७०५३3 >स ०७४५2 2 >ुडा--::3558 2 9०-५७ ० अप्राण- माह पापा पर ५:८१ पाउमाथयकय ९ राय: ८ ५५ २०३र४४५०७७००--नरक५४”०३०-३७--२:>मन-<स४८ '०९०००- पाए एय२७ २५5 पाया: गा-फकाप- (2-९ ३०यकमतार3२५ककना: था अर 
पश्चममाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितप्‌ । [१६८ 


ही दोनों सद्गति प्रात करते हैं--अन्य नहीं । वस्तुतः वे ही दान देने वाले गृहस्थ हैं जो बिना किसी 
आशा के नि ःस्वार्थ भाव से देते हैं। इसी प्रकार लेने में लेने वाले भी वे ही भावितात्मा साधु हैं 
जो निःस्वार्थ भाव से केवल संयम के निर्वाह के लिए ही लेते हैं। इन दोनों का सम्मेलन, एक 
महासम्मेलन है । इस सम्मेलन में बह अजब गजब की आत्म-क्रान्ति होती है जो मुमुक्ष सज्जनों 
का अन्तिम ध्येय-बिन्दु है। शास्त्रीय परिभाषा में ऐसे देने वाले दातार को मुधादायी और ऐसे 
लेने वाले साधु को मुधाजीवी कहते हैं। इन मुधादायी और मुधाजीबी के वास्तविक तत्त्व का 
सरल विवेचन पाठकों के हितार्थ दृष्टान्त द्वारा किया जाता है :-- 

मुधालब्ध का दृष्टान्त -- 

एक कोई परिक्राजक संन्यासी फिरता-घूमता किसी भागवत के यहाँ पहुँचा । बातचीत 
होने पर कहने लगा कि-भक्त ! चौमासा का समय नज़दीक है। मैं किसी योग्य स्थान पर 
चौमासा करने की तलाश में हूँ । यदि तुम आज्ञा दो तो तुम्हारा घर मुझे पसंद है, मैं यहीं चौमास 
कर लूँ। समझ लो, तुम मेरा निर्वाह कर सकते हो ? 

भागवत ने कहा--भगवन्‌ ! अच्छी बात है। खुशी से चौमासा करें । यह आपका ही 
घर है। मुझे बड़ी प्रसन्नता है कि आप जैसे त्यागियों का मेरे घर पर ठहरना होता है | परन्तु , 
महाराज ! ठहरने के विषय में एक बात है- उसे आप स्वीकार करें तो आपका भी और मेरा भी 
दोनों ही का काम बने अन्यथा नहीं । वह बात्त यह है कि आप मेरे यहाँ आनन्द से ठहरे रहें, पर 
मेरे घर का कोई भी काम आप न करें । चाहे मेरा कैसा ही जरूरी काम क्यों न बिगड़ता-सँबरता 
हो, पर आपका उसमें किसी भी अंश में हस्तक्षेप करना ठीक न होगा। आप नि:स्पृह भाव से 
रहे-- मुझ पर किसी प्रकार की ममता न करें | यह मैंने ठहरने ठहराने के विषय में जो कुछ बात 
थी, बतला दी। अब आप देख लें कैसा विचार है ? 

सन्‍्यासी ने कहा-- ठीक है, ऐसा ही करूँगा। भला मैं संन्यासी तुम्हारे कामों में व्यर्थ 
का हस्तक्षेप करके, अपना संन्यासीपन क्‍यों खोने लगा ? मैं कोई पगला हूँ? तुम निश्चय रक्खो 
कथन के विरूद्ध कोई कार्य नहीं होगा। 

संन्‍्यासी ठहर गया। भागवत भी संन्यासी की अशन-वसन आदि से खूब सेवा-भक्ति 
करने लगा। आनन्द से चौमासे का समय बीतने लगा। परन्तु एक समय की बात है। रात्रि के 
समय चोरों ने आकर उस भागवत का घोड़ा चुरा लिया और अधिक प्रभात जानकर बाहर किसी 
तालाब पर वृक्ष से घोड़ा बाँध दिया। संन्‍्यासी जी उसी तालाब पर स्त्रान करने जाया करते थे। 
सो उस दिन वे बड़े सवेरे उठ खड़े हुए और झट सीधे तालाब पर स्त्रान करने चले गए । वहाँ 
घोड़ा बांध ही रहा था। संन्‍्यासी जी चोरों की करतूत को ताड़ गए संन्यासी जी ने प्रतिज्ञा को 
याद कर मन को बहुत समझाया पर उनसे रहा नहीं गया। झट पट उल्टे पैरों भागवत के पास 
आए और प्रतिज्ञा- भंग से अपने मन से साफ़ बचते हुए कहने लगे कि-अहो, मैं तो तालाब पर 
वस्त्र भूल आया। क्‍या करूँ ? बड़ी भूल हुई | उस वस्त्र के बिना तो काम नहीं चलेगा। भागवत 
सेठ ने बस्त्र लाने के लिए नौकर भेजा | नौकर ने आकर सेठ को घोड़े के विषय में कहा। सेठ 
सब बात समझ गया। उसने संन्‍्यासी जी को यह कहते हुए धत्‌ बताई कि- 
महाराज ! आप अपनी प्रतिज्ञा भंग कर चुके हैं--संन्यासी के पद से नौकर के पद पर आ गिरे 
हैं। अब मुझ से आपकी सेवा न हो सकेगी | ऐसी सेवा का--ऐसे दान का फल बहुत ही स्वल्प 
होता है। अस्तु , ऐसे महान्‌ कार्यों का फल स्वल्प मिले, यह मुझे पसंद नहीं, बिचारे संन्यासी 
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जी अपना बधना-बोरिया उठा चलते बने। 

इस दुष्टान्त देने का मतलब है कि-हे दान बीर गृहस्थो ! इस आदर्श पर चलो । जो 
दान करो वह बिना किसी प्रतिफल की आशा के करो । इसी में तुम्हारा बास्तविक कल्याण है। 
शास्त्रकारों ने इसी दान का फल अनंतगुणा बतलाया है। 

मुधाजीयी का दृष्टान्त-- 

एक राजा बड़ा प्रजा प्रिय एवं धर्मात्मा था। एक दिन उसने विचार किया कि--बयों तो 
सभी धर्म वाले अपने अपने धर्म की प्रशंसा करते हैं और अपने अपने धर्म को ही अच्छा तथा 
मोक्षफल प्रदाता बताते हैं । परन्तु , परीक्षा करके देखना चाहिए कि वस्तुत: कौन सा धर्म अच्छा 
है ? धर्म के प्रवर्तक गुरु होते हैं । गुरुके अच्छे-बुरेपन पर ही धर्म का अच्छा-बुरापन है । अत; 
धर्म की परीक्षा के लिए गुरु की परीक्षा करनी चाहिए कि धर्मगुरु किस प्रकार का भोजन करते 
हैं । सच्चा गुरु वही है , जो बिना किसी आशा-अभिलाषा के नि :ःस्वार्थ भाव से दिया हुआ-जैसा 
मिला बैसा ही आहार बड़ी प्रसन्नता से ग्रहण करता है । उसी का बतलाया हुआ धर्म श्रेष्ठ होता 
है। 

यह विचार करके राजा ने अपने सेवकों को आज्ञा दी कि मेरे देश में जितने भी भिक्षु 
हैं-सभी को एकत्रित करो और कहो कि राजा सब भिक्षुओं को मोदक (लडडू) वितीर्ण 
करेगा। राजाज्ञा होते ही सेवक सभी भिक्षुओं को बुला लाए। जिन मे कार्पटिक, जटाधारी, 
योगी, सन्यासी, श्रमण, ब्राह्मण, निर्ग्रन्थ सभी शामिल थे। नियत समय पर राजा ने आकर पूछा 
कि-हे भिक्षुओ ! कृपया बतलाओ, तुम सब अपना जीवन-निर्वाह किस-किस तरह करते हो 
० 


उपस्थित भिक्षुओं में से एक ने कहा-मैं मुख से निर्वाह करता हूँ। दूसरे ने कहा मैं पैरों 
से निर्वाह करता हूँ । तीसरे ने कहा-मैं हाथो से निर्वाह करता हूँ । चौथे ने कहा-मैं लोकानुग्रह से 
निर्वाह करता हूँ | पाँचवें ने कहा कि-मेरा कया निर्वाह ! मैं तो मुधाजीवी हूँ। 

राजा ने कहा-- आप लोगों ने क्‍या उत्तर दिया-मैं नहीं समझ सका, इस का स्पष्टीकरण 
होना चाहिए । उत्तर-दाताओं ने यथाक्रम कहना आरम्भ किया-- 

प्रथम-- महाराज ! मैं भिक्षुक तो हो गया ! पर करूँ क्‍या, पेट वश मे नहीं होता। इस 
पेट की पूर्ति के लिए मैं लोगों को संदेश पहुँचाया करता हूँ। अत: मैंने कहा कि-मैं मुख से 
निर्वाह करता हूँ। मेरे धर्म मे क्षुधा-निवृत्ति के लिए ऐसे काम करना निन्दित नहीं समझा जाता | 

द्वितीय-- राजन्‌ ! मैं साधु हूँ, पत्र वाहक का काम करता हूँ । गृहस्थ लोग जहाँ भेजना 
होता है, वहाँ पत्र देकर मुझे भेज देते हैं और उपयुक्त परिश्रम का द्रव्य दे देते हैं। जिस से मैं 
अपनी आवश्यकताएँ पूरी करता हूँ। अत: मैंने कहा कि-मैं पैरों से निर्वाह करता हूँ । 

तृतीय-- नरेश ! मैं लेखक हूँ । मैं अपनी सकल आवश्यकताएँ लेखन-क्रिया द्वारा पूरी 
करता हूँ। अत: मैंने कहा कि मैं अपना निर्वाह हाथों से करता हूँ। 

चतुर्थ-- नरेन्द्र ! मैं परित्राजक हूँ, मेरा कोई खास धंधा नहीं है--जिससे मेरा निर्वाह हो, 
मैं तो अपनी आवश्यकताएँ लोगों के अनुग्रह से पूरी करता हूँ। अत: येन-केन प्रकारेण लोगों को 
प्रसन्न रखना मेरा काम है--इसी से मेरा निर्वाह है। 
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पंचम-- भव्यात्मन्‌ ! मेरा निर्वाह क्‍या पूछते हो ? मैं तो संसार से सर्वथा विरक्त जैन 
नि्ग्रन्थ हूँ। में अपने निर्वाह के लिए किसी प्रकार की साँसारिक क्रिया नहीं करता। केवल 
संयम-क्रिया-पालन के लिए गृहस्थों द्वारा निःस्वार्थ बुद्धि से दिया हुआ ग्रहण करता हूँ । मैं 
सर्वथा स्वतत्र हूँ । मुझे आहार आदि के निर्वाह के लिए किसी की अधीनता नहीं करनी होती । 
अतः मैंने कहा कि-मैं मुधाजीवी हूँ। 

अस्तु--राजा ने सब की बातें सुन कर विचार किया कि-वास्तव में सच्चा साधु यह 
मुधा जीवी ही है। अत: इसी से धर्मोपदेश सुनना चाहिए । राजा ने उपदेश सुना, सच्चे बैरागी का 
उपदेश अंसर करता ही है । राजा प्रतिबोध पाकर उसी निर्ग्रन्थ के पास दीक्षित हो गया और जप- 
तप क्रियाएँ करके समय पर मुक्ति-सुख का अधिकारी बना। 

इस दृष्टान्त का यह मतलब है कि-साधुओ ! संसार त्याग, पराधीनता से मुक्त हो कर 
साधु बने हो--फिर किस लिए गृहस्थों की गुलामी करते हो। पेट के लिए जाति-पाँति न 
बतलाओ-किसी की आधीनता न करो । जो निःस्वार्थ भाव से दे, उसी से ग्रहण करे--चाहे दे 
वह कैसा ही | अच्छे बुरे की परवा न करो। 

उद्देश--समाप्ति के इस महान्‌ सूत्र का हृदयाड्डित करने लायक-सर्व साधारण की 
समझ में आने लायक संक्षिप्त तात्पर्य है कि-गृहस्थ जो दान करे वह बिना किसी आशा के ही 
करे । इसी प्रकार साधु भी गृहस्थों के यहाँ से जो भिक्षा लाए वह बिना किसी आशा पर ही लाए। 
दोनो में नि:स्वार्थता कूट-कूट कर भरी हुई होनी चाहिए । इसी में दोनों का कल्याण है। दोनों 
के कल्याण से संसार का कल्याण है। 

श्रीसुधर्मास्वामी जी जम्बूस्वामी जी से कहते हैं कि-हे वत्स ! श्रमण भगवान श्री 
महावीर स्वामी के मुखारविन्द से मैने जैसा अर्थ इस 'पिण्डैषणा' अध्ययन के प्रथम उद्देश का 
सुना है, वैसा ही मैंने तुझ से कहा है, अपनी बुद्धि से कुछ भी नहीं कहा। 


'पत्ञलमाध्ययन प्रथमोद्देश समाप्त । 
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अह पिंडेसणा पंचम अज्झयणं विड्यो उद्दसो 
अथ पिण्डेषणाध्ययने द्वितीय उद्देश: 


तारक कमनननान- 





उत्थानिका- प्रथम उद्देश में जो उपयोगी विषय छोड दिया गया है, वह अब इस 
द्वितीय उद्देश में बतलाया जाता है- अब सूत्रकार, जिस पात्र मे आहार करे, उस पात्र को लेप मात्र 
पर्यन्त पोछ लेने के विषय मे कहते है :- 


पडिग्गहं संलिहित्ताणं , लेबमायाइ संजए। 
दुगंधं वा सुगंधं वा, सव्वं भुंजे न छड्डुए॥१ ॥ 
प्रतिग्रह संलिख्य , लेपमात्रया संयत:। 
दुर्गन्ध॑ वा सुगन्धं वा, सर्व भुझ्जीत न छर्दयेत्‌॥१॥ 


पदार्थान्वय:- संजए-यलवान्‌ साधु पडिग्गहं-पात्र को त्तेवमायाइ-लेप मात्र पर्यन्त 
संलिहित्ताणं-अगुली से पोछकर दुग्गंध-दुर्गन्धित बा-अथवा सुगंध-सुगन्धित पदार्थ-जो हो 
सव्वं-सभी को भुंजे-भोगे, परन्तु न छट्डुए-किचिन्मात्र भो न छोड़े (' ण' वाक्यलाड्डार अर्थ मे और 
“'वा' समुच्चय अर्थ मे है) | 

मूलार्थ-- साधु जब आहार कर चुके , तब पात्र को पोछ-पोंछ कर साफ करके 
रकखे, लेश मात्र भी पात्र में न लगा रहने दे | दुर्गन्धित-सुगन्धित ( अच्छा-बुरा ) कैसा ही 
पदार्थ हो , सब का सब लेप मात्र पर्यत खा ले-छोड़े नहीं । यह नह्नीं कि जो अच्छा पदार्थ 
हो , उसे तो खूब अच्छी तरह उँगली से पोंछकर-रगड़कर रखा ले और जो खराब पदार्थ 
हो, उसे यों ही सिरपड़ी से आधा-पड़धा रखा-पीकर फैंकता बने । 

टीका- इस प्रारम्भिक गाथा में यह वर्णन है कि-- जब मुनि आहार करके निवृत्त 
हो, तब जिस पात्र मे भोजन किया है, उस पात्र को अँगुली से खूब अच्छी तरह पोछकर साफ 
करके निर्लेप कर दे | किचिन्मात्र भी अन्नादि का लेप पात्र मे लगा हुआ बाकी न छोड़े | इसी बात 
- पर अत्यधिक जोर देते हुए सूत्रकार ने सूत्र के उत्तर भागों में फिर यही बात दूसरे शब्दों मे कही 
है कि चाहे दुर्गन्‍न्ध वाला खराब पदार्थ हो, चाहे सुगन्‍्ध वाला अच्छा पदार्थ हो, साधु लेश मात्र 
भी पात्र मे लगा न रहने दे । जो आहार लाया है-सब का सब खा ले, कुछ भी छोड़े नहीं । कारण 
कि-पात्र के लेप की बात बैसे देखने में तो बहुत साधारण-सी दिखाई देती है, पर है वास्तव में 
यह बहुत ही बड़ी | कभी ऐसा समय आ जाता है कि-यही छोटी-सी बात चिर-संचखित संयम 


का घातक हो जाती है | दूसरे यह भी बात है कि, इस प्रकार भोजन-पात्रों के सने रहने से साधु 
की अयोग्यता का प्रदर्शन होता है। साधु की तरफ से लोगों के मन में घृणा के भाव पैदा होने 
लग जाते हैं । क्‍यों न पैदा हों, है भी तो यह एक महा गन्दापन। सूत्र में जो भोजन के विशेषण 
रूप में 'गन्ध' शब्द आया है, वह उपलक्षण है। अत: गन्ध से गन्ध के सहचारी जो रूप, रस 
आदि हैं, उन को भी ग्रहण कर लेना चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार विशेष विधि के बिषय में कहते हैं-- 


सेजा निसीहियाए, समावन्नो अ गोयरे। 
अयावयट्टा भुच्चाणं, जड़ तेणं न संथरे॥२ ॥ 
शय्यायां नैषेधिक्याम्‌, समापन्नश्च॒ गोचरे। 


अयावदर्थ भुक्‍त्वा, यदि तेनन संस्तरेत्‌॥२॥ 

पदार्थान्वय:--- सेज्ञा-उपाश्रय में अथवा निसीहियाए-स्वाध्याय करने की भूमि में 
बैठा हुआ साधु गोयरे-गोचरी के लिए समावन्नो-गया हुआ ( आहार लाया) अ-परन्तु अयावयद्दा- 
अपर्याप्त आहार भुच्चाणं-भोगकर जड़-यदि तेणं-उस आहार से न संधरे-निर्वाह न हो सके तो 
फिर-(' आहार के लिए जाए' यह अग्रिम सूत्र में कहते हैं) । 

मूलार्थ-- उपाश्रय में अथवा स्वाध्याय करने के स्थान में बैठा हुआ गोचर- 
प्राप्त साधु, अपर्याप्त आहार भोगकर यदि उस आहार से न सरे तो फिर ( आगे का विषय 
अगले सूत्र में देखो )। 

टीका--- कोई भावितात्मा साधु , उपाश्रय में वा स्वाध्याय- भूमिका में शान्त-चित्त 
से धार्मिक क्रियाएँ करता हुआ बैठा है। उसी समय गोचरी का समय आया जानकर गोचरी के 
लिए गया और अपने मन से ठीक प्रमाणोपेत आहार लाया। गुर्वाज्ञा मिलने पर उन्हीं पूर्ब स्थानों 
में भोजन करने लगा, परन्तु आहार जितना चाहिए था, उतना न मिलने के कारण भली- भाँति 
उदरपूर्ति न हुई। अत: यदि अपर्याप्त आहार से अच्छी तरह निर्वाह न हो सके तो फिर साधु 
दोबारा विधिपूर्वक आहार लेने के लिए जा सकता है। यह जानने का कथन अग्रिम सूत्र में 
सूत्रकार स्वयं करेंगे । सूत्रकर्ता ने जो ' अयावयट्टा ' पद पढ़ा है । उसका व्युत्पत्ति सिद्ध स्पष्ट अर्थ 
यह है कि 'न याबदर्थ अयावदर्थम्‌-- अर्थात्‌ भूख मिटाने के लिए जितना आहार उपयुक्त होना 
चाहिए, उतने आहार का न मिलना ।' बात यह है कि साधु को थोड़ा-सा आहार मिले तो कोई 
हरज नहीं है। भले ही भूखा रहना पड़े, साधु थोड़ा ही खाकर अपना निर्वाह चला लेते हैं | परन्तु 
कभी ऐसा अवसर होता है कि भूख असह्य हो जाती है। क्रितना ही क्‍यों न मन को समझाया 
जाए, परन्तु मन ही नहीं मानता। ऐसी अवस्था प्राय: रोगियों, तपस्वियों तथा नवदीक्षितों की 
होती है। अस्तु, शास्त्रकार ने इसी आकस्मिक बात को लेकर इस सूत्र में प्रश्न उठाकर अग्रिम 
सूत्र में दोबारा भिक्षा की आज्ञा देकर समाधान किया है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, दोबारा गोचरी करने की आज्ञा देते हैं-- 


तओ कारणमुप्पण्णे, भत्तपाणं गवेसए। 
विहिणा पुव्वउत्तेण, इमेणं उत्तरेण य॥३॥ 
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तत: कारणमुत्पन्ने, भक्तपानं॑ _गवेषयेत्‌। 
विधिना पूर्वोक्तेन, अनेन उत्तेण च॥३॥ 


पगदार्थान्वय:--- तओ-तदनन्तर कारणं-आहार के कारण उप्पण्णे-उत्पन्न होने पर 

पुब्बउत्तेणं-पूर्वोक्त य- और इमेणं-इस वश्ष्यमाण उत्तरेण-उत्तर बिहिणा विधि से भत्तपाण- 
अन्न-पानी की गवेसए-गवेषणा करे। 

मूलार्थ-- पूर्व सूत्रोक्त अल्पाहार से क्षुधा-निवृत्ति न होने के कारण यदि फिर 
आहार की आवश्यकता पड़े, तो साधु पूर्वोक्त विधि से तथा वक्ष्यमाण उत्तर विधि से 
दोबारा आहार-पानी की गवेषणा करे अर्थात्‌ दोबारा गोचरी के लिए जाए। 

टीका-- पूर्वसूत्र के कथनानुसार जब क्षुधा आदि चेदनाएँ अत्याधिक प्रबल हो उठें 
तथा रोग आदि के कारण वश अपर्याप्त आहार से अच्छी तरह निर्वाह न हो सके तो साधु फिर 
दूसरी बार भिक्षा लाने में किसी प्रकार की लज्जा न करे । बस उसी समय गुरु श्री से आज्ञा लेकर 
अपने योग्य भिक्षा ले आए | परन्तु एक बात यह अवश्य ध्यान में रखनी चाहिए कि-भिक्षा लाए 
विधि से | यह नहीं कि कड़ाके को भूख लग रही है, सो अब कहाँ जाते आते, फिरते फिरेंगे-- 
चलो बिना देखे भाले किसी एक घर से ही पात्र पूर्ण करलें | कैसी ही क्‍यों न भूख-प्यास हो, 
कैसी ही क्‍यों न आपत्ति हो, साधु को अपने विधि-विधान से जरा भी मुँह नहीं मोडना चाहिए। 
पूर्वोत्तर विधि द्वारा भिक्षा ग्रहण करने से ही एषणा समिति की सम्यक्तया आराधना हो सकेगी । 
समिति-आराधना से ही आत्माराधना है । नित्य प्रति आहार करने वाले भिक्षुओं के लिए सूत्रकार 
ने एक बार ही भिक्षा लाने की आज्ञा दी है; किन्तु यह उसका अपबाद सूत्र है अर्थात्‌ विशेष 
कारण के उपस्थित हो जाने पर दोबारा भी भिक्षा लाई जा सकती है। यद्यपि क्षुधा आदि अनेक 
कारण सूत्र-कर्ता ने वर्णन किए हैं तथापि उस समय जो मुख्य कारण उपस्थित हो जाए उसी की 
गणना करनी चाहिए सूत्र का संक्षित सार यह है कि-यद्यपि एक बार भिक्षा ले आने के बाद 
दूसरी बार भिक्षा लाना वर्जित है। ऐसा भुख-मरापन ठीक नहीं । फिर भी कारण बडे बलबान्‌ 
होते हैं; अत: अपवाद-विधि से दोबारा गोचरी करने में कोई हानि नहीं । 

उत्थधानिका--- अब सूत्रकार यह बतलाते हैं कि भिक्षा के लिए किस समय जाना 
ठीक है-- 


कालेण निक्‍्खमे भिकक्‍्खू, कालेण य पडिक्कमे। 
अकालं॑ च विवजिनत्ता, काले काल॑ समायरे। ४॥। 


कालेन निष्क्रामेद्‌ भिक्षुट, कालेन च प्रतिक्रामते। 


अकालं॑ च विवर्ज्य, काले कालं॑ समाचरेत्‌॥ ४॥ 


पदार्थान्वय:-- भिक्‍्खू-साधु कालेण-जिस गाँव में जो भिक्षा का समय हो उसी समय 
में निक्खमे-भिक्षा के लिए जाए य-फिर कालेण-स्वाध्याय आदि के समय पड़िक्कमे-वापिस लौट 
आए च-और अकालं-अकाल को विवज्नित्ता-छोड़कर काले-काल के समय कालं-काल योग्य 
कार्य का समायरे-समाचरण करे। 
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मूलार्थ- जिस ग्राम में जो भिक्षा का समय हो , उसी समय में साधु को भिक्षा के 
लिए उस गाँव में जाना चाहिए और स्वाध्याय आदि का समय होते ही वापिस लौट आना 
चाहिए। साधु , अकाल को छोड़कर काल के काल ही यथायोग्य भिक्षादि क्रियाओं में 
प्रवृत्ति करे। प 

टीका- जब साधु भिक्षाचरी के लिए तैयार हो तब उस के लिए उचित है कि, वह 
सब से पहले ही इस बात का ज्ञान प्राप्त करे कि, गाँव में आम तौर पर भोजन का एवं साधुओ 
की भिक्षा का समय कब होता है ? अस्तु , ठीक-ठीक पता चल जाने पर काल के अनुसार 
भिक्षाचरी के लिए गाँव में जाए और जब वह जाने कि अब गोचरी का समय नहीं रहा है - 
स्वाध्याय आदि का समय आ गया है तो तुरंत अपने स्थान पर वापिस लौट आए, ताकि'स्वाध्याय 
आदि आवश्यक क्रियाओं मे किसी प्रकार का विषघ्न न पड़े । 

सक्षिप्त शब्दों मे कहने का सार यह है कि साधु क्रिया-वादी है । उसके सारे दिन- 
रात नियत-क्रियाओ के करने में ही जाते हैं | अस्तु, साधु जो समय जिस क्रिया का हो उस 
समय उसी क्रिया को करे, दूसरी को नही । क्रियाओं के क्रम में फेर-बदल करने से बड़ी 
भारी गड़बड़ी हो जाती है । वह मनुष्य ही नहीं जो समय का पाबंद नहीं है । टीकाकार ' श्री 
हरिभद्र सूरि' भी इसी क्रिया की पाबंदी के लिए स्पष्ट शब्दों मे कहते हैं कि-' ' भिक्षावेलाया 
भिक्षा समाचरेत, स्वाध्यायादिवेलायां स्वाध्यायादीनीति भिक्षा के समय भिक्षा के लिए जावे और 
स्वाध्याय आदि के समय स्वाध्याय आदि करे ।'' इसी कारण से सूत्रकर्ता ने काल को कारणभूत 
मान कर 'कालेण ' यह तृतीयान्त पद दिया है। 

उत्थानिका- अब, अकाल में भिक्षा के लिए जाने से क्‍या दोष है ? यह कहा 
जाता है- 


अकाले चरसि भिकक्‍्खू, काल॑ न पडिलेहसि। 
अप्पाणं च किलामेसि, संनिवेसं च गरिहसि ॥५ ॥। 
अकाले चरसि भिक्षो !,कालं न प्रतिलिखसि। 
आत्मानं च क्लमयसि, संनिवेश च गर्हसे ॥५॥। 
पदार्थान्वय:- भिकक्‍्खू-हे मुने | तू अकाले-अकाल मे तरसि-गोचरी के लिए जाता है, 
किन्तु कालं-भिक्षा के काल को न पडिलेहसि-नहीं देखता है अत: अप्पाणं-अपनी आत्मा को 


किलामेसि-पीडा देता है क्ष-और भगवान्‌ की आज्ञा भड् करके, दैन्यवृत्ति से संनिवेसं-ग्राम की 
भी गरिहसि-निन्दा करता है । 


मूलार्थ- हे मुने ! तुम पहले तो अकाल में भिक्षा के लिए जाते हो- भिक्षाकाल 
को भली भाँति जानते नहीं हो और जब भिक्षा नहीं मिलती है , तब यों अपने आपको 
दुःखित करते हो; भगवदाज्ञा भड़ करके व्यर्थ ही गाँव की निन्‍दा करते हो । 

टीका- एक मुनि भिक्षा-काल को अतिक्रम करके भिक्षार्थ गाँव में गए। असमय 
भिक्षा कहाँ मिलनी थी, बस मन ही मन गुन-गुनाते लौट आए | म्लानमुख देखकर किसी अन्य 
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मुनि ने पूछा कि-' क्‍यों मुने ! क्या बात है ? भिक्षा मिली कि नहीं ? उत्तर मिला अरे ! यहाँ कहाँ 
भिक्षा धरी है ? यह गाँव थोड़ा ही है, जो यहाँ भिक्षा मिले। यह तो स्थण्डिल है, सुन-सान 
जंगल है '। पृच्छक मुनि ने कहा-महात्मन्‌ ! ऐसा न कहो । पहले तो तुम प्रमाद से या स्वाध्यायादि 
के लोभ से भिक्षा-काल को लाँघ देते हो । देखते तक नहीं कि यह भिक्षा का समय है या नहीं । 
बतलाओ; असमय में भिक्षा कैसे मिल सकती है ? भिक्षा तो भिक्षा के समय पर ही मिला करती - 
है। बँधु ! अब अकाल में भिक्षार्थ जाने से क्यों तुम अपने आपको, अत्यन्त भ्रमण से वा क्षुधा 
आदि की पीड़ा से क्लेशित करते हो और क्यों भगवदाज्ञा लोपकर दैन्य भाव से, बिचारे निर्दोष 
गाँव की निन्दा करते हो ? इसमें गाँव का क्या दोष है ? जो दोष है वह सब तुम्हारे अकाल में 
जाने का है। अपने आपको देखो-- व्यर्थ किसी को दोष मत दो | तात्पर्य यह है कि अकाल में 
गोचरी आदि क्रिया करने से, दोष ही दोष प्राप्त होते हैं-- गुण तो एक भी नहीं । समय का विचार 
न करने वाले महानुभावों को गुण कैसे मिल सकते हैं ! यदि ऐसे विवेक- भ्रष्ट मनुष्य ही 
सद्गति, सुखी कहलाएँ तो फिर दु:खी कौन कहलाएगा ? 

बहुत से अर्थकार इस सूत्रका अर्थ 'अकाल में भिक्षा के लिए जाएगा तो अपने 
आपको दुःखी करेगा और गाँव की निन्दा करेगा' इस प्रकार भविष्यत्काल परक करते हैं, 
अर्थात्‌ भविष्यत्काल की क्रियाओं का प्रयोग करते हैं । परन्तु सूत्र में 'चरसि”' आदि क्रिया-पद 
सब वर्तमान लट्‌ लकार के मध्यम पुरुष के ही हैं, भविष्यत्काल का कोई भी प्रत्यय नहीं है। 
अत: उनका वह अर्थ 'उपयुक्त नहीं लगता। वर्तमान काल का ही अर्थ ठीक है । इस विषय को 
जो यह दृष्टान्त का रूपक दिया है, वह बालबुद्धि शिष्यों के सद्य: परिज्ञान के लिए दिया है। 
दृष्टान्त की शैली अतीव उत्तम है; इसके द्वारा गहन से गहन विषय भी बड़ी सरलता से समझाए 
जा सकते हैं। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, यदि भिक्षोचित समय पर जाने पर भी भिक्षा न मिले, 
तो फिर क्‍या करना चाहिए ? इस विषय में कहते हैं-- 


सइ काले चरे भिक्‍्खू, कुज्जा पुरिसकारिओं। 
अलाभुत्ति न सोड़ज्जा, तवुत्ति अहिआसए॥६ ॥ 
सति काले चरेद्धिक्षु;, कुर्यात्‌_ पुरुषकारम्‌। 
अलाभ इति न शोचयेत्‌ , तप इत्यधिसहेत ॥६ ॥। 
| पदार्थान्वय:-- भिकक्‍्खु-भिक्षु काले-भिक्षा योग्य काल के सइ-होने पर छरे-भिक्षा 
के लिए जाए पुरिसकारिअं-पुरुषकार-पराक्रम कुज्जा-करे, यदि अलाभुत्ति-लाभ नहीं हो तो 


फिर न सौइज्जा-शोक न करे, किन्तु तब॒ुत्ति-कोई बात नहीं, यह अनशन आदि तप ही हो गया है- 
ऐसा विचार कर क्षुधा आदि परीषह को अहिआसए-सहन करे। 

मूलार्थ-- गुरु कहते हैं कि हे मुने ! भिक्षुक भिक्षा का काल होने पर अथवा 
स्मृति-काल होने पर ही भिक्षा के लिए जाए और एतदर्थ यथोच्तित पुरुषार्थ करे। यदि 
भिक्षा न मिले तो शोक न करे, किन्तु अनशन आदि तप ही हो गया है-ऐसा विचार कर 


क्षुधा आदि परीषह को सहन करे। 
१७६ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ परक्ममाध्ययनम्‌ 


टीका-- गुरू श्री शिष्य को उपदेश करते हैं कि-हे शिष्य ! अकाल-चारी के दोषों 
को ठीक-ठीक जानकर साधु, भिक्षा का काल होने पर ही भिक्षा के लिए जाए, आलस्य न 
करे। साधु तो पुरुषार्थी होते हैं। उनकी समस्त क्रियाएँ पुरुषार्थ-युक्त ही होनी चाहिए। जब तक 
जंघाओं में चलने फिरने की शक्ति बनी हुईं है तब तक वीर्याचार का उल्लंघन साधु को नहीं करना 
चाहिए- अर्थात्‌ साधु मारे आलस्य के अन्य साधुओं की भिक्षा पर पलोथा (चौकड़ी ) मार कर 
न बैठे। 

अब प्रश्न यह उपस्थित होता जाता है कि-- यदि पुरुषार्थ करने पर भी आहार लाभ 
न हो तो, फिर क्‍या करना चाहिए ? उत्तर में कहा जाता है कि यदि आहार न मिले तो कोई बात 
नहीं । साधु को शोक नहीं करना चाहिए, क्‍योंकि, भिक्षा के लिए जाकर मुनि ने तो अपने 
वीर्याचार का सम्यक्तया आराधन कर लिया है। टीकाकार भी कहते हैं-- 'तदर्थ च भिक्षाटनं 
नाहारार्थमेवातो न शोचयेत्‌ '-- ' साधु वीर्याचार के लिए ही भिक्षाटन करता है, केबल आहार के 
लिए ही नहीं। अत: भिक्षा के न मिलने पर, मन में किसी प्रकार का खेद न करता हुआ साधु, 
यही शुद्ध विचार करे कि आज भिक्षा न मिली तो क्या हानि है ? मुझे तो इस में भी लाभ ही है। 
कया बात है, चलो आज का तप ही सही | ऐसा शुभ अवसर कब कब मिलता है ? इत्यादि शुभ 
भावनाओं द्वारा क्षुपा आदि परीषहों को सहन करे तथा सूत्र के प्रारम्भ में ही जो ' सइकाले ' पद 
आया है, उसका यह भी अर्थ किया जाता है कि-' स्मृतिकाले ' जिस समय धर्मनिष्ठ गृहस्थ 
भोजन करते समय अतिथि-साधुओं के पधारने की भावना भाते हैं वह समय | विवेकी गृहस्थ 
यह भावना भाया करते हैं कि, अहा ! यह कैसा मड्भलकारी समय हो कि, यदि कोई अतिथि 
साधु इस समय पधारे तो मुझ सेवक से यथोचित भोजन ग्रहण करे, क्योंकि वस्तुत: भोजन वही 
है, जिस में से अपनी इच्छा के अनुसार कुछ भोजन अतिथि-देबता ग्रहण कर ले । इस अर्थ में 
टीकाकार भी सहमत हैं । वे कहते हैं कि-' स्मृतिकाल एव भिक्षाकालो 5भिधीयत्ते । स्मर्यन्ते यत्र 
भिक्षुका: स स्मृतिकालस्तस्मिन्‌ चरेद्धिक्षु: भिक्षार्थ यायात्‌ |” 

उत्थानिका--- काल-यजत्र के कथन के बाद अब सूत्रकार, क्षेत्र-यत्र के विषय में 
कहते हैं-- 


तहेवुच्चावया पाणा, भत्तट्टाए समागया। 
तं उज्जुअं न गच्छिज्जा, जयमेव  परक्कमे ॥॥७॥ 
तथेवोच्चावच्ना: प्राणिन:, भक्तार्थ समागता:। 
तहजुके न गच्छेतू, यतमेव  पराक्रामेत्‌॥७॥ 
पदार्थान्यय:--- तहेव-उसी प्रकार (गोचरी के लिए जाते हुए साधु को कहीं पर) 
भत्तड्टाए- अन्न-पानी के बास्ते समागया-एकत्र हुए उच्चावया पाणा-ऊँच और नीच प्राणी मिल 


जाएँ तो साधु त॑ उज्जुअं-उन प्राणियों के सम्मुख न गच्छिज्ञा-न जाए , किन्तु जयमेतब-यलपूर्वक 
परक्कमे-गमन करे, जिससे उन जीबों को दुःख न पहुँचे । 


मूलार्थ-- इसी तरह गोचरी के लिए गए हुए साश्रु को, यदि कहीं पर भोजनार्थ 
पश्चम्राध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ १७७ 


एकत्र हुए ऊँच-नीच पशु-पक्षी आदि प्राणी मिल जाए , तो साथ्रु उनके सम्मुख न जाए , 
किन्तु बचकर यल्न के साथ गमन करे। 


टीका--- काल-यल के कहे जाने के पश्चात्‌ अब सूज्नकार, क्षेत्र-यल्न के विषय में 
कहते हैं, जैसे कि-जब साधु भिक्षा के लिए जाए , तब मार्ग में उस को यदि कहीं पर अन्न-पानी 
के वास्ते इकट्ठे हुए उत्तम-हंस आदि, अधम-काक आदि अच्छे-बुरे नाना प्रकार के जीव मिलें, 
तो साधु का कर्त्तव्य है कि वह उनके सम्मुख न जाए, यत्रपूर्वक बच कर निकल जाए। कारण 
कि साधु के डर से एकत्रित प्राणी उड़ जाएँगे, जिससे साधु को उनके अन्तराय का दोष लगेगा। 
अन्य भी सहसा भागने-दौड़ने, उड़ने-उड़ाने के कारण हिंसा आदि दोषों की संभावना की जा 
सकेगी। अतएवं अहिंसा की पूर्ण प्रतिज्ञा वाला साधु, मार्ग मे जीवों को किसी प्रकार का उद्देग 
न पैदा करता हुआ, भिक्षा के लिए जाए। 
उत्थानिका--- अब सूत्रकार, गोचरी के लिए गया हुआ साधु , कहीं पर न बैठे और 
धर्म कथा न कहे; इस विषय में कहते हैं-- 
गोअरग्गपविट्टो आ, न निसीइज्ज कत्थड। 
कहं च न पबंधिज्ना, चिट्धित्ताण व संजए ॥८ ॥ 
गोचराग्रप्रविष्टश् » न निषीदेत्‌ कुत्रचित्‌। 
कथांच न प्रबक्षीयात्‌, स्थित्ता वा संयत: ॥८॥ 
पदार्थान्वय:-- गोअरग्गपकिट्टो अ-गोचरी में गया हुआ संजए-साधु कत्थड़-कहीं 
पर भी न निसीडज्ज-नहीं बैठे ब-तथा वहाँ चिद्धित्ताग-बैठकर कहं च-धर्म-कथा का भी न 
पबंधिज्ञा-विशेष प्रबन्ध नहीं करे। 
मूलार्थ-- गोचरी के लिए गया हुआ साधु,कहीं पर भी न बैठे और ना हीं बहाँ 
बैठकर विशेष धर्मकथा करे। 
टीका--- आहार के लिए गए हुए साधु का परम कर्त्तव्य है कि वह किसी गृहस्थ 
आदि के घर में जाकर न बैठे । इतना ही नहीं, किन्तु वहाँ कोई भावुक धर्म-कथा के लिए भी 
कहें, तो भी धर्म कथा का विस्तार पूर्वक प्रबन्ध न करे अर्थात्‌ घरों में जाकर धर्म-कथा आदि 
भी न करे, क्योंकि इस प्रकार करने से संयम के उपघात की और एषणा-समिति की विराधना 
होने की संभावना है। हाँ, यदि कोई गृहस्थ प्रश्न कर ले, तो उस प्रश्न का उत्तर संक्षेप में खड़ा- 
खड़ा ही दे सकता है, बैठकर नहीं । टीकाकार भी कहते हैं ' अनेनिकव्याकरणैकज्ञातानुज्ञा-माह ।' 
अर्थात्‌ एक प्रश्नोत्तर खड़े-खड़े ही संक्षेप में कर सकता है, विस्तार पूर्वक नहीं | सिद्धान्त यह 
निकला कि आहार के लिए गया हुआ साधु , घरों में धर्म-कथा का विस्तार-पूर्वक प्रबन्ध न 
करे। 
उत्थानिका-- क्षेत्र-यत्रा के कथन के बाद, द्रव्य-यत्रा के विषय में कहते हैं-- 


अग्गलं॑ फलिहं दारं, कवाडं वाबि संजए। 
अवलंबिया न चिद्ठिज्ञा, गोयरग्गगओ मुणी ॥९॥ 


१७८ ] दशबवैकालिकसूत्रम्‌- [ पद्चमाध्ययनम्‌ 


अर्गलां परिघं द्वारम, कपार्ट या5पि संयत:। 
अवलम्ब्य न॒ तिष्ठेत्‌, गोचराग्रगतो मुनि: ॥९॥ 

पदार्थान्वय:--- गोयरग्गगओ-गोचरी कें लिए गया हुआ संजए-जीयाजीव की पूर्ण 
यत्रा करने वाला मुणी-मुनि अग्गलं-अर्गला को फलिहं-कपाट के ढाँकने वाले फलक को दारें- 
द्वार को वा-तथा कवाडंबि-कपाट आदि को भी अवलंबिया-अवलम्बन कर न चिद्ठदिज्वा-खड़ा 
नहो। 

मूलार्थ--गोचरी के लिए घरों में गया हुआ पूर्ण य्लावान्‌ साधु आगल को, परिघ 
'को, द्वार को अथवा कपाट आदि को अवलंबन कर खड़ा न होवे। 

टीका-- क्षेत्र-यत्ञा के पश्चात्‌ अब सूत्रकार द्रव्य-यत्रा के विषय में कहते हैं :-- जब 
साधु घरो में आहार के लिए जाए, तब वह ये आगे कहे जानने वाले पदार्थों का अवलम्बन 
करके-सहारां लेकर-न खड़ा हो। वे पदार्थ ये हैं -- अर्गल-आगर (जो गोपुर कपाटादि से 
सम्बन्ध रखने वाली होती है) ; परिघ (जो नगर द्वारादि से सम्बन्ध रखने वाला एक फलक होता 
है); द्वार (शाखामय-- यह प्रसिद्ध ही है) तथा कपाट (द्वार-यंत्र-- किवाड़); अपि शब्द से 
अन्य भित्ति आदि को ग्रहण किया जाता है। 

क्यो न खड़ा हो ? इसका समाधान है कि--- एक तो अवलंबन से जोर पड़ने पर पदार्थ 
के गिर जाने से असंयम होने की सम्भावना है। दूसरे-ऐसा करने से लघुता का दोष भी होता है 
अर्थात्‌ धर्म की, शास्त्र की वा उस मुनि की लघुता होती है। देखने ताले लोगों के मन में यह 
विचार होते हैं कि-- देखो यह कैसा साधु है ? कैसे असभ्यता से खड़ा है ? इसका धर्म भी कैसा 
है ? क्‍या इसके शास्त्रों में सभ्यता से उठने-बैठने एवं खड़ा होने की भी शिक्षा नहीं है। अरे ! 
जब वही मामूली बातें नहीं हैं, तो फिर क्या डले पत्थर होंगे आदि आदि। 

सूत्र का संक्षित मननीय सार यह है कि-- साधु जब गोचरी के लिए घरों में जाए, तब 
वहाँ किसी प्रकार की असभ्यता का बरतावब न करे। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार द्रव्य-यत्र के बाद भाव-यत्ञ का वर्णन करते हैं- 
समणं माहर्णं वावि, किविणं वा वणीमगं। 
उवसंकमंतं भत्तट्टा, पाणदाए व संजए ॥१५०॥ 
तमइक्कमित्तु न पविसे, न चिट्ठे चक्खुगोआरे। 
एगंतमक्कमित्ता, तत्थ चिट्टिज संजए ॥१ १ ॥ युग्मम्‌ 
श्रमणं ब्राह्मणं वाइवपि, कृपणं वा वनीपकम्‌। 
उपसंक्रामन्तं भक्तार्थम, पानाथ वा संयतः ॥१०॥ 
तमतिक्रम्य न॒प्रविशेत, न तिष्ठेत्‌ चक्षुर्गोचरे। 
एकान्तमवक्कम्य / तत्र तिप्ठेत संयतः॥५११॥ 

पश्चमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ १७९ 


पदार्थान्वय:-- भक्तट्टवा-अन्न के वास्ते ख-एवं पाणट्टाए-पानी के वास्ते (गृहस्थ के 
द्वार पर) उबसंकमंतं-आते हुए-या गए हुए समणं- श्रमण वाबि-अथवा माहणं-ब्राह्मण किथिएं- 
कृपण बा-अथवा बणीमर्ग-दरिद्र कोई हो तं-उसको आइक्कमित्तु-ठल्लंघन करके संजए-साधु न 
पशब्िसे- (गृहस्थ के घर में) प्रवेश न करे, तथा चकर्बुगोअरे-गृह स्वामी की आँखों के सामने न 
चिट्टे-खड़ा भी न हो, किन्तु एशंतं-एंकान्त स्थान पर अवक्कमित्ता-अवक्रमण करके-जा करके 
तत्थ-वहाँ चिट्धिज्म-खड़ा हो जाए बि-अपि शब्द से, जिस समय कोई दान आदि देता हो उसका 
सामने भी खड़ा न हो | 

मूलार्थ---अन्न तथा पानी के वास्ते, गृहस्थ के द्वार पर अपने बराबर से जाते हुए 
या पहले से पहुँचे हुए-श्रमण, ब्राह्मण, कृपण तथा दरिद्र पुरूषों को लाघकर साथु 
गृहस्थ के घर में प्रवेश न करे तथा गृहस्वामी की आँखों के सामने भी खड़ा न हो, किन्तु 
एकान्त स्थान पर खड़ा हो जाए। 

टीका-- साधु भिक्षार्थ गाँव में किसी गृहस्थ के यहाँ गया है, परन्तु वहाँ क्‍या देखता 
है कि-घर केआगे द्वार पर श्रमण-- बौद्ध आदि भिक्षु , ब्राह्मण, कृपण (जो धनी होते हुए भी 
कृपणता के कारण भिक्षा माँगता है) तथा दरिद्र आदि पुरूषों में से कोई खड़ा हो, तो साधु 
उसको लाँघ कर गोचरी के लिए घर में न जाए और न ही दान देते हुए गृहस्थ के सामने तथा 
भिक्षुकों के सामने खड़ा हो | तो क्या करे ? एकान्त स्थान में जहाँ किसी की दृष्टि न पड़ती हो, 
वहाँ जाकर खड़ा हो जाए। लाँधघकर न जाने और सामने न खड़ा होने का सामान्य कारण यह है 
कि-- ऐसा करने से उन भिक्षुक लोगों के हृदय में द्वेष उत्पन्न होता है, उनके हृदय को बड़ी भारी 
ठेस 3 है। किसी के हृदय को किसी प्रकार की ठेस पहुँचाना मुनि-वृत्ति के सर्वथा 
प्रतिकूल है। 

यहाँ प्रश्न होता है कि-- सूत्र में जो याचकों के होने पर साधु को एकान्त स्थान में खड़ा 
होने की आज्ञा दी है-- तो क्‍या इसका मतलब यह है कि साधु आहार लिए बिना वापिस लौटे 
ही नहीं ? जब तक याचक खड़े रहें तब तक वहीं पर छिपा हुआ खड़ा रहे और याचकों के जाते 
ही आहार ग्रहण करे ? उत्तर में कहना है कि-- यह बात नहीं है। साधु वापिस लौट सकता है। 
वस्तुत: छिपकर खड़े रहने की अपेक्षा लौट आना ही अच्छा है। यहाँ एकान्त में खडे होने की 
जो आज्ञा दी है वह विशेष कारण को लेकर दी है अर्थात्‌ रोगादि के कारण से किसी ऐसी 
आहार-पानी आदि वस्तु की आवश्यकता हो, जो उस समय उसी घर में मिलती हो, तब वहाँ 
एकान्त में खडा हो सकता है। 

सूत्र में जो ' श्रमण ' शब्द आया है। उससे यहाँ निर्ग्रन्थ आदि प्रति रूप शाक्य आदि 
मुनियों का ग्रहण है। सूत्रगत 'माहर्ण वावि' वाक्य में जो ' अबि' शब्द आया है, वह सूचित 
करता है कि-सूत्र में आए हुए ही श्रमण आदि पुरुषों को लाँघने का निषेध नहीं है, बल्कि किसी 
प्रकार का कोई भी याचक हो, सभी को लाँघने का निषेध है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार स्वयं याचकों को लाँघकर जाने का दोष कहते हैं-- 


वणीमगस्स वा तस्स, दायगस्सुभयस्स वा। 
अप्पत्तिअं सिया हुज्ा, लहुत्तं पवरयणस्स वा॥१५२॥ 
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वनीपकस्य वा तस्य, दायकस्योभयोरवा । 


अप्रीति: स्थाद भवेत्‌, लघुत्व॑ं प्रबच्चनस्य वा ॥१२॥। 
पदार्थान्चय:-- ऐसा न करने से सिया-कदाचित्‌ लस्स-उस वणीमगस्स-याचक को 
या-अथवा दायगस्स-दातार को बा-अथवा उभयस्स-दाता और याचक दोनो को अप्पत्तिआं- 
अप्रीति बा-और पयणस्स-भगवत्प्रवचन की लहुत्तं-लघुता हुज्जञा-होगी। 
मूलार्थ-- याचकों को लाँघकर जाने से एक तो याचकों को, दाता को तथा 
याचक और दाता दोनों को अप्रीति होगी और आहत्‌ प्रवचन की त्लघुता-निन्दा होगी। 
टीका-- यदि साधु भिक्षार्थ द्वार पर खड़े हुए याचक लोगों को लाँधकर भीतर घर में 
जाएगा, तब एक तो साधु की तरफ से याचक और दाता दोनों को अप्रीति होगी। वे अवश्य 
सोचेंगे कि-- देखो, यह कैसा भुखमरा साधु है ? कैसे ऊपर तले पड़ता हुआ भीतर घुसा चला 
आता है । क्‍या गाँव में अकाल पड़ रहा है? क्‍या इसे और कहीं भिक्षा नहीं मिलती ? जो आँख 
बंद किए-देखे न भाले-यों ही अन्धे की तरह भीतर चला जा रहा है | दूसरे-- प्रवचन की लघुता 
होगी । देखने वाले कहेंगे कि-लो भाई ! ये जैन साधु देख लो | कैसे सभ्य शिरोमणि हैं | यों नहीं 
कि माँगने वाले खड़े हैं, कुछ थोड़ा बहुत संतोष रवखे। क्या इनके शास्त्रों का यही कथन है कि 
चाहे कुछ भी होता रहे, बस अपनी पेट-पूर्ति तो कर ही लेनी चाहिए ? तीसरे-- याचकों के दान 
के अन्तराय होने का दोष लगता है, क्योंकि भीतर घर में जाने से दातार गृहस्थ तो, साधु को दान 
देने 582२4 और वे बेचारे याचक, दानाभाष से खिन्नचित्त हुए-निराश हुए, बस झाँकते ही 
रह जाएँगे। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, फिर आगे क्‍या करे ? इस विषय में कहते हैं-- 


पडिसेहिए व दिलन्ने वा, तओ तम्मि नियत्तिए। 
उवसंकमिज्ज भत्तट्टा, पाणट्वाए वसंजए॥१५३॥। 


प्रतिषिद्धे वा दत्ते वा, ततस्तस्मिनू निवत्ते। 
उपसंक्रामेद भक्तार्थमू, पानार्थ वा संयतः:॥१५३॥ 
पदार्थान्वय:-- दिन्ने-दान देने पर ख-अथवा पडिसेहिए-सर्वथा निषेध कर देने पर 


तओ-उस द्वार आदि स्थान से तम्मि-ठन याचकों के नियत्षिए-लौट जाने पर संजए-साधु 
भत्तड्वा-अन्न के बास्ते व-तथा पाणड्ठाए-पानी के बास्‍्ते उबसंकमिज्जा-भीतर घर में चला जाए। 


मूलार्थ-- गृह स्वामी के द्वारा दान देने अथवा निषेध कर देने के बाद जब थे 
याचक लोग उस स्थान से लौट जाएँ; तब साधु आहार-पानी आदि के लिए उक्त घर में 
प्रवेश करे। 


टीका-- संसार में माँगने वाले याचकों की दो ही गतियाँ होती हैं । कोई तो उदार 
चैता दातार-गृहस्थ उनको प्रेमपूर्वक यथोचित दान देकर विसर्जन कर देता है और कोई “ 
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अनुदारचेता महाशय झिड़क-झिड़काकर एक दो खरी-खोटी सुन-सुनाकर बिना दिए ही 
बेचारों को चलते कर देता है। अत: उपर्युक्त दोनों गतियों द्वारा जब पूर्वोक्त द्वारस्थित याचक द्वार 
पर से लौट जाएं; तब भावितात्मा साधु यत्रपूर्वक उस घर में प्रवेश करे और जिस अन्न-पानी 
आदि बस्तु की आवश्यकता हो, वह यदि योग्य विधि से मिले तो साधु ग्रहण करे-- अन्यथा 
नहीं। भाव यह है कि-- साधु की जो भी क्रिया हो, वह द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की 
सर्वतोमुखी दृष्टि से पूर्णतया शास्त्रसंगत-शुद्ध ही हो। मनमाने पथ पर चलकर साधु को कोई 
काम करना उचित नहीं है । जहाँ मनमानी नीति चल जाती है, वहाँ अपने और दूसरों के विनाश 
की आशक्डा सर्वथा निश्चित है। शास्त्रीय परतंत्रता ही वास्तविक स्वतंत्रता है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार परपीड़ा का निषेध करते हुए, वनस्पति-अधिकार के 
विषय में कहते हैं :-- 


उप्पलं पउमं वावि, कुमुअं वा मगदंतिआं। 

अन्न वा पुप्फसच्चित्तं, तं च संलुंचिया दए ॥१५४॥ 
त॑ भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिआं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥१५ ॥ यु० 
उत्पलं पद्य॑ वाउपि, कुमुदं वा मगदन्तिकाम्‌। 

अन्यद्वा पुष्पसचित्तं, तच्च संलुजञ्च्य दद्यात्‌॥९१५४॥ 
तद्धवैद्धक्तपानं.. तु, संयतानामकल्पिकम्‌ । 

ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते तादूशम्‌॥१५॥ 


पदार्थान्वय:--- उप्पलं-नीलोत्पल कमल अथवा पउमं-पद्म कमल बाबि-अथवा 
कुमुआं-चन्द्रविकाशी श्वेत कमल मगदंतिअं-मगदन्तिका-मालती पुष्प बा-अथवा अन्न॑ं-अन्य 
कोई पुण्फसचित्तं-सचित्त पुष्प हो तं-उसको संलुंचिया-छेदन कर दए-आहार-पानी दे तु-तो 
तं-वह भत्तपाणं-अन्न-पानी संजयाण-साधुओं को अकप्पिअं-अकल्पनीय भव्रे-होता है ( अत: 
साधु) दिंतिआं-देने वाली से पडिआइक्खे-कह दे कि तारसिं-इस प्रकार का आहार मे-मुझे न- 
नहीं कप्पई-कल्पता है। 

मूलार्थ--यदि कोई दान देने वाली स्त्री , उत्पल-नीलकमल को, पद्म रक्तकमल 
को, कुमुद-चन्द्र-विकाशी श्वेत कमल को, मगदन्तिका-मालती पुष्प को तथा अन्य भी 
ऐसे ही सचित्त पुष्पों को छोदन भेदन करके आहार-पानी दे तो वह आहार-पानी साशथ्रुओं 
को अकल्पनीय होता है। अत:देने वाली से स्पष्ट कह देना चाहिए कि-- यह आहार- 
पानी मेरे योग्य नहीं है, इस लिए मैं नहीं ले सकता हूँ। 

टीका-- इस गाथा में यह वर्णन है कि-जब साधु भिक्षा के लिए गृहस्थ के घर में 
जाए , तब वहाँ देखे कि कोई स्त्री, नीलोत्पल कमल आदि सूत्र-पठित सचित्त पुष्पों को छेदन- 
भेदन तो नहीं कर रही है। यदि वह स्त्री (उपर्युक्त पदार्थों को छेदन करती हुई) आहार-पानी 
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देने लगे तो साधु को वह आहार-पानी नहीं लेना चाहिए और उसे >कह देना चाहिए कि-यह 
आहार पाना मेरे योग्य नहीं है। अत: मैं नहीं ले सकता | कारण कि-ये नीलोत्पल आदि पदार्थ 
जीव-सहित होते हैं। अत: तदगत जीवों को पीड़ा होती है। साधु-वृत्ति यत्रा-प्रधान होती है, 
अत: हर हालत में साधु को यत्रा का ध्यान रहना चाहिए। इस प्रकार आहार लेने से अयत्रा की 
बुद्धि स्वतःसिद्ध होती है। साधु-धर्म की अहिंसा का सम्बन्ध कुछ मनुष्य, पशु, पक्षी, आदि 
जगत के जीवों से नहीं है, उसका सम्बन्ध तो सासारिक लोगों की स्थूल दृष्टि में नगण्य लगने 
बाले वनस्पति-जगत के जीवों से भी हैं । वह सम्बन्ध भी किसी भेदभाव से नहीं, एकरूप से 
है। साधु की, संसार के सभी छोटे बडे जीवों के साथ परम मैत्री है, जो मरते दम तक अक्षुण्ण 
बनी रहती है । 


उत्थानिका- अब सूृत्रकार, पूर्वोक्त पदार्थों को मर्दन करती हुई स्त्री से आहार लेने 
का निषेध करते हैं :- 


उप्पलं पउमं वाबि, कुमुअं वा मगदंतिं। 

अन्न वा पुप्फसच्चित्तं, तं च संमद्दिया दए॥१५६॥ 
तं भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिआं। 

दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥१७ ॥। यु० 
उत्पलं पद्म वाउपि, कुमुदं वा मगदन्तिकाम्‌ 

अन्यद्वा पुष्पसचित्तं, तच्य संमृद्या दह्यात्‌॥१६॥ 
तद्धवेद्धक्तपानं तु, संयतानामकल्पिकम्‌_॥ 


ददती प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते तादूशम्‌॥१७॥ . 


पदार्थान्वय:-- यदि दातार स्त्री उप्पलं-नीलोत्पल कमल, अथवा पउमं-पद्म कमल 
बाबि-अथवा कुमुअं-चन्द्रविकाशी कमल वि-तथा मगदंतिअं-मालती के पुष्प वा-अथवा अन्नें- 
अन्य कोई पुप्फसच्चित्तं-सचित्त पुष्प हो तं-उसको संमद्दिया-समर्दन करके दए- आहार-पानी दे 
तु-तो त॑ं-बह भत्तपाण॑-अन्न-पानी संजयाण-साधुओं को अकप्पिअं-अकल्पनीय भवरे-होता 
है, (अत: साधु) दिंतिअं-देने वाली से पडिआइक्सख्ले-कह दे कि, तारिसं-इस प्रकार का अन्न- 
पानी मे-मुझे न-नहीं कप्पई-कल्पता। 

मूलार्थ- यदि कोई स्त्री पूर्वोक्त नीलोत्यपल आदि सचित्त पुष्पों को संमर्दन 
करके-दल-मल करके आहार-पानी दे, तो साधु को वह आहार पानी नहीं लेना चाहिए 
और कह देना चाहिए कि यह आहार मेरे योग्य नहीं है, अत: बहन ! मैं नहीं ले सकता। 

टीका- पूर्व सूत्र में जिस प्रकार छेदन करने के विषय में कहा गया है उसी प्रकार 
इस सूत्र में संमर्दन करने के विषय में कहा है अर्थात्‌ पूर्वोक्त उत्पल, पद्म आदि सचित्त पुष्पों को 
संमर्दन करके यदि कोई स्त्री आहार-पानी देने लगे तो साधु को वह दातव्य पदार्थ नहीं लेना 
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चाहिए। न लेने का कारण वही है जो पूर्व सूत्र के भाष्य में कहा जा चुका है अर्थात्‌ ऐसी अवस्था 
में आहार लेने से एकेन्द्रिय-जीबों की विराधना होने के कारण प्रथम अहिंसा- महात्रत दूषित हो 
जाता है। 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, पूर्वोक्त पदार्थों को संघट्टन करती हुई स्त्री से आहार लेने 
का निषेध करते हैं :- 


उप्पलं पउमं वाबि, कुमुअं वा मगदंतिअं। 
अन्न वा पुष्फसच्चित्तं, तं च संघड्टिया दए॥१५८ ॥ 
तं भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिअं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥१ ९ ॥। यु० 
उत्पलं पद्म वाडपि, कुमुदं वा मगदन्तिकाम्‌। 

अन्यद्वा पुष्पसचित्तं, तच्य संघटय दद्यात्‌॥१८॥ 
तद्धवैद्धक्तपतानं. तु, संयतानामकल्पिकम्‌ _॥। 

ददतीं प्रत्याचक्षीत,न मे कल्पते तादूशम्‌॥१२९॥ 


पदार्थान्वय-- कोई स्त्री उप्पलं-उत्पल कमल वा-अथवा पउमं-पद्म कमल वा- 
अथवा कुमुआं-चन्द्र-विकाशी कमल वि-तथा मगदंतिअं-मगदन्तिका-मालती पुष्प बा-अथवा 
अन्नं-अन्य कोई पुप्फसच्चित्तं-सचित्त पुष्प हो तं-उसको संघट्टिया-संघट्टित करके दए- आहार- 
पानी दे तु-तो तं-वह भत्तपाणं-अन्न-पानी संजयाण-साधुओ को अकप्पिअं-अकल्पनीय भवरे- 
होता है दिंतिअं-देने वाली से पडिआइक्खे-कह दे कि, तारिसं-इस प्रकार का आहार मे-मुझे 
न-नहीं कप्पई-कल्पता है। 

मूलार्थ- यदि कोई स्त्री सूत्रोक्त नीलोत्पल आदि सचित्त पुष्यों को संघटटन 
करके आहार-पानी दे, तो साधु न ले और देने बाली से कह दे कि यह आहार-पानी मेरे 
योग्य नहीं है, अतः मैं नहीं ले सकता। 


टीका- इस सूत्र में पूर्वोक्त नीलोत्पल आदि सचित्त पदार्थों को सघट्टन करके कोई 
स्त्री आहार-पानी देने लगे, तो साधु को लेने का निषेध किया गया है । कारण यही है कि, सचित्त 
पदार्थों के सघट्टन से जीवो की विराधना होती है । उससे प्रथम महात्रत दूषित हो जाता है। 

यहाँ एक बात और है, वह यह है कि, जिस प्रकार इन सूत्रों में बनस्पति का अधिकार 
कहा गया है, ठीक उसी प्रकार अप्काय आदि के विषय में भी समझ लेना चाहिए। अर्थात्‌ 
जितने भी सचित्त पदार्थ कहे गए हैं उन सभी के संघट्टन से आहार-पानी लेने का निषेध है । जैन 
साधु वनस्पति के समान ही जल और अग्नि आदि के जीवो की रक्षा का भी महान्‌ प्रयत्न करते - 
हैं। जीव-रक्षा के विषय में जितनी ही अधिक सावधानी रक्‍्खी जाएगी उतनी ही अधिक 
सुन्दरता से समितियों की समाराधना हो सकेगी। 
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यह 'उप्पलं पठम॑ वाबि '-और 'तं भवे भत्तपाण तु '- १८-१९ गाथा- युग्म, वृत्तिकार 
ने (टीकाकार ने) अपनी टीका में छोड़ दिया है। परन्तु लिखित प्रतियों में प्राय: यह गाथा पाई 
जाती है, अत: यहाँ पर भी उद्धृत कर दी गई है | बस्तुत: गाथाओं के पररूपर के सम्बन्ध की दृष्टि 
से इस गाथा का होना आवश्यक भी प्रतीत होता है। क्योंकि 'संलुंचिया -' संलुच्य ”' और 
'संमद्ििया'- 'संमृद्य' शब्दों के साथ 'संघद्विया' 'संघटथ' का होना अत्यन्त ही उचित है। 
अन्यथा विषय अधूरा-सा रह जाता है तथा 'सघट्टा ' शब्द जो सर्वत्र सुप्रसिद्धि में आया हुआ है, 
बही इसी गाथा के आधार पर जान पड़ता है। इससे भी इस गाथा की प्राचीनता पर प्रकाश पड़ता 
है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार फिर वनस्पति के ही विषय में कहते हैं-- 


सालुअं वा विरालिआं, कुमुअं उप्पलनालिआं। 
मुणालिअं सासवनालिआं, उच्छुखंडं अनिव्बुर्ड ॥२० ॥ 
शालूकं॑ वा विरालिकाम्‌, कुमुदमुत्पलनालिकाम्‌ । 


* मृणालिकां सर्षपनालिकाम्‌, इक्षुखण्डमनिर्वतम्‌ _॥२०॥ 

पदार्थान्वय:--- अनिव्युडं-जो शस्त्र से परिणत नहीं हैं ऐसे सालुआअं-कमल के कन्द 
को बा-अथवा विरालिअं-पलाश केकन्द को अथवा कुमुअं-चन्द्र-विकाशी कमल की नाल को 
अथवा उप्पलनालिअं-नीलोत्पल कमल की नाल को अथवा मुणालिआं-कमल के तन्‍्तु को 
अथवा सासवनालिअं-सरसो की नाल को अथवा उच्छुखंडं-इश्षुखण्ड को (साधु ग्रहण न करे) । 

मूलार्थ--- कमल का कनन्‍्द, पलाश का कन्द, श्वेत कमल की नाल, नील 
कमल की नाल, कमल के तन्‍्तु , सरसों की नाल और गन्ने की गनेरियाँ, ये सब सचित्त 
पदार्थ साधु के लिए अग्राह्य हैं। 

टीका-- इस गाथा में यह वर्णन है कि-- शालूक-कमल कन्द, विरालिका-पलाश 
कन्द, कुमुद-चन्द्र-विकाशी कमल की नाल, उत्पल-नालिका-नील कमल को नाल, मृणालिका- 
कमल के तंतु , सर्षपनालिका-सरसों की नाल, इक्षुखण्ड-- गन्ने की गनेरियाँ आदि वनस्पति, 
जो सचित्त हैं-अप्रासुक हैं, बे साधु के लिए किसी भी अवस्था मे लेने योग्य नहीं है । कारण कि 
वनस्पति में किसी में असंख्यात और किसी में अनन्त जीव होते हैं। अत: सचित्त वनस्पति 
साधुओं के लिए सर्वथा अभक्ष्य है। साधु जब साधु-वृत्ति धारण करता है, तब प्रथम अहिंसा 
महात्रत धारण करते हुए तीन करण और तीन योग से त्रस स्थावर सभी जीवों की सभी प्रकार 
की हिंसा का परित्याग करता है। 

उत्थानिका-- फिर इसी विषय में कहते हैं-- 


तरुणगं वा पवाल॑ं , रूक्खस्स तणगस्स वा। 

अन्नस्स वाबि हरिअस्स, आमगं॑ परिवज्ञए॥२१॥ 
तरुणकं॑ वा प्रवालं, वृक्षस्थ तृणकस्य वा। 

अन्यस्थ वाउपि हरितस्थ, आमकं परिवर्जयेत्‌॥२१॥ 
पश्ममष्ययमम्‌ ) ..»..... हिल्दीघावाटोकासहितमू ०५ 


पदार्थान्वय: --- विशुद्ध, संयमधारी साधु रूकखस्स-वुक्ष का बा-अथवा तणगस्स-तृण 
' का बालि-अथवा अन्नस्स-अन्य किसी दूसरी हरिअस्स-हरितकाय वनस्पति का आमर्ग-कच्चा 
तरुणगं या पयाल॑-नवोीन प्रवाल परिवज्जए-छोड़ दे, ग्रहण न करे। 


मूलार्थ-- वृक्ष का, तृण का तथा अन्य किसी दूसरी वनस्पति का, तरुण प्रवाल 
( नई कॉपल ) यदि कच्चा है--- शस्त्र-परिणत नहीं है तो मुनि उसे त्याग दे। 


टीका-- इस गाथा में वृक्ष आदि सभी वनस्पतियों के नवीन प्रवाल के अर्थात्‌ उगते 
हुए नवीन अँकुर के, यदि वह सचित्त है तो लेने का निषेध किया है । न लेने का कारण वही है 
कि प्रथम अहिंसा महावत्रत का भड़ होता है। यद्यपि पूर्व सूत्रों में शालूक आदि कन्‍्दो का वर्णन 
किया जा चुका था तथापि इस स्थान पर पल्लव ( नया निकला हुआ पत्ता, कोंपल) का अधिकार 
होने से उन सभी का ग्रहण यहाँ पर भी हो जाता है। 


उत्थानिका--- फिर इसी विषय का प्रतिपादन किया जाता है-- 


तरूणिअं वा छिवाडिं, आमिअं भज्जिर्ज सईं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं॥२२॥ 


तरुणिकां वा छिवाड़िं, आमिकां भर्जितां सकृत्‌। 


ददतीं प्रत्याचक्षीत, न मे कल्पते ताहशम्‌॥२२॥ 
पदार्थान्वय:--- साधु को यदि कोई तरुणिआं-तरुण-जिस मे अभी तक बीज ठीक- 
ठीक न पड़े हों-- ऐसी छिवाडिं-मुद्र-मूँग आदि की फली आमिआं-कच्ची वा-अथवा सइं-एक 
बार की भज्जिआं-भूनी हुई-देने लगे ते साधु दिंतिअं-देने वाली से पड़चिआइक्से-कह दे कि 
तारिसं-इस प्रकार का आहार मे-पुझे न कपष्पड़-नहीं कल्पता है। 


मूलार्थ--यदि कोई भावुक स्त्री, जिसमें अभी तक अच्छी तरह दाने न पड़े हों, 
ऐसी मूँग चौला आदि की फलियाँ सर्वथा कच्यी अथवा एक बार की भूनी हुई देने लगे 
» तो साधु देने वाली से कह दे कि, यह आहार मुझे नहीं कल्पता है। 


टीका-- इस गाथा में यह कथन है कि, जो मूँग आदि की फलियाँ सर्वथा कच्ची हों 
या एक बार की भूनी हुई हों, उन्हें यदि कोई स्त्री देने लगे तो साधु उसी समय उस देने बाली 
से कह दे कि, यह आहार सर्वथा शस्त्र-परिणत-प्रासुक न होने से मुनि वृत्ति के सर्वथा अयोग्य 
है। अत: मैं इसे किसी भी तरह नहीं ले सकता। 


गाथा मे आया हुआ 'छिवाड़ि ' शब्द देशी प्राकृत का विदित होता है । क्योंकि इसका 
संस्कृत-रूप वृत्तिकार एवं कोषकार दोनों ने ही नहीं लिखा है । 'छिवाड़ि-मितिमुद्रादिफलिम्‌ ' 
इतिवृत्ति:। 'छिवाडि-- (फली) -- झाडनी छाल ' इति अर्द्धमागधी गुजरातीकोष: | छिवाड़ी 
शब्द समुच्चय फालियों का वाचक है। अत: इससे मूँग की फली, चौलों की फली, चनों की 
'फली (बूँट) आदि सभी फलियों का ग्रहण हो जाता है । एक बार की सिकी हुई फलियों के लेने 
का निषेध इस लिए किया है कि-एक बार के अग्नि के संस्कार से पूर्णतया पक्वता नहीं आती, 
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कुछ न कुछ अपक्रता बनी ही रहती है। इसलिए सन्देह युक्त-मिश्र भावोपेत पदार्थ साधु को 
कदापि नहीं लेना चाहिए। 


उत्थानिका--- अब अपक्व बदरीफल आदि के विषय में कहते हैं-- 
तहा कोलमणुस्सिन्नं, वेलुअं कासवनालिआं। 
तिलपप्पडगं नीमं, आमगं परिवज्जए॥२३॥ 
तथा कोलमननुत्स्विन्नम, वेणुकंकाश्यपनालिकाम्‌ | 
तिलपर्पटकं निम्बमू, आमरक॑ परिवर्जयेत्‌॥२३॥ 


पदार्थान्वय:-- तहा-इसी प्रकार साधु अण्युस्सिन्नं-अग्नि आदि से अपक्य आमग्गं- 
कच्चे कोलं-बदरी फल, बेलुअं-वंश-करेला, तथा कासवनालिआं-श्रीपर्णी वृक्ष के फल, 
'तिलपप्पडगं-तिल-पर्पट-तिल पापड़ी एवं नीमं-नीम वृक्ष के फल भी परिवज्जए-छोड दे। 

मूलार्थ-- इसी प्रकार साधु को अग्नि आदि शस्त्र से अपरिणत-कच्छे बदरी 
'फल, वंश करेला, श्रीपर्णी फल, तिल पाषड़ी, और नीम की निंबोली ( नीम के फल ) 
आदि भी नहीं लेने चाहिए। 

टीका-- जो बेर आदि फल, अग्नि और पानी के योग से विकारान्तर को प्राप्त नहीं हुए 
हैं, वे साधु को सर्वथा त्याज्य हैं। कारण यह कि कोई पदार्थ केवल अग्नि द्वारा पकाया जाता है 
और कोई पदार्थ अग्नि और पानी दोनों द्वारा पकाया जाता है। इसलिए जो संचित्त फल-पदार्थ 
“वहयुदकयोगेनानापादितविकारान्तरम्‌' ' अग्नि और उदक के योग से विकारान्तर को प्राप्त नहीं 
हुए हैं' वे साधु के सर्वथा लेने योग्य नहीं हैं। साधु सचित्त पदार्थों का सर्वथा त्यागी होता है। 
हिन्दी भाषा में ' अस्विन्न' शब्द का स्पष्ट अर्थ होता है-बिना रैँधा । पाठक महोदय सूत्र के प्रत्येक 
शब्द का भाव, जो स्पष्ट से स्पष्ट और सरल से सरल हो, उसे अपनी मातृभाषा द्वारा हृदयंगम 
करें| यदि मातृभाषा में स्पष्ट रूप से भाव के जाने बिना ही कार्य में प्रवृत्ति की जाएगी, तो वह 
अर्थ के स्थान में अनर्थ को ही करने वाली होगी। 


उत्थानिका--- फिर इसी सचित्त बिषय पर कहा जाता है :-- 
तहेव चाउल॑ पिट्ठे, वियडं वा तत्तनिव्वुडं। 
तिलपिट्टपूइपिन्नागं , आमगं॑ परिवज्जए॥२४॥ 
तथैव ताण्डुलं पिष्टमू, विकरट्ट वा तसनिर्वृतम्‌। 


तिलपिष्टे पूतिपिण्याकम्‌, आमकं परिवर्जयेत्‌॥२४॥ 
पदार्थान्वयय:--- तहेव-उसी प्रकार जाउलं-चावलों का पिट्ट-आटा, तथा वियडं- 
शुद्धोादक धोवन या-अथवा तत्तनिव्युड्ध-तसनिर्वुत जल जो उष्ण जल मर्यादा से बाहर होने के 
कारण ठंडा होकर फिर सचित्त हो गया है-- अथवा मिश्रित जल तिलपिट्ठुं-तिलों का आटा,तथा 
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पूड़पिन्नागं-सरसतों की खली-ये सब आमगं-कच्चे पदार्थ, साधु परिवज्जए-सर्वथा छोड़ दे । 


मूलार्थ-- उसी प्रकार चावलों का आटा, शुद्धोदक, मिश्रित जल, तिलों का 
आटा, सरसों की खत्न, ये सब यदि कच्चे हों तो साधु कदापि न ले। 


टीका-- इस गाथा में यह वर्णन किया गया है कि, चावलों का आटा, धोवन का 
जल, मिश्रित जल, तिलों का आटा और सरसों की खल, ये सब यदि सर्वथा अचित्त न हुए हों 
तो साधु इनको त्याग दे अर्थात्‌ इनको ग्रहण न करे | उक्त पाठ से यह मालूम होता है कि किसी 
देशादि में कभी कच्चे धान्य के पीसने की प्रथा रही हो | 


सूत्र में जो तप्तनिर्व॒त शब्द है, उसका अर्थ मिश्रित जल है। यहाँ मिश्रित जल से दो 
अभिप्राय हैं । एक तो यह है कि, उष्ण जल बहुत देर का होकर मर्यादा से बहिर्भूत होकर फिर 
शीत-भाव को प्राप्त हो गया हो अर्थात्‌ सचित हो गया हो | दूसरा यह कि, कच्चा जल गर्म होने 
के लिए अग्नि पर तो रख दिया है, परन्तु शीघ्रता या अन्य किसी कारण वश अग्नि का भलीभाँति 
स्पर्श हुए बिना मंदोष्ण ही उतार लिया गया हो | मंदोष्ण जल न तो सर्वथा सचित्त ही होता है 
और न सर्वबथा अचित्त ही । यद्यपि आटा कितने काल के पश्चात्‌ अचित्त हो जाता है इस का स्पष्ट 
विधान किसी सूत्र में नहीं वर्णन किया गया है तथापि परंपरा से एक मुहूर्त के पश्चात्‌ अचित्त 
होना माना जाता है। जिस प्रकार तत्काल के पीसे हुए आटे के लेने का निषेध है, इसी प्रकार 
उसके स्पर्श से अन्य पदार्थ लेने का भी निषेध है। धोवन का जल और तप्त शीतल जल के 
विषय में यह बात है कि, इनके ग्राह्म और अग्राह्म का निर्णय ऋतु के अनुसार बुद्धि से विचार 
करके करना चाहिए । इसी प्रकार सरसो की खल के विषय में भी समझ लेना चाहिए । 


यदि उपर्युक्त तण्डुलपिष्ठ आदि पदार्थों मैं थोड़ी अप्रासुकता की आशड्डा हो जाए तो 
साधु को ये पदार्थ कदापि नहीं ग्रहण करने चाहिए, क्योंकि आशड्डा युक्त पदार्थों के लेने से 
आत्मा में दुर्बलता आती है और दुर्बलता आते ही आत्मा उन्नति-पथ से गिरकर, पतन की ओर 
अग्रसर होती चली जाती है । 


उत्थानिका--- अब अन्य सचित्त फलादि के विषय में कहते हैं-- 
कविटटू माउलिंगं च, मूलगं मूलगत्तिआं। 
आम॑ं असत्थपरिणयं, मणसावि न पत्थए॥॥२५॥ 
कपित्थं मातुलिंगं च, मूलकं मूलवए( क )तिकाम्‌। 
आममशस्त्रपरिणतामू , मनसाडपि न प्रार्थयेत्‌॥२५॥ 
पदार्थान्बय: --- आमं-अपक्ब, तथा असत्थपरिणयं-अशस्त्र-परिणत कबिट्वं-कोठ 


'फल की माउलिंगं-मातुलिड्र फल की मूलगं-मूली की च-और मूलगत्तिअं-मूल कर्तिका की 
मणसाबि-मन से भी न पत्थए-इच्छा न करे। 


मूलार्थ-- मोक्षाभिलाषी साधु, कच्चे और अग्नि आदि शस्त्र से अपरिणत 
बिजोरा, मूली और मूल कर्तिका की मन से भी इच्छा न करे। 


ाा्रनणणणणणणआााणाणाणणणणणणणणणणणाा लक मलल लक हल लत आल. अल अमल मा आम मा कर 
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टीका-- इस गाथा में भी फलों का ही वर्णन किया गया है | जैसे कि, कपित्थ फल, 
बीज पूरक फल, मूलक सपत्र और मूल कर्तिका-मूल कन्द, यदि वे सब कच्चे हो, स्वकाय तथा 
परकाय शस्त्र से अपरिणत हों अर्थात्‌ अचित्त नहीं हुए हों तो साधु इनके ग्रहण करने की मन से 
भी इच्छा न करे। 
यहाँ शास्त्रकार ने फलों का वर्णन करते हुए जो साथ ही ' मूलगं' और ' मूलगत्तिअं ' 
. शब्दों का उल्लेख किया है, वह कन्द-मूल अनंतकाय पदार्थों के गुरुत्व का झौतक है | कन्द-मूल 
अनंत जीवनात्मक होते हैं। अतः प्रत्येक वनस्पति फल मूल आदि की अपेक्षा, साधारण 
वनस्पति कन्द-मूल के भोजन में अत्यधिक पाप है। यद्यपि यहाँ पर कच्चा और अशस्त्र-परिणत 
पाठ है तथापि धार्मिक जनता को बहुत पाप समझकर कन्द-मूल का सब प्रकार से परित्याग 
करना ही श्रेयस्कर है तथा श्रावक-वर्ग को तो, विशेषतया कन्द-मूल के भक्षण का परित्याग 
करना चाहिए। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, सचित्त फलादि चूर्णो' के विषय में कहते हैं-- 
तहेव फलमंथूणि, बीयमंथूणि जाणिया। 
विहेलगं पियालं च, आमगं परिवज्जाए ॥२६॥ 


तथेव फलमन्थून, बीजमन्थून्‌ू_ ज्ञात्वा। 
बिभीतकं प्रियालं च, आमकं परिवर्जयेत्‌॥२६॥ 
पदार्थान्बय: ---तहेव-उसी प्रकार फलमंथूणि-बदरी-फल आदि का चूर्ण बीयमंथूणि- 
यव आदि का चूर्ण बिलेहलगं-बिभीतक फल च-तथा पियालं-प्रियाल का फल इन सब को 
शास्त्र विधि से सम्यक्तया आमगं-कच्चा सचित्त जाणिया-जानकर परिवज्जए-बर्ज दे। 
मूलार्थ --- इसी तरह भावितात्मा मुनि, बेर आदि फलों के चूर्ण और जौं आदि 


बीजों के चूर्ण, बिभीतक और प्रियाल फल आदि को शास्त्रोक्त विधि से कच्चे जान कर 
ग्रहण न करे। 


टीका-- इस गाथा में चूर्णों के विषय में प्रतिपादन किया गया है। जैसे कि, बदरी- 
'फल का चूर्ण (आटा), यव आदि बीजों का चूर्ण, विभीतक फल (बहेड़ा का फल) और 
प्रियाल फल आदि जो सचित्त हैं अर्थात्‌ कच्चे हैं, उन सब को मुनि छोड़ दे अर्थात्‌ ग्रहण न करे। 


सूत्रकार ने नाम ले लेकर, बार-बार जो यह वनस्पति का सविस्तर वर्णन किया है, वह 
प्रथम अहिंसा महात्नत की रक्षा पर अत्यधिक जोर देने के उद्देश्य से किया है ग्रन्थकार को जब 
किसी विषय पर अधिक जोर देना होता है, तब वह डस विषय को बार-बार पुनरावृत्ति करके 
कहा करता है। अत: साहित्यज्ञ सज्जन, यहाँ पुनरूक्ति दोष की आशड्छ्ा न करें। सूत्र में जो 
“फलमंथुणी ' शब्द आया है, वृत्तिकार उसका अर्थ ' बदरचूर्णान' लिखकर ' बेरों का चुन ' ऐसा 
अर्थ कहते हैं| परन्तु यह अर्थ उपयुक्त प्रतीत नहीं होता, क्योंकि सूत्र में बिना किसी विशेषता 
के केवल 'फल ' शब्द आया है, उस में सभी प्रकार के फलों का ग्रहण होता है, एक बेर का ही 
नहीं। हाँ, बेर का ग्रहण, उदाहरण के लिए अवश्य उपयुक्त है। सूत्र का संक्षिप्त शब्दों में सार है 
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कि, जितने भी सचित्त चूर्ण हैं, वे साधु को अग्राह्म हैं। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार ऊँच-नीच कुलों से समान भाव में भिक्षा लाने के विषय 
में कहते हैं-- 
समुआणं चरे भिक्‍खू, कुलमुच्चावयं सया। 
नीयं कुलमइक्रम्म, ऊसरं नाभिधारए॥२७॥ 
समुदानं चरेद्धिक्षुट, कुलमुच्चावर्च सदा। 
नीच॑ कुलमतिक्रम्य, उत्सुतं॑ नाभिधारयेत्‌॥२७॥ 
पदार्थान्वय:-- भिक्‍्खू-साधु समुआणं-शुद्ध-भिक्षा का आश्रयण करके सया-सदा 
उच्चावयं-ऊँच और नीच कुलों में चरे-आहार के लिए जाए, परन्तु नीयं कुलं-नीच कुल को 
अवृक्कप्म-उक्लंघन करके ऊसढूं-ऊँचे कुल में नाभिधारए-न जाए । 
मूलार्थ-- शुद्ध भिक्षार्थी साधु , ऊँच और नीच कुलों में समान भाव से सदा 
आहार के लिए जाए , परन्तु सरस-नीरस आहार के विचार से धन हीन, नीच कुलों को 
लाँघकर [ छोड़कर ] धन संपन्न-ऊँचे कुलों में कदापि न जाए। 
टीका-- इस गाथा में सन्‍्तोष-वृत्ति और कुल के विषय में प्रतिपादन किया है कि, 
जो साधु , शुद्ध भिक्षा का अभिलाषी है (समुदान शब्द से यहाँ शुद्ध- भाव-भिक्षा का ग्रहण है ), 
उसका कर्त्तव्य है कि, वह मार्ग में आए हुए सभी ऊँच-नीच कुलों में, समान भाव से प्रवेश करे। 
यह नहीं कि अच्छे स्वादिष्ठ भोजन के लिए नीच कुलों को छोड़ता हुआ उच्च कुलों की खोज 
में आगे ही आगे बढ़ता रहे | यदि कोई जिह्ना-लोलुप साधु , सूत्र के उपर्युक्त कथन के विपरीत 
कार्य करेगा, अर्थात्‌ हीन कुलों को छोड़कर, उच्च कुलों में ही जाएगा, तो इससे जिन शासन की 
लघुता होगी । देखने वाले लोग कहेंगे कि, साधु होकर ऊपर से मुँह बाँध लिया क्या हुआ, भीतर 
से जिह्ना तो नहीं बाँधी (वश में नहीं की ) वह तो ताजा माल खाने के लिए अत्यधिक लालायित 
हो रही है । साधुओं के यहाँ पर भी धनवानों की ही प्रतिष्ठा है, बेचारे गरीबों को तो साधु भी नहीं 
पूछते । यद्यपि इस स्थान पर सूत्र में केबल ऊँच-नीच कुल का सामान्यतया विधान किया है 
तथापि वृत्तिकार के एवं परंपरा के मत से विभवापेक्षया अर्थात्‌ धन की अपेक्षा से ऊँच एवं नीच 
कुल का वर्णन किया जाता है। भाव यह है कि जो कुल धनाढ्य है, उनकी उच्च संज्ञा है और 
जो कुल धन हीन-दरिद्र हैं, उनकी नीच संज्ञा है। वास्तव में यह तात्पर्य ठीक है, क्योंकि 
सूत्रकार का संकेत सरस-नीरस आहार की ओर है। सरस आहार, धन-संपन्न कुलों में मिलता 
है और नीरस आहार, धनहीन कुलों में ।इसलिए ऊँच-नीच कुल का संक्षिप्त शब्दों में स्पष्ट अर्थ 
यह हुआ कि, जिस कुल में विशेष मनो5 भिलषित सुस्वादु पदार्थों की प्राप्ति होती है, उस कुल 
की उच्च सज्ञा है और जिस कुल में प्राय: असार-दुःस्वादु-बिना स्वाद का-भोजन मिलता है, 
उस कुल की नीच संज्ञा है। 
उत्थानिका-- अब अदीन वृत्ति से आहार की गवेषणा करने के विषय में कहते हैं-- 


अदीणो वित्तिमेसिजा, न विसीइज्ज पंडिए। 
अमुच्छिओ भोयणंमि, मायण्णे एसणा रए॥२८॥ 
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अदीनो वृत्तिमेषयेतु, न विषीदेत्‌ पण्डित:। 


अमूच्छितो भोजने, मात्राज्न एषणारत:॥२८॥ 
पदार्थान्वय:--- पंडिए-पण्डित साधु अद्दीणो-दीनता से सर्वथा रहित होकर वित्तिमू- 
प्राण निर्वाहक वृत्ति की एसिज्ञा-गवेषणा करे, आहार न मिले तो न विसीडजञज-विषाद भी न करे 
और भोयणंमि-सरस भोजन के मिल जाने पर उस में अमृच्छिओ-अमूच्छित रहे, अन्तिम बात 
यह है मायण्णे-आहार की मात्रा का जानने वाला प्रवीण मुनि एसणारए-जो आहार सर्वथा 
निर्दोष हो उसी में रत रहे । 


मूलार्थ-- विद्वान्‌ साधु वही है, जो दीनता से रहित होकर, प्राणनिर्याहिक 
आहार-वृत्ति की गवेषणा करता है । जो आहार न मिलने पर कभी व्याकुल नहीं होता है 
और जो सरस भोजन मिल जाने पर उस में मूछिंत नहीं होता है, बह आहार की मात्रा का 
ठीक-ठीक जानने वाला मुनि; उसी आहार में रत रहता है, जो आहार शास्व्रोक्त विधि से 
सर्वथा शुद्ध अर्थात्‌ निर्दोष होता है। 

टीका-- संयम पालन के लिए प्राणों कों कितनी बड़ी आवश्यकता है, यह बात 
किसी से छिपी हुई नहीं है। सब कोई विचारशील सज्जन इस बात को भलीभाँति सिद्धान्त रूप 
से जानते हैं । 

और प्राणों की रक्षा आहार से होती है। अत: संयमी का कर्त्तव्य है कि, शुद्ध संयम 
पालन के लिए शुद्ध आहार की ही गवेषणा करे। दूषित आहार की कदापि इच्छा न करे। परन्तु 
गवेषणा के साथ एक बात और है, वह यह कि, चित्त में किसी प्रकार की दीनता के भाव न 
लाए, क्योंकि दीनता के आ जाने से शुद्ध आहार की गवेषणा नहीं हो सकती और फिर जिस 
प्रकार का मिले उसी से बस पेट भरने की पड़ जाती है । यदि कभी दीनता रहित वृत्ति के अनुसार 
आहार पानी न भी मिले, तो साधु को चित्त में दु:ख नहीं करना चाहिए, क्योंकि साधु को मिल 
जाए तो उत्तम और न मिले तो भी उत्तम है। दोनों दशाओं में आनन्द ही आनन्द है ? साधु को 
रसलोलुपी भी नहीं होना चाहिए । साधुता इसी में है कि अच्छा बुरा जैसा आहार मिले, उसी में 
सनन्‍्तोष करे। यह नहीं कि आहार में कभी स्वादिष्ट पदार्थ मिल जाए तो बस उसी पर मूच्छित 
हो जाए एव अपनी, दान की तथा दातार की स्तुति के पुल बाँधने लग जाए। वह साधु कैसा, 
जो सरस-नीरस के अपवित्र विचार को अपने पवित्र हृदय में स्थान देता है। 

साधु को आहार की मात्रा का, जिससे अच्छी तरह क्षुधा निवृत्त हो सके, बविचार- 
विमर्श के साथ पूर्ण ज्ञाता होना चाहिए, क्योंकि जो साधु आहार की मात्रा को नहीं जानने बाला 
है, वह या तो इतना थोड़ा आहार लावेगा, जिससे क्षुधा-निवृत्ति न हो सके और या इतना 
अधिक आहार लाएगा जिसको भूख को सीमा से अधिक होने के कारण गिराना पड़े । आहार 
की मात्रा को न जानने याले मुनि से उद्गम दोष, उत्पादन दोष तथा एषणा के दोषो से रहित 
आहार की शुद्ध गवेषणा भी नहीं हो सकती। 

सूत्रकार का भाव यह है कि, जो साधु, इस सूत्रोक्त क्रिया का पालक है, बही आत्म- 
साधक हो सकता है अन्य नहीं । जब साधु के भाव आहार में समभाव-सम हो जाते हैं, तब साधु 
की वास्तविक गम्भीरता बढ़ जाती है। जिससे फिर वह अपने आत्म-कार्य में पूर्ण रूप से तल्लीन 
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हो जाता है। तल्लीनता ही वस्तुतःकार्य की संसाधिका है। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, आहार न देने वाले गृहस्थ के प्रति साधु क्या भावना 
रकक्‍्खे। यह कहते हैं-- 


बहुँ परघरे अत्थि, विविहं खाइम साइमं। 
न तत्थ पंडिओ कुप्पे, इच्छा दिज्ज परो न वा॥२९॥ 
बहु परगुहे5स्ति, विविध खाद्य स्वाद्यम्‌। 
न तत्र पण्डित: कुप्येत्‌, इच्छा दह्मात्‌ परो न बा॥२९॥ 
पदार्थान्वय:-- परघरे-गृहस्थ के घर में बहु-बहुत विविहं-नाना प्रकार के रखाड़मं- 
खाद्य तथा साइमं-स्वाद्य पदार्थ अत्थि-होते हैं; यदि गृहस्थ साधु को थे पदार्थ न दे तो पंछिओ- 


विद्वान्‌ साधु तत्थ-उस गृहस्थ पर न कृष्पे-क्रोध न करे, परन्तु यह विचार करे कि परो-यह गृहस्थ 
है इसकी ड्च्छा-इच्छा हो तो दिज्ज-दे वा-अथवा इच्छा न हो तो न-न दे। 

मूलार्थ-- गृहस्थ के घर में, नाना प्रकार के स्वाद्य तथा खाझ्म पदार्थ विद्यमान 
हैं। परन्तु यदि गृहस्थ, साधु को वे पदार्थ न दे, तो साधु को उस गृहस्थ पर क्रोध नहीं - 
करना चाहिए बल्कि विचार करना चाहिए कि, यह गुृहस्थ है। इसकी इच्छा है दे या न 
दे, मेरा इस में कया आग्रह है। 

टीका-- सन्‍्तोषी साधु भिक्षा के लिए गृहस्थों के घरों में गया। वहाँ उसने किसी 
गृहस्थ के घर में देखा कि नाना प्रकार के खाद्य पदार्थ बनाकर रब्खे हुए हैं। पर गृहस्थ भिक्षा 
में वे पदार्थ न दे तो साधु को उस गृहस्थ पर किसी प्रकार का दुर्भाव नहीं करना चाहिए प्रत्युत 
यही विचार करना चाहिए कि यह गृहस्थ है, इस की वस्तु है, चाहे दे या न दे। मैंने इसका कोई 
काम तो किया ही नहीं, जो मेरा इस पर कुछ अधिकार हो । यह दान में कुछ लाभ समझता है, 
तो देता है, नहीं समझता है तो नहीं देता है, यह सब इसकी इच्छा की बात है। 

इस प्रकार के शास्त्रीय विचारों से साधु , अपने हृदय को शान्त रक्खे क्षुभित न होने दे, 
क्योंकि क्रोध करने से साधु का अमूल्य सामायिक-ब्रत नष्ट हो जाता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार यदि कोई गृहस्थ प्रत्यक्ष रक्‍खी हुई भी वस्तु न दे, तो 
साधु को उस पर क्रोध नहीं करना चाहिए। यह कहते हैं-- 


सयणासणवत्थं वा, भत्तपाणं च संजए। 
अदिंतस्स न कुप्पिज्ञा, पच्चक्खेवि अ दीसओ ॥३०॥ 
शयनासनवस्त्रं वा, भक्तपानं च संयतः। 


अददत: न कुप्थेतू प्रत्यक्षेषपि च हडह्यमाने॥३०॥ 
पदार्थान्वय:--- संजए-साधु सयर्ण-शयन आसणं-आसन बत्थं-वस्त्र वा-अथवा 
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भत्तं-अन्न ज-और पाणं-पानी अदिंतस्स-न देते हुए गृहस्थ के प्रति न कुष्पिज्ञा-क्रोध न करे 
चाहे ये वस्तु पच्चक्खेलि अ-प्रत्यक्ष भी दीसओ-दिखाई देती है। 
यंदि गृहस्थ प्रत्यक्ष दिखाई देते हुए भी शयन, आसन, वस्त्र और 

अन्न-पानी आदि पदार्थ न दे, तो साधु उस गृहस्थ पर अणुमात्र भी क्रोध न करे। 

टीका-- भिक्षार्थ गए हुए साधु को यदि गृहस्थ सामने अथवा प्रत्यक्ष रक्खे हुए भी 
शयन-शय्या, आसन, पीठ, फलक आदि, वस्त्र और अन्न-पानी आदि पदार्थ न दे, तो साधु को 
उस गृहस्थ पर क्रोध नहीं करना चाहिए ।अर्थात्‌ मन में यह भाव कभी नहीं लाना चाहिए कि, 
देखो यह गृहस्थ कैसा नीच है कैसा कंजूस है, जो सामने इतने पदार्थ रक्खे हुए हैं, फिर भी नहीं 
देता, बल्कि हृदय को शान्त रखने के लिए यही भावना करनी चाहिए , साधु की वृत्ति याचना 
करने की है। देना न देना, यह तो गृहस्थ के अधिकार की बात है, दान देने से गृहस्थ का ही 
कल्याण होता है, साधु का नहीं । साधु का कल्याण तो अपनी ग्रहण की हुई संयम-क्रियाओं के 
पालन से ही होता है। अत: मेरी भोजन-वृत्ति संयम-क्रिया के अनुसार ही होनी चाहिए। इसी 
में कल्याण है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, वन्दना करने वाले स्त्री-पुरुषों से आहार की याचना 
नहीं करने के विषय में कहते हैं-- 


इत्थिअं पुरिसं वावि, डहर॑ वा महल्लगं। 
वंदमाणं न जाएज्जा, नो अणं फरूसं वए ॥३९५ ॥ 
स्त्रियं पुरुषं वाउपि, डहरं ( तरूणं ) वा महान्तम्‌। 


वन्दमनं न याचेत्‌, नचैन॑ परुषं वदेत्‌॥३१॥ 
पदार्थान्यय:--- साधु , बन्दमाणं-वन्दना करने वाले इत्थिआअं-स्त्रीजन से बाथि- 
अथवा पुरिसं-पुरुष व्यक्ति से अथवा डहरं-तरुण (युवा) से अथवा बा-मध्यम बय वाले से 
अथवा महल्लगं-वृद्ध से किसी प्रकार की न जाइज्जा-याचना न करे अणं-इस आहार न देने वाले 
को किसी प्रकार का फरूसं-कठोर बचन भी नो बए-न बोले | 


मूलार्थ-- साधु , बन्दना करने याले स्त्री पुरुष आदि से किसी प्रकार की 
याचना न करे। यदि कोई याचित वस्तु न दे, तो साथु उसको कदु वाक्य भी न कहे। 

टीका-- भिक्षा के लिए गाँव में गए हुए साधु को, जो कोई स्त्री, पुरुष युवा, अधेड़ 
और वृद्ध लोग बन्दना करें तो साधु उनसे किसी प्रकार की भी याचना न करे, क्योंकि इस प्रकार 
याचना करने में वन्दना करने वाले लोगों के हृदय से साधुओं के प्रति भक्ति- भावना नष्ट हो जाती 
है | यदि कदाचित्‌ कारण-वश याचना करने पर भी, कोई वन्दना करने वाला निर्दोष आहार पानी 
न दे, तो साधु उसको कठिन वचन न बोले | जैसे कि, वृथा ते बन्दनम्‌-तेरी यह वन्दना वृथा है। 
अरे, इस झुठी वन्दना में क्या रखा है। यह बगुला भक्ति मुझे अच्छी नहीं लगती | भाई लंबी- 
चौड़ी वन्दना करने का तो खूब अभ्यास कर लिया, पर कुछ देने का भी अभ्यास किया है। कुछ 
एक प्रतियों में ' वन्दमाणं न जाइज्जा' के स्थान में 'बंदमाणो न जाइज्जा ' पाठ मिलता है । उसका 


प्ममाध्ययनम ] हिन्दीभ्राषाटीकासहितम्‌ । [ १९३ 


अर्थ है कि, ' वन्दमानो न याचेत्‌ लल्लिव्याकणेण ' अर्थात्‌ साधु गृहस्थ की स्तुति करके आहार- 
पानी न ले। जैसे कि, यह गृहस्थ बड़ा ही भद्र है। इसके सदा यही भाव रहते हैं कि, साधु का 
पात्र भर दूँ, स्वल्प मात्र भी खाली न रबखूँ क्‍यों न ऐसे भाव हों, बस्तुत: तो वह मोक्षगामी जीव 
है, इत्यादि। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, वन्दना करने वाले और नहीं करने वाले दोनों पर समान 
दृष्टि रखने के विषय में कहते हैं-- 
जे न बंदे न से कुप्पे, वंदिओ न समुक्कसे। 
एवमन्नेसमाणस्स_, सामण्णमणुचिट्ठधइ ॥३२॥ 
योन बन्‍्दते न तस्मे कुप्येत्‌, वन्दितो न समुत्कर्षेत्‌। 
एवमन्वेषमाणस्य » श्रामण्यमुनतिष्ठति ॥३२॥ 
पदार्थान्वय:--- साधु को चाहिए कि जे-जो गृहस्थ न बंदे-वन्दना नहीं करे से-उस पर 
न कुप्पे-क्रोध नहीं करे, यदि राजा आदि महान्‌ पुरुष बंदिओ-बन्दना करे तो नसमुक्कसे- अहंकार 
न करे एवं-इसी प्रकार अन्लेसमाणस्स-जिनाज्ञा-प्रमाण चलने वाले साधु का सामणणं-श्रामण्य 
भाव अणुचिट्ठृइ-अखण्ड रहता है। 
मूलार्थ--जो साथु , बन्दना नहीं करने वालों से अप्रसन्न नहीं होता है और राजा 
आदि महान्‌ पुरुषों की वन्दना से अहंकार नहीं करता, उसी साधु का चरित्र अखण्ड 
रहता है। 
टीका-- इस गाथा में साधु वृत्ति का सर्वोत्कृष्ट लक्षण प्रतिपादन किया है। जैसे कि, 
यदि कोई गृहस्थ, साधु को वन्दना नहीं करता है तो साधु को उसके ऊपर क्रोध नहीं करना 
चाहिए, क्योंकि गृहस्थ की इच्छा है-- वन्दना करे या न करे | वन्दना करने से कुछ लाभ है तो 
गृहस्थ को ही है-साधु को कुछ नहीं, प्रत्युत हानि है तथा यदि किसी राजा आदि द्वारा साधु का 
अत्यन्त सत्कार होता है अर्थात्‌ किसी मुनि के प्रति राजा आदि लोग पूर्ण भक्ति दिखाते हैं और 
भक्ति-भाव से नप्न होकर उसके चरण-कमलों का अपने मस्तक से स्पर्श करते हैं, तो उस 
समय मुनि को अहंकार नहीं करना चाहिए। इस प्रकार समभाव पूर्वक जिनाज्ञा का पालन करने 
वाले मुनि का श्रामण्य ( साधुत्व) अखण्ड रह सकता है । टीकाकार भी कहते हैं ' अन्वेषमाणस्थ 
भगवदाज्ञामनुपालयत: श्रामण्यमनु-तिष्ठत्यखण्डमिति' भगवदाज्ञा का पालन करने वाले मुनि का 
ही साधुत्व अखण्ड रहता है । 
अतएव सिद्ध हुआ कि साधु , वन्दना-अवन्दना की कुछ चिन्ता न करे, और अपनी 
8 में सम्यक्तया रहता हुआ संयम-क्रिया का साधन करे, जिससे पूर्णतया आत्म-कल्याण हो 
सके। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार गुरु श्री के समक्ष सरस आहार को न छिपाने के संबंध 
में कहते हैं-- 


सिआ एगइओ लद्भधुं, लोभेण विणिगृहड़। 
मामेयं दाइअं संतं, दद्ठुणं सयमायए॥३३ ॥ 
श९छ ] दशवैकालिकसूत्रम-- [ पक माध्ययवम्‌ 





स्थादेककिको लब्ध्या, लोभेन बिनिगूहते। 


मा ममेदं दर्शितंसत, दृष्ठा._ स्वयमादद्यात्‌॥३३ ॥ 
'पदार्थान्कय:--- सिआ-कदाचित्‌ एमइओ-कोई एक जघन्य साधु लद्भधुं-सरस आहार 
प्रात करके लोभेण-लोभ से विणिगृहड़-नीरस आहार के द्वारा सरस आहार को ढाँपता है; क्योंकि 
वह विचार करता है कि मेयें-यह मुझे मिला हुआ आहार यदि दाइअं संतं-गुरु को दिखाया गया तो 
गुरु दद्रुणं-देख कर मा सयमायए-ऐसा न हो कि स्वयं ही ले लें और मुझे न दे। 


मूलार्थ-- वह पूरा जधन्य साथु है, जो 'यदि यह आहार गुरु श्री देख लेंगे तो 
स्वयं ही ले लेंगे मुझे न देंगे' इस लोभ पूर्ण घृणित बिचार से प्राप्त हुए सरस आहार को 
नीरस आहार से ढाँपता है। 


टीका-- कोई साधु भिक्षा के लिए गाँव में गया। वहाँ फिरते हुए किसी घर से उसे 
सरस और सुन्दर भोजन मिला। तब वह रस-लोलुपी लोभी साधु उस सरस आहार को चारों 
ओर नीरस आहार से ढाँप लेता है और मन में यह विचार करता है कि, यह आहार प्रत्यक्ष रूप 
में और बड़े कठिन परिश्रम से मुझे मिला है । यदि गुरु जी इसे देख लेंगे तो संभव है सब का सब 
स्वयं ही ले लें और मुझे कुछ भी न दें। सब कुछ कर करा कर अन्त में मैं मुँह देखता ही रह 
जाऊँ। अत: मुझे किसी रीति से इस आहार को छुपाना ही श्रेयस्कर है। परन्तु उपर्युक्त रीति से 
आहार के छिपाने का काम माया-वृत्ति में प्रविष्ट है। अत: आत्मोन्नति की अभिलाषा रखने वाले, 
मुनियों का कर्त्तव्य है कि, वे कभी भी ऐसा जघन्य कार्य न करें । यदि यहाँ पर कोई आशड्ू करे 
कि, कया सभी साधु ऐसा करते हैं, जो इस बात का सूत्रकार ने मुख्य रूप से उल्लेख किया है ? 
उत्तर में कहना है कि सभी साधु ऐसा नहीं करते। कोई अत्यन्त जघन्य भाजों बाला ही ऐसा 
कार्य करता है। इसी लिए सूत्रकार ने 'एगइओ ' यह पद दिया है जिसका अर्थ होता है 'कोई 
एक '। सर्वोत्कृष्ट वृत्ति वाले साधु तो सरस-आहार पर समान भाव रखते हुए जैसा आहार 
मिलता है, उसे वैसा ही रखते हैं, लोभ से परिवर्तन नहीं करते | 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार ' इस दुष्ट-क्रिया से क्या-क्या दोष होते हैं ?' इस विषय 
में कहते हैं-- 


अत्तद्टागुरुओ लुद्धो, बहु पावं॑ पकुव्वड़। 
दुत्तोसओ अ से होइ, निव्वाणं च न गच्छड ॥३४ ॥ 
आत्मार्थग] रुको लुब्ध:, बहुपाप॑ प्रकरोति। 


दुस्तोषकश्चन॒ स॒ भवति, निर्वाणं च न गच्छति॥३४॥ 

चदार्थान्वय:-- अत्तद्टागुरुओ-जिसे केवल अपना स्वार्थ ही सब से गुरु (बड़ा) 
लगता है, ऐसा उदरंभरि ललुद्धो- क्षुद्र-लोभी साधु बहुँ पार्व-बहुत अधिक पापकर्म पकुब्बड़ु-करता 
है अ-और से-वह दुत्तोसओ-सन्‍्तोष भाव से रहित होड़-हो जाता है। ऐसा साधु निव्वार्ण च- 
निर्वाण (मोक्ष) भी न गच्छबृ-नहीं प्रात कर सकता है। 


पक्चमाव्यवनम्‌ । हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ १९५ 


मूलार्थ--जिसे केवल अपना ही पेट भरना आता है, ऐसा पूर्व सूत्रोक्त रसलोलुप 
साधु बहुत अधिक पापकर्म को करता है। यही नहीं, अपितु बह असन्‍्तोधषी, निर्वाण पद 
भी नहीं प्राप्त कर सकता है। 

टीका--- इस गाथा में पूर्व सूत्रोक्त पाप कर्म करने वाले साधु के दोनों लोको में 
निम्नलिखित दोष बतलाए हैं-- 

जो साधु जिह्ला लोभ केवशीभूत होकर सरस आहार को छिपाने की चेष्टा करता है, 
वह साधु साधु नहीं, असाधु शिरोमणि है । वह केवल अपना ही पेट भरने का ध्यान रखता है। 
दूसरे गुरुजनों के विषय में उसे कुछ भी भक्ति भावना नहीं है। ऐसा लालची साधु, थोड़े से 
भोजन सुख के कारण अनंत संसार में तीत्र पाप कर्म का बंधन कर लेता है। जिससे फिर वह 
चिरकाल तक नाना प्रकार के एक से एक दुःख भोगता है, क्योंकि जिह्ना के वशीभूत साधु , 
चाहे जैसी कठिन से कठिन क्रियाएँ करे, पर क्रियाओं का फल जो मोक्ष है, वह उसे नहीं 
मिलता। 

यह ऊपर पारलौकिक दोषों का कथन है। इस लोक का दोष यह है कि ऐसा रस 
लम्पटी साधु, कदापि धैर्यवान्‌ नहीं हो सकता। भला जो एक भोजन जैसी साधारण वस्तु पर 
मूच्छित होकर विकल हो जाता है, वह केसे अन्य संकटों के समय दृढ़ रह सकेगा। ऐसी 
आत्माएँ तो बस गिरती-गिरती अन्त मे गिर ही जाती हैं। इनके उद्धार का काम फिर बड़ा ही 
कठिन हो जाता है। दुःख है कि ऐसे क्षुद्र मनोवृत्ति वाले मनुष्य नामधारी सज्जन काम पड़ने पर 
जीभ के लिए बड़े से बड़े अकृत्य करने को सहसा उद्यत हो जाते हैं । कहने का तात्पर्य यह है 
कि, उन्नति की आशा रखने वाले साधुओं का यह कर्त्तव्य है कि, वे अपने आपको गिराने बाली- 
प्रस्तुत सूत्रोक्त जैसी प्रारम्भ में नगण्य लगने वाली और अन्त में सर्वनाश का भयंकर दृश्य 
दिखाने वाली बातों पर पूरा-पूरा ध्यान दें । ऐसी बातों पर उपेक्षा के भाव रखने से सच्ची साधुता 
स्थिर नहीं हो सकती। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार परोक्ष चोरी करने वाले अर्थात्‌ सरस आहार को मार्ग में 
खा लेने वाले साधुओं का वर्णन करते हैं-- 


सिआ एगइओ लद्भधुं, विविहं पाणभोयणं। 
भद्दगं भद्गं भोच्चा, विवन्नं विरसमाहरे॥३५॥ 


स्यादेककिको लब्ध्वा, विविधं पान भोजनम्‌। 


भद्गकं भद्गकं भुक्तवा, विवर्ण विरसमाहरेत्‌॥३५॥। 
पदार्थान्वय:--- सिआ-कदाचित्‌ एगड़ओ-कोई एक साधु विविहं-नाना प्रकार के 
पाणभोयणं-अन्न और पानी को लद्भधुं-प्रात कर भद्दगं भद्दगं-अच्छा-अच्छा भोच्या-खाकर 
विजबन्नं-वर्ण रहित एवं विरसं-रस रहित निकृष्ट आहार आहरे-उपाश्रय में ले आए। 
मूलार्थ-- कोई विचार मूढ़ साधु ऐसा भी करता है कि, भिक्षा में नाना प्रकार 
का भोजन-पानी मिलने पर अच्छे-अच्छे सरस पदार्थ तो बहीं कहीं इधर-उधर बैठ कर 
खा पी लेता है और अवशिष्ट विवर्ण एवं बिरस आहार उपाश्रय में त्लाता है। 


१९६ ] दशबवैकालिकसूजम्‌- [ पद्ममाध्यबनम्‌ 


टीका-- साधु संघ एक समुद्र है। इस में भाँति- भाँति की मनोवृत्ति वाले साधु होते 
हैं। कोई अच्छा होता है तो कोई बुरा । कोई लालची होता है तो कोई सनन्‍्तोषी | बात यह है कि, 
अच्छों के साथ बुरे भी होते हैं । यद्यपि सूत्रकार ने उसी मनुष्य को साधु बनने के लिए लिखा है 
जो भद्र हो, सन्‍्तोषी हो और सभी तरह पवित्र हो। फिर भी सर्वज्ञता के अभाव से, पवित्र साधु 
संघ में अपवित्र-पतित आत्माएँ, जैसे-तैसे आकर घुस ही जाती हैं। ऐसी पतित आत्माओं को 
शिक्षा देने के लिए सूत्रकार कहते हैं कि, भिक्षा के लिए गाँव में गए हुए किसी क्षुद्र बुद्धि साधु 
को, भाँति-भाँति के सरस-नीरस भोजन पदार्थ मिले। सरस पदार्थ को देखते ही साधु के मुँह 
में पानी भर आता है और विचार करता है कि, यदि मैं यह सब आहार उपाश्रय में गुरु के समीप 
ले गया तो संभव है कि यह सरस पदार्थ मुझे मिले या न मिले, नहीं मिलेगा तो मैं क्या करूँगा ? 
अत: यही अच्छा है कि मैं अच्छे-अच्छे पदार्थ यहीं खा लूँ और बचा हुआ विवर्ण (रूप रंग 
रहित) और विरस (स्वादुतारहित) भोजन उपाश्रय में ले चलूँ। इस विचार को कार्य रूप में 
परिणत करने वाला अर्थात्‌ अच्छे-अच्छे पदार्थ कहीं खाकर बुरे-बुरे पदार्थ उपाश्रय में लाने 
वाला साधु , ऐसा क्‍यों करता है और उसकी क्या अवस्था होती है ? यह अग्रिम सूत्रों में सूत्रकार 
स्वयं वर्णन करेंगे। सूत्र में ' भद्गं भद्॒गं ' ' भद्रकं भद्गक॑ ' शब्द लिखा है, उसका स्पष्ट भाव यह 
है कि, वे पदार्थ जो सब प्रकार से भद्र हैं अर्थात्‌ कल्याणकारी और बलवर्द्धक हैं । 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, 'बह इस प्रकार क्‍यों करता है '? यह कहते हैं-- 


जाणंतु ताइमे समणा, आययट्टी अयं मुणी। 
संतुड्दों सेवए पंतं, लूहवित्ती सुतोसओ॥३६॥ 
जानन्तु तावदिमे श्रमणा, आयतार्थी अय॑ं मुनिः। 
सन्‍्तुष्टः सेवते प्रान्तं, रूक्षवृत्ति: सुतोष्य: ॥३६॥ 


पदार्थान्वय:-- इमे-ये उपाश्रयस्थ समणा-साधु तु-निश्चय ही ता-प्रथम जाणतु- 
मुझे जाने कि अय॑-यह मुणी-मुनि संतुड्रो -संतोष वृत्ति वाला है, इतना ही नहीं, किन्तु सुतोसओ- 
अन्त प्रान्त आहार के मिलने पर भी बडा ही सनन्‍्तोष वाला है तथा लूह॒जित्ती-रूक्षवृत्ति वाला भी है, 
जो पंतं-इस प्रकार के असार पदार्थों का सेवए-सेवन करता है इसलिए आययद्टी-यह मुनि सच्चा 
मोक्षार्थी है । 


मूलार्थ--यह रस लम्पटी साधु, ऐसे भाव रखता है कि ' ये अन्य उपाश्रयी साधु 
मुझे प्रतिष्ठा की दृष्टि से यह जाने कि, यह साधु कैसा संतोषी और मोक्षार्थी है ? जो इस 
प्रकार के रूखे-सूखे असार पदार्थों पर ही संतोष कर लेता है। जैसा मिल जाता है वैसा 
ही रखा पीकर सनन्‍्तुष्ट हो जाता है, सार-असार का तो कभी मन में विचार ही नहीं लाता। 
क्यों न हो, अपनी संयमी क्रियाओं में पूर्ण रूप से तत्पर है।' 


टीका-- वह मार्ग में ही अच्छे-अच्छे सरस पदार्थ खाने वाला पूर्वोक्त साधु , लालच 
में प्रतिष्ठा के भाव रखता हुआ यह विचार करता है कि, क्या ही अच्छा काम बना है। स्वाद का 
स्वाद ले लिया और संतोषी के संतोषी बने रहे | ये उपाश्रयी साधु मेरे इस अवशिष्ट नीरस ,अआंहार 
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को देखकर यही बिचार करेंगे कि देखो, यह कैसा मोक्षार्थी उत्कृष्ट साधु है ? लालच और रस- 
लोलुपता का तो इसमें नाम नहीं | रूखा-सूखा, ठंडा-बासी, जैसा कुछ मिल जाता है, बैसा ही 
ले लेता है ? और अपने आनन्द के साथ संतोष वृत्ति से खा लेता है । सरस आहार की इच्छा से 
जहाँ-तहाँ अधिक भ्रमण करना तो यह जानता ही नहीं । वास्तव में संयम वृत्ति यही है। चाहे 
लाभ हो या हानि; पर इसका समभाव कभी भंग नहीं होता। ऐसी ही आत्माएँ संसार में आने का 
कुछ लाभ प्राप्त कर लेती हैं। धन्य हैं ऐसे महापुरुष ! और ऐसी आत्माएँ ! 

उपर्युक्त बिचार, छल से युक्त और संयम से सर्वथा विरूद्ध हैं। अत: ऐसा कुत्सित 
विचारक साधु ससार में अपनी उन्नति कभी नहीं कर सकता है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार ' ऐसा करने वाला किस पाप कर्म का बंध करता है ?' 
करते हैं-- 


पूयणद्दा जसो कामी, माणसम्माणकामए। 
बहुं पसवई पावं, मायासल च कुव्वडड॥३७॥ 
पूजनार्थी यशस्कामी, मानसम्मानकामुक: ॥ 


बहु प्रसूते पापं, मायाशल्यं च करोति॥३७॥ 


पदार्थान्वय:-- यह पूयणट्ठा-पूजा का चाहने वाला जलोकामी-यश का चाहने वाला 
तथा माणसम्माणकामए-मान सम्मान का चाहने वाला साधु बहुँ-पारवं-बहुत पाप कर्मों को 
पसवई-उत्पन्न करता है च-तथा मायासहछ्लं-माया रूपी शल्य भी कुव्यडू-करता है। 


मूलार्थ-- पूजा, यश और मान-सम्मान की झूठी कामना करने बाला पूर्व 
सूत्रोक्त क्रिया-कारक साथु; अत्यंत भयंकर पापकर्मों को तथा मायारूपी शल्य को 
समुत्पन्न करता है। 


टीका-- इस गाथा में इस बात का वर्णन है कि, साधु , पूर्वोक्त छल रूप जो क्रियाएँ 
करता है, वह अपने मन में यही समझ कर करता है कि, इससे मेरी स्वपक्ष में तथा पर पक्ष में 
सामान्य रूप से पूजा प्रतिष्ठा हो जाएगी। लोग कहेंगे कि, आश्चर्य है ? यह साधु, कैसी कठिन 
क्रियाएँ कर रहा है । शरीर को मिट्टी कर रक्‍्खा है ? इस प्रकार सुयश में परिवृद्धि होकर मेरा 
बन्दना अभ्युत्थान रूप मान और वस्त्र पाक्षादि सत्कार रूप सम्मान भी बढ़ेगा। इन उपर्युक्त 
कलुषित इच्छाएँ करने वाला संयमी, प्रधान संक्लेश योग से अत्यंत भारी पाप कर्मों का बंधन 
कर लेता है। इतना ही नहीं, बह उस माया रूप शल्य को भी कर लेता है । जिसके होने से जीव 
अनंत काल पर्यत संसार चक्र मे इधर से उधर गेंद की तरह मारा-मारा घूमता रहता है और 
वास्तविक स्थान-मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता। अतएव मोक्षाभिलाषी मुनियों का कर्त्तव्य है, कि 
वे उक्त छल प्रपंच की क्रिया न करे | यदि कभी प्रमाद वश करने में आ गई हो तो गुरुओं के 
समक्ष उसकी स्पष्टता से सम्यगालोचना करके आत्म-विशुद्धि करें । इसी में सच्ची साधुता है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, मद्यपान का निषेध करते हैं-- 
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सुरंवा मेरगं वाबि, अन्न या मज्जगं रसं। 
ससकरखं॑ न पिये भिक्‍्खू, जसं सारक्खमप्पणो ॥३८ ॥ 
सुरां वा मेरक॑ वाऊपि, अन्य वा मद्यकं रसम्‌। 


ससाक्षि न पिलेद भिक्षुड, यशः संरक्षन्नात्मन: ॥३८ ॥ 

पदार्थान्वय:-- भिक्‍खू-साधु अप्पणो- अपने जस॑-संयम की सारक्खं-रक्षा करता 
हुआ ससक्खां-जिसके परित्याग में, केवली भगवान्‌ साक्षी हैं ऐसी सुरं-पिष्ट आदि से तैयार की गई 
मदिरा खा-अथवा मेरगं-प्रसन्नाख्य मदिरा बि-अपि शब्द से नाना प्रकार की मदिराएँ तथा अजन्न॑ वा- 
सुरा प्रायोग्य द्रव्य से उत्पन्न मज्जगं रसं-मादक रस आदि इन सब को न पिल्े-नहीं पीए। 


मूलार्थ-- आत्म-संयमरी साधु अपने संयम रूप ब्रिमल यश की रक्षा करता 
हुआ, जिसके त्याग में सर्वज्ञ भगवान्‌ साक्षी हैं ऐसे सुरा, मेरक आदि नाना विध मादक 
द्रव्यों का सेवन ( पान ) न करे। 


टीका--- साधु को यदि अपने सयम की, विमल यश की सर्वथा रक्षा करनी है तो उसे 
मादक द्रव्यों का सेवन कभी नहीं करना चाहिए। क्योंकि, संयम ग्रहण करते समय सर्वज्ञ 
भगवान्‌ की साक्षी से मादक द्रव्यों के सेवन का सर्वथा परित्याग किया जाता है। सर्वज्ञ भगवान्‌ 
त्रिकालदर्शी हैं। अत:जिसके सामने पहले तो छाती तानकर प्रतिज्ञा करना और फिर उसी के 
सामने प्रतिज्ञा का भग करना-- कितना पशुता का कार्य है ? क्‍या ऐसे भी अपने को मनुष्य कह 
सकते हैं ? मनुष्य वही है-- जिसके हृदय में अपनी बात की लज्जा है तथा मादक द्रव्यों का इस 
लिए भी सेवन नहीं करना चाहिए कि, वीतरागी केवल-ज्ञानी भगवन्तों ने मादक द्रव्य के सेवन 
का पूरा-पूरा प्रतिषेध किया है। महान्‌ ज्ञानी पुरुषों द्वारा प्रतिषिद्ध वस्तु के सेवन करने का अर्थ 
होता है कि उन प्रतिषेधक पुरुषों का अपमान करना । सैनिक का कर्त्तव्य होता है कि, बह अपने 
चतुर सेना नायक की सम्पूर्ण आज्ञाओं का पालन करे | यह नहीं कि, कुछ का तो पालन करे और 
कुछ का नहीं । साधु भी धर्म-युद्ध का एक सैनिक है। अत: उसे भी अपने सेनापति रूप, पथ- 
प्रदर्शक महापुरुषों की सभी आज्ञाओं का पालन करना चाहिए । यह कौन-सी बात है कि, अन्य 
आज्ञाएँ तो पालन करता रहे और मादक-द्रव्य-प्रतिषेध की आज्ञा को मनमानी नीति से नष्ट- भ्रष्ट 
करता रहे । जो सैनिक सेनापति की एक भी आज्ञा की अवहेलना करता है, उसका जीवन 
कष्टमय है । यह धरुव-धारणा प्रत्येक सैनिक के हृदय में निश्चय के बज़-लेख से अद्धित रहनी 
चाहिए। मादक द्रव्य के प्रतिषेध में टीकाकार भी यही कहते हैं, 'ससाक्षिकं-सदा 
परित्यागसाक्षिकेवलिप्रतिषिद्ध न पिबेद्धिक्षु:' । टीकाकार आगे चलकर इस सूत्र की व्याख्या के 
अन्त में ऐसा भी लिखते हैं कि, यह सूत्र ग्लानापवाद विषयक है, ऐसा अन्य आचार्य मानते हैं । 
तथा च पाठ :--*' अन्येतु ग्लानपवादबिषयमेतत्सूत्र-मल्पसागारिकविधानेन व्याचक्षते ।'' परन्तु 
अन्य आचार्यों का यह कथन सर्वथा विपरीत होने से सूत्र संगत नहीं है, अत: मान्य नहीं हो 
सकता । सूत्रकार के शब्दों से इस अपवाद की कहीं भी ध्वनि नहीं निकलती । टीकाकार हरिभद्र 
सूरि भी, अन्य आचार्यों के इस विपरीत मत से किंचित्‌ भी सहमत नहीं हैं । उन्होंने जो यहाँ 


अपनी टीका में इस मत का उल्लेख किया है, बह अपने टीकाकार के पद को अक्षुण्ण बनाए 
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रखने के लिए किया है।' अन्य ' शब्द देकर टीकाकार स्पष्टत: कह रहे हैं कि, ऐसा दूसरे लोग 
मानते हैं हम नहीं । हमें तो बिना किसी अपवाद के एक रूप से ही सर्वथा प्रतिषेध करना अभीष्ट 
है। देखिए, सर्वथा प्रतिषेध में स्वयं टीकाकार के वाक्य ' अनेन” सर्वथा प्रतिषेध उक्त: सदा 
साक्षिभावात्‌' | इस गाथा में मद्यपान का सर्वथा निषेध किया है, क्योंकि इस परित्याग में भगवान्‌ 
की सदा साक्षी है। 


अतः; युक्ति-युक्त सिद्ध हुआ कि, अन्य आचार्यों का यह अपवाद विषयक कथन 
सूत्र-सम्मत न होने से किसी भी अंश में प्रामाणिक नहीं है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, मद्यपान के दोष बतलाते हैं-- 
पियए एगओ तेणो, न मे कोड वियाणइ। 
तस्स पस्सह दोसाइं, नियडिंच सुणेह मे ॥३९ ॥ 


पिबति एककः: स्तेन:, न मां को5पि विजानाति। 
तस्य पश्यत दोषानू, निकृतिं च श्रुणुत मम्‌॥३९॥। 
पदार्थान्वय:--- एगओ-धर्म से रहित या एकान्तस्थान में तेणी-भगवद्‌ू-आज्ञा-लोपक 
चोर साधु पियए-मद्य पीता है और मन में यह विचारता है कि, मैं यहाँ ऐसा छिपा हुआ हूँ मे-मुझे 
'कोइ-कोई भी न वियाणइ्-नहीं जानता-नहीं देखता, अस्तु हे शिष्यो ! तुम स्वयं तस्स-उस 
'मधपायी के दोसाइं-दोषों को पस्सह-देखो च-और उसकी नियड़िं-मायारूप-निकृति को मे-मेरे 
से सुणेह-सुनो | 
मूलार्थ--- गुरु कहते हैं, हे शिष्यो ! जो साधु धर्म से विमुख होकर, एकान्त 
स्थान में छिपषकर मद्यपान करता है और समझता है कि, मुझे यहाँ छिपे हुए को कौन 
देखता है, बह भगवदाज्ञा का लोपक होने से पक्का चोर है। उस मायाचारी के प्रत्यक्ष दोषों 
को तुम स्वयं देखो और अदृष्ट-मायारूप दोषों को मुझ से श्रवण करो। 
टीका-- गुरु श्री शिष्यों को धर्मोपदेश करते हुए धर्म- भ्रष्ट, मद्यपायी साधु के विषय 
में कहते हैं, ये शिष्यो ! वही साधु मचद्यपान करता है , जो सदा धर्म रूपी हितैषी मित्र का साथ 
छोड़ देता है और उसके विरूद्ध हो जाता है । जब तक धर्म मित्र का साथ बना रहता है तब तक 
तो साधु से किसी भी काल मे ऐसे निन्दनीय दुष्कृत्य नहीं हो सकते | अत: धर्म से विमुख होना 
बडा ही बुरा है। धर्म से विमुख होना मानो अपने अस्तित्व से बिमुख होना है। अस्तु, ऐसा धर्म 
विमुख-नाम धारी-साधु, मद्यपानार्थ एकान्त (गुप्तस्थान) में छिपा हुआ यह विचार किया करता 
है कि मद्यपान में और कुछ डर तो है ही नहीं, हाँ; डर है तो एक अपयश का ही है। तो मैं ऐसे 
गुप्तस्थान मे हूँ कि मुझे कोई भी नहीं देख सकता | जब लोग देखेंगे तभी तो अपयश होगा, बैसे 
तो होने को रहा। इस प्रकार से भ्रमित-विचार से मद्य पीने वाले साधु की चोर संज्ञा है। इसलिए 
इस चोर बुद्धि जाले मायावी-साधु के सभी निन्दनीय दोषों को हे धर्मप्रिय शिष्यो ! तुम स्वयं 
देखो, विचारो और उसकी छल-क्रिया आदि का वर्णन मुझ से सुनो । 
यदि कोई कहे कि मद्य पीने वाले को ' मद्यप' कहते हैं, चोर नहीं । चोर तो उसे कहते 
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हैं जो चोरी करता हो। फिर यहाँ सूत्र में मद्य पीने जाले को चोर किस अभिप्राय से कहा ? तन 
उससे कहना चाहिए कि, निस्सन्देह चोरी करने वाले को ही चोर कहते हैं, किसी दूसरे को 
नहीं। परन्तु मद्य पीने वाला भी तो चोरी ही करता है, कुछ साहूकारी नहीं ? श्रो भगवान ने 
- साधुओं को मद्य पीने का सर्वथा निषेध किया है। अत: साधुवेष पहनकर, भगवदाज्ञा तोड़ने से, 
अन्य कदाचारी पुरुषों के कथन को मानने से एवं लोगों को धोखे में डालकर स्वार्थ साधने से, 
मद्यपायी साधु को यदि चोर-शिरोमणी भी कहा जाए तो कुछ भी झूठ नहीं, क्योंकि चोर का 
लक्षण पूर्णतया चरितार्थ है 'न मे कोइ वियाणइ |' 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, मद्यपायी के लोलुपता आदि दुर्गुणों के विषय में 
कहते हैं-- 


वड्ढई सुंडिआ तस्स, मायामोसं च भिक्रखुणो। 
अयसो अ अनिव्वाणं, सययं च असाहुआ॥ ४०॥ 
वर्धते शोण्डिका तस्य, माया मृषा अर भिक्षो:। 


अयशश्वच॒ अनिर्वाणं, सतत॑ं च असाधुता॥ ४०॥ 

पदार्थान्वथ:---तस्स-उस मदिरा पीने वाले भिक्सज्भुणो-भिक्षु की सुंडिआ- आसक्तपना 
वड्छई-बढ़ जाती है मायामोसं च-माया तथा मृषावाद भी बढ़ जाता है तथा अथसो अ-उसका 
अपयश भी सर्वत्र फैल जाता है च-फिर सतत मदिरापान के प्रभाव से अनिव्याणं-अतृप्ति की भी 
वृद्धि हो जाती है। कि बहुना, मद्य-पायी की सययं-निरंतर असाहुआ-असाधुता ही बढ़ती रहती 
है। 


मूलार्थ-- मद्यपाती साधु के लोलुपता, छल, कपट, झूठ, अपयश और अतृप्ति 
आदि दोष बढ़ते जाते हैं अर्थात्‌ उसकी निरंतर असाधुता ही असाध्ुता बढ़ती रहती है, 
साधुता का तो नाम भी नहीं रहता। 


टीका-- मद्य, समस्त दुर्गुणों का आश्रय-दाता है। ऐसा कौन-सा दुर्गुण है, जो 
मद्यपायी में नहीं आता। जिन सज्जनों की इच्छा सब दुर्गुणों को एक ही स्थान पर देखने की हो, 
वे मद्यपायी में देखें, सूत्रकार उन्हें मद्यपायी में दिखलाते हैं-- आसक्तया-मद्य पीने से प्रति दिन 
आसक्ति बढ़ती ही रहती है, घटती नहीं । मद्यप साधु तो मद्य-पान की लालसा मिटाने के लिए 
यह चाहता है कि, किसी न किसी प्रकार से मद्य बढ़ा चढ़ाकर मैं अपनी तृप्ति करूँ। परन्तु होता 
क्या है ? विपरीत ।| लालसा, शान्त होने की अपेक्षा उल्टी भयंकर रूप धारण करती चली जाती 
है। धधकती हुई अग्रि में ज्यों-ज्यों घास फूस पड़ती जाएगी, त्यों-त्यों ही बह अधिकाधिक 
भीषण रूप पकड़ती चली जाएगी। अग्रि शान्त तभी हो सकती है, जब कि उसमें फूस न डाला 
जाए। माया, मृषा-- मद्यप साधु वज्षकता और झूठ का दोष भी पूरा-पूरा लगाता है, क्योंकि 
सामाजिक भय से प्रत्यक्ष में तो मद्य पी नहीं सकता, अत: कहीं लुक-छिपकर सौ प्रपंच लगाकर 
यह काम करना होता है। इसलिए यह तो हुई माया और दूसरे मद्यपान के पश्चात्‌ होने वाली 
क्रियाओं से आशंकित लोगों के यह पूछने पर कि, कया तुम मद्य पीते हो ? तब वह यही कहता 
है कि, क्‍या कहा मद्य ? इसका नाम भी न लो | मैं साधु, और फिर मद्य पीऊँ? तुम्हें कहते हुए 
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भी लज्जा नहीं आई ? प्रत्यक्ष में तो क्या, ऐसा तो स्वप्न में भी नहीं हो सकता, यह हुआ झूठ । 
- अपयश- मधह्चपायी मनुष्यों का सभ्य संसार में कितना अपयश होता है ? यह बात प्रसिद्ध ही 
है और फिर उसमें साधु के अपयश का कहना ही क्या? भला जिसका जीवन सब से पत्नित्र 
माना जाए और वह ऐसा काम करे। ऐसे का अपयश नहीं हो तो फिर किस का हो ? अतृप्ति-- 
अतृप्ति का अर्थ होता है-' अभिप्रेत जस्तु के न मिलने से होने वाला अनिर्वाण-दुःख ' | फिर साधु 
का बेष ठहरा | ऐसी गन्दी वस्तु, जब मन चाहे तब नहीं मिल सकती, किसी निजी अन्तरद्भ मित्र 
के द्वारा ही कभी-कभी अवसर लगता है। अत: जब मद्य नहीं मिलेगा तब साधु को बहुत 
अधिक दु:ख उठाना पड़ेगा। मद्य- प्रेमी का शरीर उस ' काही-घोड़े ' के समान हो जाता है, जो 
जब तक चाबुक की मार पड़ती रहती है, तब तक तो चलता रहता है और जहाँ चाबुक की मार 
बंद हुई, झट ख़ड़ा हो जाता है। असाधुता-- संक्षिप्त में कहने का सार यह है कि, मद्यपान से यदि 
कोई वस्तु बढ़ती है तो वह असाधुता ही बढ़ती रहती है । जहाँ असाधुता की वृद्धि होती है, वहाँ 
बेचारी साधुता का रहना कैसे हो सकता है ! साधुता और असाधुता का तो परस्पर दिन-रात 
जैसा स्थायी बैर है और जब साधु की साधुता नष्ट हो गई तो समझो साधु का सर्वस्व ही नष्ट हो 
गया । साधु के पास सिवा साधुता के और रखा ही क्‍या है ? जिसके बल पर वह ' हुँ" कार का 
दम भर सके | 

उपर्युक्त आसक्तता, माया, मृषा आदि दुर्गुणों को ओर लक्ष्य रखते हुए संयमी को मद्य 
से सर्वधा अलग रहना चाहिए। साधु वही है जो मादक द्रव्यो के पान को विषपान के समान 
'समझता है, जिसको इनके नाम से भी घृणा आती है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, मद्यप-साधु की अन्तिम समय में संवरा-राधना का 
निषेध कहते हैं-- 


निच्चुव्विग्गो जहा तेणो, अत्तकम्मेहिं दुम्मई 
तारिसो मरणंतेवि, न _आराहेड़ संबरे॥ ४१॥ 
नित्योद्दाग़्ो. यथास्तेन:, आत्मकर्मभिर्दुर्मति: । 


ताहशो_ मरणान्तेडपि, नाराधयति संवरम्‌॥ ४१॥ 

पदार्थान्वय:-- जहा-जैसे तेणो-चोर निच्चुव्विग्गो-सदा उद्ठिग् (घबराया) हुआ 
रहता है ठीक वेसे ही दुम्मई-दुर्बुद्धि साधु अत्तकम्मेहिं-अपने दुष्ट कर्मों से सदा उद्ठिग्र रहता है 
तारिसो-ऐसा दुष्कर्म कारक मद्यप साधु मरणंतेबि-मरणांत दशा में भी संबरं-सवर की नाराहेड़- 
आराधना नहीं कर सकता। 

मूलार्थ-- मद्यपायी दुर्बुच्ध-साध्ु, अपने किए कुकर्मों से चोर के समान सदा 
उद्दिग्न ( अशान्त चित्त ) रहता है। वह अन्तिम समय पर भी संबर-चारित्र की आराधना 
नहीं कर सकता। 

टीका--जिस प्रकार चोर का चित्त सदैव उद्ठिग्र ( अशान्त) बना रहता है, ठीक उसी 
प्रकार मदिरा-पान करने वाले भिक्षु का चित्त भी सदा अशान्त बना रहता है तथा वह अपने कर्मों 
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द्वारा घोर कष्टों का सामना करता रहता है। इतना ही नहीं, किन्तु उसकी आत्मा, दुर्गति से इतनी 
घनी (अधिक) मलिन हो जाती है, कि जिससे यह मृत्यु का समय समीप आ जाने पर भी 
संबर-चारित्र मार्ग की समाराधना नहीं कर सकता | जिनका हृदय सदा दुष्कर्म पड्डू से मलिन 
रहता है, उनके इृदय में संवर बीज का सद्भाव भला कैसे हो सकता है ? सृत्रकार ने जो चोर का 
दृष्टान्त दिया है, उसका कारण है कि, चोर दिन-रात सदा उद्ठिग्र, भयभीत, दुःखित और प्रकंपित 
रहता है; ठीक उसी प्रकार मदिरा पान करने वाला साधु भी भयभीत और उद्दिग्न रहता है। 
वस्तुत: चोर के उदारहण से मद्यप साधु का छिपा हुआ चित्र स्पष्टत: व्यक्त हो जाता है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, 'मदिरापायी साधु की गृहस्थ लोग भी निन्दा करते हैं ' 
इस विषय में कहते हैं-- 


आयरिएनाराहेइ, समणे आवि तारिसो। 
गिहत्था वि णं गरिहंति, जेण जाणंति तारिसं ॥४२ ॥ 
आचार्यात्नाराधयति , श्रमणांश्चापि ताहशान्‌। 


गृहस्था अप्येन गहनते, येन जानन्ति ताहशम्‌॥४२॥ 
पदार्थान्वय:--- तारिसो-मदिरा पायी साधु आयरिए- आचार्यों की नाराहेड-आराधना 
नहीं करता समणे आवि-साधुओं की भी अराधना नहीं करता | इतना ही नहीं बल्कि गिहत्था बि- 
गृहस्थ भी णं-इस साधु की गरिहंति-निन्दा करते हैं जेण-क्योंकि वे तारिसं-उस दुष्ट-चारित्र बाले 
को जाणंति-जानते हैं । 


मूलार्थ-- विचारमूढ़ मद्यप साधु से, न तो आचायों की आराधना हो सकती है 
और न साधुओं की । ऐसे साधु की तो 'जो साधुओं के पूरे प्रेमी भक्त होते हैं वे ' गृहस्थ भी 
निन्दा ही करते हैं, क्योंकि वे उस दुष्कर्मी को अच्छी तरह जानते हैं। 


टीका-- इस गाथा में उक्त दुराचारी का ऐहेलौकिक फल वर्णन किया गया है, जैसे 
कि, वह मदिरा पान करने वाला साधु , अपने शासक-आचाओं की आराधना नहीं कर सकता 
है। आचार्यों की ही नहीं प्रत्युत, सहचारी साधुओं की भी आराधना नहीं कर सकता है। सदा ही 
उसके अशुभ- भाव बने रहते हैं तथा उस दुराचारी मुनि की गृहस्थ लोग भी निन्दा करते हैं कि, 
'देखो, यह साधु कैसा नीच है ? सिंह के वेष में गीदड़ का काम करता है।' बस्तुत: वे लोग 
सच्ची बात कहते हैं, जो जैसा देखता है जैसा ही कहता है। साधु तो समझता है कि मुझे कौन 
जानता है ? परन्तु गृहस्थ लोग उसकी सब गुप्त बातों को जानते हैं। क्योंकि, चाहे कितना ही 
छिपा कर काम करो, पाप छिपा हुआ नहीं रह सकता। उसका भांड़ा फूट कर ही रहता है। 
आशय यह है फि, दुराचारी-साधु न तो धर्म की आराधना कर सकता है और न धार्मिक 
महापुरुषों की | दुराचारता के कारण उसके मस्तक पर ऐसा कलंक का काला टीका लग जाता 
है जिससे वह जिस तरफ निकलता है, उसी तरफ उस पर लोगों की तिरस्कार सूचक उँगलियाँ 
उठती हे जाती हैं | निन्दित-मनुष्य का कुछ जीवन में जीवन है ? ऐसे जीवन से तो मृत्यु ही 
अच्छी है| 


चश्चमाष्ययनप्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ २०३ 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, उक्त विषय का उपसंहार करते हैं-- 
एवं तु अगुणप्पेही, गुणाणं च विवज्जए। 
तारिसो मरणंतेति, ण आराहेइ संबरं।॥४३ ॥ 
एवं तु अगुणप्रेक्षी, गुणानां च विवर्जकः | 
ताहश : मरणान्तेडपि, नाराधयति संवरम्‌॥४३॥ 
पदार्थान्बय:-- एवं तु-उक्त प्रकार से अगुणप्पेही-अबगुणों को देखने बाला अर्थात्‌ 
धारण करने वाला च-और गुणाणं-गुणो को विवज्जए-छोडने वाला तारिसो-यह वेष धारी साधु 
मरणंतेवि-मृत्य समय में भी संवरें-सवर का ण आराहेड़-आराधक नहीं होता। 


मूलार्थ--इस प्रकार अबगुणों को धारण करने वाला और सदगुणों को छोड़ने 
वाला मूढ़मति-साथु और तो क्या ? मृत्यु समय में भी संवर का आराधक नहीं हो सकता 
है। 


टीका--केवल वेष के परिधान से मुक्ति नहीं हो सकती, वेष के साथ गुण भी अतीव 
आवश्यक है । यदि वेष शरीर है, तो गुण जीवन है, बिना जीवन के शरीर मृत-तुल्य है। कुछ 
नहीं कर सकता है। अस्तु , जो केवल वेष मात्र से उदर-भरी भरने वाला है एवं क्षमा, दया, 
इन्द्रिय-निग्रहता आदि सदगुणो को छोड़कर भोग विलास आदि अवगुणों को स्वीकर करने 
वाला, हिताहित ज्ञान-शून्य साधु है, वह अन्य समय में तो कया, मृत्यु के समय मे भी धर्म की 
आराधना नहीं कर सकता, जिस समय धर्म की आराधना करना सभी शास्त्रों के सम्मत एव 
बहुत आवश्यक है अर्थात्‌ उस मद्यपायी का अन्त समय नहीं सुधरता। 

जिस व्यक्ति की आत्मा, सादकीय-उन्मत्तता के कारण सदा संक्लिष्ट रही हो, उसे ऐसे 
अवसर पर किस प्रकार धार्मिक क्रियाओं के पालन का ध्यान आ सकता है ? अन्त समय प्राय: 
उसी का सुधरता है, जिसका पहला समय भी सुधरा रहता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, मद्य पान के त्याग का माहात्म्य वर्णन करते हैं-- 


तव॑ कुव्वड़ मेहावी, पणीअं वज्जए रसं। 
मज्जप्पमायविरओ, तवस्सी अइ उक्कसो ॥४४ ॥ 
तपः करोति मेधावी, प्रणीत॑ वर्जयति रसम्‌। 


मद्यप्रमादविरत:  , तपस्वी अत्युत्कर्ष: ॥४४॥ 
पदार्थान्वय:-- मेहाबी-बुद्धिमान्‌ू, मर्यादावर्त्ती साधु तबं-उज्ज्वल तप कुव्वडू-करता 
है तथा आहार में पणीअं- स्निग्थ रसं-रस बज्जए-छोड़ता है। इतना ही नहीं किन्तु 
मझ्जप्पमायविरओ-मद्य-पान के प्रमाद से रहित तपस्सी-तपस्थी है। तपस्वी भी कैसा, अड़ 


उक्कसो-सर्व श्रेष्ठ, किन्तु 'मैं तपस्वी हूँ" इस उत्कर्ष ( अहंकार) से रहित-अर्थात्‌ जो तपस्वीपने का 
'किसी प्रकार भी अहंभाव नहीं रखता है। 
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मूलार्थ-- बुच्द्धिमान्‌ साधु वही है, जो रूदा तप क्रियाएँ करता है, कामोत्पादक 
लिग्ध रस छोड़ता है और मद्य पान के प्रमाद से भी सर्वथा पराडःमुख रहता है। वह 
तपस्णी श्रेष्ठ है तथा ऐसा वह तपस्वी साधु, घोर तपस्त्री होकर भी कभी अपने तपस्वीपन 
का गर्य नहीं करता है। 


टीका--- जो बुद्धि-युक्त या मर्यादावर्ती साधु है, वे तो सदैव १२ प्रकार के तप कर्म 
में संलग्न रहते हैं । यही नहीं, तप की पूर्ति के लिए स्निग्ध तक का भी परित्याग कर देते हैं। साथ 
ही मद्य-पान से सर्वथा अलग होकर (निवृत्त होकर परम तपस्वी भी हो जाते हैं ।) तपस्वी भी 
साधारण नहीं, बल्कि जिनके हृदय में कभी यह गर्व नहीं होता है कि, ' मैं ही उत्कृष्ट तप करने 
वाला पवित्र भिक्षु हूँ ।' यहाँ मदिरा शब्द उपलक्षण है, अत: यह निषेध सभी मादक-द्रव्यों के 
विषय में जानना चाहिए | मादक-द्रव्यों में मद्य का प्रधान पद है, इस लिए सूत्रकार प्रथम उत्कृष्ट 
नामी पदार्थों के विषय में ही कह दिया करते हैं ।' सर्वे पदा हस्तिपदे निमग्रा: ।' स्थानाड् सूत्र के 
छठे स्थान मे भी छ: प्रकार के प्रमादों में मद्य को ही प्रथम स्थान दिया है तथा सूत्रकार ने जो 
इसी सूत्र में 'मज्जप्पमायविरओ ' पद दिया है, उस का भी यही भाव होता है कि, साधु, ' जितने 
भी मद उत्पन्न करने वाले पदार्थ हैं' सभी से विरक्त रहे । यदि यहाँ कोई ऐसा कहे कि, अन्न आदि 
के सेवन से भी तो कभी-कभी उनन्‍्मत्तता आ जाती है, तो क्या इससे अन्न आदि पदार्थ भी नहीं 
खाने चाहिए ? इसके उत्तर में कहना है कि, जिस प्रकार की उन्मत्तता मदिरा-पान आदि के 
आसेवन से होती है, उस प्रकार की अन्न आदि से कभी नहीं हो सकती । अन्नादि का सेवन 
सात्विक-गुण वाला है और मदिरा आदि का सेवन तमो गुण बाला है। फिर दोनों की समानता 
कैसी ? मदिरा आदि राक्षसी पदार्थ होने से त्याज्य हैं और अन्य आदि मानुषी पदार्थ होने से 
संयम रक्षार्थ ग्राह्म है। हाँ, अन्नादि का सेवन भी प्रमाण से अधिक नहीं करना चाहिए ।' 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, फिर इसी विषय में कथन करते हैं-- 


तस्स पस्सह कह्झ्णं, अणेगसाहुपूडइअं । 
विउलं॑ अत्थ संजुत्तं, कित्तइस्सं सुणेह मे ॥४५ ॥ 
तस्य पश्यत कल्याणं, अनेक - साधु- पूजितम्‌। 
विपुलम्‌ अर्थसंयुक्ते, कीर्तयिष्ये श्रूणुत मम्‌॥४५॥ 
पदार्थान्वय: --- तस्स-उस साधु के अणेगसाहुपूडअं-अनेक साधुओं से पूजित फिर 
बिउल॑ -मोक्ष का अवगाहन करने से विपुल अत्थसंजुत्तं-मोक्ष के अर्थ से युक्त काछ्मणं-कल्याण 


रूप को पस्सह-देखो, मैं उसके गुणों का कित्तड़स्सं-कीर्तन करूँगा उनको से-मुझ से सुणेह-तुम 
श्रवण करो | 


मूलार्थ-- हे शिष्य ! तुम उस साधु के कल्याण रूप संयम को देखो जो अनेक 
साधुओं से पूजित है और मोक्ष का अवगाहन करने वाला है तथा मोक्ष के अर्थ का 
साधक है। उसके गुणों का मैं कीर्तत करूँगा, इसलिए तुम मुझ से सावधान हो कर 
सुनो। 


प्रद्धमाध्यधनम्‌ ] हिन्दीभ्सधाटीकासहितम्‌ । [ २०५ 


टीका-- गुरु कहते हैं कि, हे शिष्यो ! तुम उस साधु के गुण-संपदा रूप संयम को 
- देखो जो अनेक साधुओं द्वारा पूजित ( आसेवित) है और जो मोक्ष का अवगाहन करने वाला है, 
अत: विपुल है तथा जो असार-पौद़लिक सुखों का साधक न होकर, परम-सार-निरूपम- 
मोक्ष-सुख का साधक है| उस पवित्र मुनि के गुणों का मैं कीर्तन करूँगा, अत: तुम दत्त-चित्त 
होकर मुझ से श्रवण करो | गुण-सागर-मुनियों के गुणों के श्रवण से आत्मा में बह अद्भुत- 
क्रान्ति होती है, जिस से पामर, नगण्य-मनुष्य भी एक दिन त्रिलोक-बंद्य हो जाते हैं। इस गाथा 
के देखने से यह निश्चय हो जाता है कि, जिस आत्मा ने मदिरा पान और प्रमाद का परित्याग कर 
दिया है, उस आत्मा में निश्चय ही अनेक उत्तमोत्तम, सुन्दर-गुण एकत्र हो जाते हैं। जिससे वह 
अनेक साधुओं से पूजित हो जाता है। इतना ही नहीं किन्तु दुष्प्राप्प मोक्ष का भी साधक बन 
जाता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार,सदगुणी-साधु की संवराराधना की सफलता के विषय 
में कहते हैं-- 


एवं तु स गुणप्पेही, अगुणाणं च विवज्जए । 
तारिसो मरणंतेवि, आराहेड़ संबरं।॥।४६॥। 


एवं तु स गुणप्रेक्षी, अगुणानां चर विवर्जक:ः। 
ताहशो मरणान्तेडपि, आराधयति संवरम्‌॥४८६॥ 
पदार्थान्वय:-- एवं तु-उक्त प्रकार से स-वह गुणप्पेही-गुणों को देखने वाला ख- 
तथा अगुणाणं-अवगुणों को विवजजए-छोड़ने वाला तारिसो-तादृश-शुद्धाचारी साधु मरणंतेथि- 
मृत्यु के समय पर भी निश्चय ही संबर -चारित्र धर्म की आराहेड-आराधना कर लेता है| 
मूलार्थ--उक्त प्रकार से जो साथु , सदगुणों को धारण करने वाला और दुर्गुणों 
को छोड़ने बाला है, वह अन्तिम ( मृत्यु) समय में भी स्वीकृत चारित्र की सम्यक्‌ 
आराधना करता है। 
टीका-- जो साधु सदगुणों का धारक, दुर्गुणों का परिहारक एवं सदैव अन्त:करण 
की शुद्ध-वृत्ति का संरक्षण है, वह अन्य समय तो क्‍या, जो समय उद्दिग्रता (विकलता) का 
होता है उस मृत्यु के समय में भी चारित्र धर्म की पूर्णतया समाराधना कर लेता है, क्योंकि सदैव 
शुद्ध-बुद्धि बनी रहने से हृदय में चारित्र धर्म का बीज इस प्रकार दृढ़ता से अँकुरित हो जाता है 
कि, जो आगे आगे और अधिकाधिक पह्लवित होता रहता है | उसे घोर से घोर मृत्यु जैसे संकट 
की प्रचंड आँधी भी नष्ट नहीं कर सकती | इसीलिए सूत्रकार ने सूत्र में 'तारिसो ' 'ताह॒श: ' पद 
पढा है। जिससे उक्त गुणोपेत, शुद्ध संयम धारी मुनि, संबर चारित्र धर्म का पूर्ण आराधक हो 
जाता है। सूत्रगत ' गुण' शब्द से अप्रमाद, क्षमा, दया, सत्यता, सरलता, इन्द्रिय-निग्रहता आदि 
और गत शब्द से प्रमाद, अविनय, क्रोध, असत्य, रस-लोलुपता, विलास-प्रियता आदि का 
ग्रहण है। 


लि उत्थानिका-- अब सूत्रकार, सदगुणी साधु की पूजा-प्रतिष्ठा के विषय में प्रतिपादन 
करते हैं-- 
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आयरिए  आराहेड, समणे आवबि तारिसो। 
गिहत्था वि णं॑ पूर्यंति, जेण जाणंति तारिसं ॥४७॥ 


आचार्यानाराधयति , श्रमणांश्वापि ताहड:। 


गृहस्था अप्येनं पूजयन्ति, येन जानन्ति ताहशम्‌॥४७॥। 

पदार्थान्यय:--- तारिसो-ऐसा गुणवान्‌ साधु आयरिए- आचार्यों की आराहेड-शुद्ध- 
भाव से कल्याणकारी आराधना करता है, इसी प्रकार समणे आबि-सामान्य साधुओं की भी 
आराधना करता है तथा गिहत्थाबि-गृहस्थ लोग भी एणं-इस पवित्र साधु की पूर्यंति-पूजा करते हैं 
जेण-जिस करण से (क्योंकि) गृहस्थ लोग तारिस॑-तादृश-शुद्ध धर्मी को जाणति-जानते हैं । 

मूलार्थ-- गुणवान्‌ साधु , आचार्यों की एवं अन्य सामान्य-साधुओं की भी 
सम्यक्ृतया आराधना कर लेता है, ऐसे गुणी साधु की गृहस्थ लोग भी भक्ति-भाव से 
पूजा कर ) करते हैं, क्योंकि गृहस्थ लोग उस शुद्ध संयमधारी को भली-भाँति 
जानते हैं। 

टीका--गुणवान्‌ साधु, आज्ञा-पालन द्वारा जैसे अपने धर्माचार्यों की आराधना करता 
है, ठीक उसी प्रकार विनय- भक्ति, सेवा-शुश्रूषा द्वारा अन्य सहचारी साधुओं की भी सम्यक्तया 
आराधना करता है। उस में इतनी अधिक नम्नता का गुण होता है कि जिससे बह भूल कर भी 
कभी यह नहीं विचार करता कि, ' ये साधु मेरे से अधिक क्‍या गुण रखते हैं, मैं इनकी क्‍यों सेवा 
करूँ ! ' बल्कि वह सदैव यही विचार करता है कि, इस नश्वर शरीर से जितनी भी सेवा की जाए 
उतनी ही थोड़ी है, शरीर अमर नहीं बल्कि सेवा अमर है । ऐसे गुणवान्‌ साधु की गृहस्थ लोग 
भी पूजा-वन्दना (नमस्कार) करते हैं और सभक्ति- भाव वस्त्र, पात्रादि मुनि-योग्य वस्तु की 
निमंत्रणा भी करते हैं। कारण यह है कि वे मुनि को जिस प्रकार से गुणवान्‌ देखते हैं, उसी प्रकार 
से पूजा (सत्कार) भी करते हैं। 

इस गाथा से यह भलीभाँति सिद्ध हो जाता है कि, वस्तुत: गुणों का ही पूजन है किसी 
वेष का, नाम का तथा सम्बन्ध का नहीं । “गुणा: पूजास्थानं गुणिषु न च लिड्र न च वय:।' इस 
लिए समस्त मुनियों को चाहिए कि, वे अपनी मुनि-वृत्ति में यदि कभी किसी प्रकार की न्यूनता 
देखें तो झट-पट उस न्यूनता को दूर कर स्व-वृत्ति की पूर्ति करें। अन्यथा गृहस्थों से तिरस्कृत 
( भर्त्सित) होना पड़ेगा। एक पृज्य अपना कर्त्तव्य पालन न करने के कारण अपने पुजारी से 
झिड़का जाए, यह कितनी लज्जा की बात है? 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, कुछ अन्य चोर साधुओं के विषय में कहते हैं-- 


तवतेणे वयतेणे, रूवतेणे य जे नरे। 
आयारभावतेणे य, कुव्वड़ देवकिव्विसं ॥ ४८ ॥ 
तपःस्तेन: वच:स्तेन:, रूपस्तेनस्तु यो नरः। 
आचार- भावस्तेनश्र , करोति देवकिल्विषम्‌॥ ४८ ॥॥ 
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पदार्थान्वय:-- जे-जो नरे-भनुष्य तबतेणे-तप का चोर बयतेणे-बचन का चोर य- 
तथा रूबतेणे-रूप का चोर य-तथा आयारभावततणें-आचार और भाव का चोर होता है, बह 
देवकिव्विसं-किल्विषदेवत्व की कुव्खइ-प्रासि करता है अर्थात्‌ वह अत्यन्त नीच जो किल्विषदेव 
हैं, उन में पैदा होता है। 

मूलार्थ-- जो साधु , तप का चोर, बचन का चर, रूप का चोर, आचार का 
चोर तथा भाव का चोर होता है, वह अगले जन्म में अत्यन्त नीच योनि-किल्सिषदेवों में 
उत्पन्न होता है। 

टीका-- संसार में चौर्य-कर्म का त्याग बड़ा ही कठिन है। मनुष्य, सावधानी रखता 
हुआ भी किसी न किसी प्रकार के भावावेश में आकर चोरी कर ही बैठता है, क्योंकि चोरी कोई 
एक तरह क्ली नहीं होती, चोरी के भेद-प्रभेद बहुत अधिक संख्या मे हैं । जिन्होंने जैनागमों का 
पूर्ण अभ्यास किया है, वे ही इस के भेद-प्रभेदों को जानते हैं और वे ही इस पाप-पड्डू से साफ- 
साफ बचते हैं । 

अब सूत्रकार, यहाँ प्रसंगोचित फल वर्णन के साथ यह कहते हैं कि, साधु वेष में 
किस-किस प्रकार की चोरियों की संभावना है, जिनसे साधु हमेशा बचता रहे । तपथ्ोर-- कोई 
साधु स्वभावत: दुबला-पतला और निर्बल शरीर वाला है, किसी भावुक-गृहस्थ ने उसको देख 
कर पूछा कि, ' हे भगवन्‌ ! क्‍या मास-क्षमण आदि महान्‌ तपस्या के करने वाले आप ही तपो- 
मूर्ति आगार हैं ? तब साधु अपनी पूजा की इच्छा से यदि यह कहे कि, ' हाँ, बह तपस्वी मैं ही 
हूँ , तो वह साधु तप का चोर है, क्योंकि बह कभी 'मास' आदि तप तो करता नहीं, किन्तु 
असत्य भाषा बोल कर झूठा तपस्वी बनना चाहता है या ऐसा कहे कि, हाँ, भाई ! साधु लोग तप 
किया ही करते हैं। साधुओं के तप का कया पूछना ? तथा मौन-भाव ही अवलंबन कर ले, 
जिससे गृहस्थ जान जाए कि, यही महामुनि वे घोर तपस्वी है अपने मुख से अपनी प्रशंसा करना 
नहीं चाहते | ' हीरा मुख से ना कहे मेरा इतना मोल ' | इसी प्रकार अगले प्रश्नों के विषय मे भी 
विशेष रूप से जान लेना चाहिए। वच :स्तेन-- कोई साधु व्याख्यान देने में बड़ा ही निपुण है। 
उस की समाज में बड़ी प्रशंसा है । परन्तु कभी दूसरा व्याख्यानी साधु किसी अपरिचित स्थान मे 
गया और लोग उसी प्रसिद्ध व्याख्यानी साधु के भ्रम से उससे पूछें कि, ' क्या अमुक शास्त्र- 
'विशारद-व्याख्यान-वाचस्पति साधु आप ही हैं।' तब मुनि यदि उत्तर में यह कहे कि, हाँ, जह 
मैं ही हूँ अथवा साधु-व्याख्यानी हुआ ही करते हैं या मौन धारण कर जाए , तो वह साधु वचन 
का चोर है, रूप-चोर-- कोई रूपवान्‌ राज कुमार दीक्षित हो गया। तब उसके रूप के समान 
किसी अन्य साधु से कोई पूछे कि, ' क्या आप ही राज कुमार हैं, जो बड़े रूपबान्‌ हैं और अभी 
दीक्षित हुए हैं।' तब साधु उत्तर में स्पष्ट कहे या वाक्‌ छल से ' हाँ, साधु राज्य वैभव को छोड़ 
कर ही साधुत्व लेते हैं | वैराग्य-धन के सामने यह धन क्या वस्तु है ?” यह कहे अथवा मौन 
रह जाए , तो वह साधु रूप का चोर माना जाता है । आचार-चोर-- कोई साधु व्यवहार मात्र से 
बाह्य-आचार -विचार में बड़ा ही तत्पर रहता है। तब कोई प्रश्न करे कि, 'हे भगवन्‌ ! क्‍या 
अमुक आचार्य के क्रिया-पात्र-शिष्य आप ही हैं ?' तब साधु उत्तर में कहे कि, साधु स्वीकृत- 
क्रियाओं का पालन करते ही हैं या स्पष्ट ' हाँ” भर ले तथा मौनावलंवन से कुछ ऐसा ही व्यक्त 
करे तो वह साधु आचार का चोर होता है। भाव-चोर-- किसी साधु के हृदय में किसी शास्त्र 
का गृढार्थ नहीं बैठता है। अत: उसने किसी अन्य साधु से पूछा कि, 'इस पद का क्या अर्थ 
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करते हैं ! ' तब उस मुनि ने जो कक उसका भाव था वह बतला दिया । फिर बह पृच्छक-मुनि, 
अहं-मन्यता ' से कहे कि, ' हाँ, मेरे हृदय में भी इसका यही अर्थ बैठा हुआ है, यह तो मैं 
आपकी परीक्षा ले रहा था! तो वह पृच्छक साधु भाव चोर होता है। 
तात्पर्य यह है कि, अपनी पूजा-प्रतिष्ठा के लिए किसी अन्य 'का नाम छिपा कर 
असत्य बचन बोलना तथा मौनावलंबन कर लेना तथा वाक्‌-छल से उत्तर देना, ये सब चोरी के 
अवान्तर भेद हैं ।इसलिए इस प्रकार की क्रियाओं के करने वाले साधु , किल्विष-देवों के कर्मों 
की उपार्जना करते हैं अर्थात्‌ वे मर कर नीच किल्िष देवों में उत्पन्न होते हैं। 


उत्थानिका--- अब ' बे किल्विषदेव कैसे होते हैं ?' इस विषय में कहा जाता है :-- 
लद्धभुण वि देवत्तं, उववन्नो देवकिव्विसे। 
तत्थावि से न याणाइ, कि मे किच्चा इमं फल ॥४९॥ 
लब्ध्याषपि. देवत्वं, उपपन्नो देवकिल्विषे। 


तत्राउपि सः न जानाति, कि से कृत्वा इदं फलम्‌॥४९॥ 
'पदार्थान्वय:-- देवकिव्यिसे-किल्विषदेव जाति मे उबबन्नो-उत्पन्न हुआ देवत्त॑- 
देवत्व को लद्भुणवि-प्रातत करके से-वह तत्थाथ्षि-वहाँ भी निश्चय से नयाणाइ-नहीं जानता कि 
मे-मैंने कि किच्या-कौन सी क्रिया करके इमंफल्नं-यह 'किल्विष देवत्व का फल प्राप्त किया। 


मूलार्थ--बह पूर्व सूत्रोक्त जोर-साधु , किल्विषदेज जाति के देव रूप में उत्पन्न 
होकर भी यह नहीं जानता कि, मैं किस कर्म के फल से इस नीच किल्विष देव जाति में 
उत्पन्न हुआ हूँ। 

टीका-- यदि वह चोरी करने वाला व्यक्ति तथा-विध क्रिया के पालन से किल्विष 
देवो में उत्पन्न भी हो गया तो भी वह यह नहीं जानता कि, मैं कौन-सी दुष्क्रिया के फल में नीच 
किल्विष-देव बना हूँ, क्योंकि देव-विशिष्ट-अवधि-ज्ञान के बल से अपने पूर्व भव (जन्म) 
की ठीक स्मृति कर लेता है, किन्तु वह विशिष्ट अवधि ज्ञान के न होने से अपने पूर्व-जन्म के 
वृत्तान्त को नहीं जान सकता | पूर्वोक्त छल-क्रियाओं के करने से उसे विशिष्ट-अवधि ज्ञान नहीं 
होता तथा मन्द-क्रियाओं के करने से ही उक्त देव नीच भाव प्राप्त कराता है तथा मोक्षपद प्राप्त 
करता है। किन्तु मन्द-क्रियाओं का फल मन्द गति ही प्राप्त होना है । इसी लिए सूत्रकार ने स्वय 
नीच-गति का वर्णन किया है। 

सूत्रकार ने जो पूर्व जन्मकृत-कर्मो के ज्ञान का निषेध किया है । उसका यह आशय है 
कि, पूर्व-कृत-कर्मों का संस्मरण होने से जीवात्मा को पश्चात्ताप द्वारा कुछ संभलने का ( सद्गति 
का) अवसर मिल जाता है। परन्तु उस पापी चोर साधु को तो यह अवसर भी नहीं मिलता। 
चौर्य-कर्म प्रेमी प्राणी का अध: पतन निःसीम होता है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, 'उस किल्विषदेव दशा से भी च्युत होकर वह कहाँ 
जाता है ?' इस विषय में कहते हैं-- 


पञ्चमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [२०९ , 


तत्तोवि से चइत्ताणं, लब्भइ एलमूअअऊं। 
नरगं॑ तिरिक्ख जोणिं वा, बोही जत्थ सुदुल्लहा ॥॥५० ॥। 


ततोडपि सः च्युत्या, लत्स्यते एडमूकताम्‌। 
नरकं तिर्यग्योनिं वा, बोधिरयत्र. सुदुर्लभा ५० ॥ 

पदार्थान्वय:--- तत्तोबि-वहाँ से भी (देवलोक से भी ) से-वह चडद्त्ताणं-च्युत होकर 
(गिर कर) एलमूअआं-मेष की भाषा के समान अस्पष्ट-मूक भाषा-भाषोी मनुष्य जन्म को ल्‍्लव्भइ- 
प्राप्त करेगा खा-अथवा नरगं॑ तिरिक्ख जोणिं-नरक, तिय॑च-योनि को प्राप्त करेगा जत्थ-जहाँ पर 
जओही-जिन धर्म की प्रासि सुदुह्कहा-अति दुर्लभ है। 

मूलार्थ-- बह चोर साथु देवलोक से च्युत होकर ( गिर कर ) मेष के समान 
मूकभाषा बोलने वाला मनुष्य होता है अथवा पराधीन-नरक-तिय॑च योनि को प्राप्त 
करता है; जहाँ जिन-धर्म की प्राप्ति अतीव दुर्लभ है। 

टीका-- इस गाथा में यह प्रतिपादन किया है कि, चौर्य-कर्म करने वाला वेष- धारी 
साधु, किल्विष-देव भाव को भोग कर यदि मनुष्य गति को भी प्रास होगा तो जैसा बकरा वाणी _ 
बोलता है, वैसी ही वाणी बोलने वाला गूँगा मनुष्य होगा। ( बहुत से अर्थकार यह कहते हैं कि, 
वह बकरा ही बनेगा, यह भी ठीक है) | इतना ही नहीं, किन्तु संसार-चक्र में परिभ्रमण करता 
हुआ कभी वह नरक में जाएगा और कभी तियैच (पशु-पक्षी की योनि) में जाएगा। ऐसे नीच 
पुरुषों को जल्दी से छुटकारा नहीं मिलता। तात्पर्य यह है कि, वह जहाँ जाएगा वहाँ अशात 
(दुशःख-पीडित ) ही रहेगा। उसे शान्ति-प्रद जिन-धर्म की प्राप्ति होना अतीव दुर्लभ है, क्योंकि 
जिन धर्म को प्राप्ति आर्जव- भावों के आश्रित है, वक्र- भावों के नहीं । सूत्रकार ने यह स्तेन-भाव 
का वर्णन भलीभाँति कर दिया है और साथ ही उसके फल का भी दिग्दर्शन किया है । जिसका 
स्पष्ट भाव है कि, उक्त मायाचार की क्रियाओं के करने से संसार की वृद्धि हो जाती है। अत: 
प्रत्येक मुनि का कर्त्तव्य है कि, बह ऐसे मलिन कार्यों से अपनी शुद्ध-आत्मा को सदा बचा कर 
रक्‍्खे। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, प्रकृत-विषय का उपसहार करते हैं :-- 


एञअं च दोसं दद्ठू्णं, नायपुत्तेण भासियं। 
अणुमायंपि मेहावी, माया मोसं विवज्जए ॥५ ९ ॥ 

एतं च दोषं हृष्टा, ज्ञातपुत्रेण भाषितम्‌। 
अणुमात्रमपि मेधावी, माया-मृषां विवर्जयेत्‌॥५१९ ॥ 


पदार्थान्वय:-- मेहावी-मर्यादावर्ती-साधु नायपुत्तेण-ज्ञात पुत्र से भासियं-कहे 
गए एज च-इस पूर्वोक्त दोसं-दोष को दट्दुणं-देख कर अणुमायंपि-स्तोक मात्र भी माया 
सोसं-छल पूर्वक असत्य बोलने का विवज्जए-परित्याग करे। 


करण" सास लाल अल शतक लक 
२९१० दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ पश्चमाध्ययनम्‌ 


मूलार्थ--बुद्द्धिमान्‌ मर्यादा-बुद्ध-साधु , ज्ञातपुत्र-भाषित इन पूर्वोक्त दोषों को 
सम्यक्तया देखकर, स्तोक-मात्र भी माया-मृषा भाषण न करे। 

टीका-- चौर्य कर्म करने वाले मुनि, सदगति नहीं पाते | वे साधु क्रिया करते हुए भी 
किल्विषदेव ही होते हैं | वहाँ से भी वे नरक, तिय॑च योनियों में चिरकाल तक परिभ्रमण करते 
हैं। पूर्वोक्त जिन दोषों का वर्णन श्री श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी ने किया है, उन दोषों को 
आगम से भलीभाँति देखकर (जानकर) साधुओं को किसी अवस्था में अणु-मात्र भी माया- 
मृषा आदि दोषों को धारण नहीं करना चाहिए, क्योंकि जब अणु-मात्र का भी इतना भीषण फल 
वर्णन किया गया है, तो फिर प्रभूत (अधिक) के फल का तो कहना ही क्‍या है ? ' अधिक- 
स्याधिकं॑ फलम्‌।' अत: सिद्धान्त यह निकला कि, छल और असत्य कदापि नहीं करना 
चाहिए । इसका परिणाम भव-सन्‍्तत्ति का वृद्धि होना है-- इस क्रिया के करने से चाहे कुछ भी 
करो आत्म-विकास कभी नहीं हो सकता । परम-पवित्र-सत्य और आर्जव-भाव से ही आत्मा 
स्व-विकास की ओर झुकती है और फिर शनै : शनै : विकास होते-होते पूर्ण विकास हो जाने 
पर, शिव, अचल, अरूज, अनन्त, अक्षय, निर्वाण पद प्राप्त कर लेती है। 

उक्त सूत्र में जो 'ज्ञातपुत्रेण भाषित॑ ' पद दिया हुआ है । उसका यह भाव है कि, यह 
सत्योपदेश श्री भगवान्‌ महावीर स्वामी का है, किसी अन्य साधारण व्यक्ति का नहीं । सर्वज्ञ के 
वचनो में ही पूर्ण सत्यता और पूर्ण हितावहता होती है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, इस अन्तिम गाथा द्वारा अध्ययन का उपसहार करते हुए 
शिक्षा देते हैं :-- 


सिक्खिऊण भिक्खेसणसोर्हिं, 
संजयाण बुद्धाण सगासे। 
तत्थ भिक्खू सुप्पणिहिइन्दिए, 
तिव्वलज्ज गुणवं विहरिज्ञासि ॥५२ ॥। 
त्ति बेमि। 
इति पिंडेसणाए पंचमज्झयणे विइयो उद्देशो समत्तो। 
शिक्षित्वा भिक्षैषणाशुद्धिं, 
संयतेभ्यः बुद्धेभ्यः सकाशात्‌। 


१ अन्य तीर्थकरों की साझ्ठी न देकर भगणान्‌ महालीर क्री ही साक्षी देने का यह अभिप्राय है कि, 
आश्रुनिक साथ्रु संघ, जगद-गुरु भगवान्‌ महायीर का शिष्य है। धार्सिक दृष्टि से शुरू, पिता है, और शिष्य 
पुल । 'पुत्ताय सीसाथ सम भखिएा।' अस्तु-ग्रच्यकार कहते हैं कि, पे साक्षुओ ' यह तो तुम्हारे पिता का 
कथद्यत है । इसे अक्श्य सानो | तभी दुनियाँ में सपूत कशल्ाओगशे नहीं तो देख तनो कपूतपन का ल्ांछन तुम को 
ल्वगे जिना नहीं रहेगा। कपुत उभ्तयर्नोक से भ्रष्ट होता है। 


पह्ममाध्यथनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ २११ 


तत्रभिक्षु: सुप्रणिहितेन्द्रिय: 
तीव॒लज्ज:  गुणवान्‌ विहरेत्‌॥५२॥ 
इति ब्रवीमि | 
इति पिण्डैषणाया: पंचमाध्ययने द्वितीय उद्देश: समाप्त ॥५ ॥। 


पदार्थान्वय -- सुप्पणिहिइ्न्दिए- भलीभाँति वश में की हैं इन्द्रियाँ जिस ने ऐसा 
तिव्वलज्ज-अनाचार से अत्यन्त लज्जा रखने वाला गुणवं-गुणवान्‌ भिक्खू-साधु बुद्धाण-तत्त्व के 
जानने वाला संजयाण-गीतार्थ साधुओ के सगासे-पास में भिक्खेसण्गसोहिं-भिक्षैषणा की शुद्धि 
को सिक्खिऊण-सम्यकृतया सीख कर तत्थ-उस एषणा समिति के विषय मे विहरिज्जसि-सानन्द 
विचरण करे | त्ति बेमि-इस प्रकार मैं कहता हूँ। 

मूलार्थ- भली भाँति इन्द्रियों को निग्रह करने वाला, अनाचार सेवन से तीत्र 
लज्जा रखने बाला , संयतोचित श्रेष्ठ गुणों वाला संयमी , तत्त्वज्ञ-मुनियों के पास में विनय 
भक्ति से भिक्षैषणा शुद्द्धि का सम्यग्‌ ज्ञान प्राप्त कर, एषणा समिति की समाचारी का 
विशुद्ध रूप से पालन करता हुआ सानन्द संयम क्षेत्र में बिहार करे । 

टीका- इस अन्तिम गाथा मे अध्ययन का उपसंहार करते हुए आचार्य जी कहते है 
कि, साधु का कर्त्तव्य है वह तत्त्व-वेत्ता-शुद्धाचारी , विद्या-वृद्ध मुनियों के पास विनय पूर्वक 
भिक्षा की एषणा शुद्धि को सीख कर, भलीभाँति इन्द्रियों को वश में रक्खे एवं उत्कृष्ट-संयम 
का पालन करता हुआ ' अप्पाणं भावेमाणे ' बिचरे, क्योंकि शुद्ध-समाचारी के पालन से ही साधु 
की चंचल-इन्द्रियाँ समाधि मे स्थिर रह सकेंगी । इस अध्ययन के कथन करने का यह भाव है 
कि, साधु को सब से प्रथम भिक्षैषणा के ज्ञान की अत्यन्त आवश्यकता है । क्योंकि भिक्षैषणा 
के ज्ञान से'ही आहार की शुद्धि होती है और शुद्ध आहार से ही प्राय: शुद्ध मन रह सकता है । 
जब मलिन मन शुद्ध हो गया तो चञ्लल इन्द्रियाँ अपने आप कुमार्ग गमन से रूक जाएँगी और 
जिस समय इन्द्रियाँ कुमार्ग गमन से रूक गई तो फिर मोक्ष अपने हाथ मे ही है जब मन चाहे 
तब ले सकता है । प्रस्तुत सूत्र में जो 'शिक्षित्वा ' पद दिया है । उसका यह भाव है कि, जो चिधि 
गुरु मुख से सीखी हुई हो, वही फलवती होती है । यदि वह विधि देखा देखी सीखी जाए 
' अर्थात्‌ बिना गुरु के किसी का अनुकरण किया जाए! तो कभी फलवती नहीं होती है, बल्कि 
'फल देने की अपेक्षा पूरी -पूरी अनर्थ कारिणी हो जाती है, क्‍योंकि गुरु शिक्षण के बिना देखा 
देखी के कार्य मे चाहे कितनी ही चतुरता करो, त्रुटियाँ अवश्य रह जाती है ॥' देखा देखी साधे 
जोग छीजै काया बाढे रोग।' कहने का आशा यह है कि, निर्वाण पद प्रदायक होने से प्रत्येक 
विधि गुरु-मुख से ही सीखनी चाहिए । यही मार्ग सत्य है, शिव और सुन्दर है । 

' श्री सुधर्मा स्वामी जम्बू स्वामी से कहते हैं कि हे वत्स ! श्रमण भगवान्‌ श्री महावीर 
स्वामी के मुखारविन्द से जैसा अर्थ इस अध्ययन का सुना है, बैसा ही मैंने तुझ से कहा है । 
अपनी बुद्धि से कुछ भी नहीं कहा।' 


पंचमाध्ययन द्वितीयोहेशक: समाप्त । 
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२१२ ] दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ पम्कमाध्ययनप्‌ 


अह महायारकहा णाम छद्ठुमज्झयणं 


अथ महाचारकथानामकं षष्ठमध्ययनम्‌। 


3.70:95जफ०5/९#ऑकआएए: 





उत्थानिका- पूर्व अध्ययन में निर्दोष आहार ग्रहण करने की विधि ग्रतिपादित की 
गई है, इसलिए पूर्बोक्त विधि-पूर्वक निर्दोष- आहार शुद्ध-संयमधारी मुनि ही ग्रहण कर सकता 
है, अन्य नहीं । अत: प्रस्तुत महाचार-कथाख्य- अध्ययन में अष्टादश-स्थानक रूप शुद्ध-सयम 
का वर्णन किया जाता है , इस अध्ययन का समुत्थान-प्रसग, वृद्ध-परपरा इस प्रकार कहती है- 
कोई भिक्षा-विशुद्धि का ज्ञाता साधु भिक्षार्थ नगर में गया। मार्ग मे राजा, राजमंत्री, ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य आदि साध्वाचार की जिज्ञासा वाले सजन मिले | उन्होंने उस साधु से पूछा कि, हे 
भगवन्‌ ! आप साधुओ का आचार गोचर-क्रिया-कलाप क्या है ? आप मोक्ष प्राप्ति के किन 
साधनो को प्रयोग मे ला रहे हैं ? कृपया जैसा हो बैसा बतलाइए, हमें आप के आचार-बिचार 
जानने की अतीव उत्कठा है। साधु ने उत्तर' दिया कि, मैं आप लोगों के इस प्रश्न का उत्तर जैसा 
चाहिए बैसा समुचित विस्तार से इस समय यहाँ नहीं दे सकता। क्योंकि, यह समय हमारी 
आवश्यक भिक्षादि-क्रियाओं का है । इस के अतिक्रम हो जाने से फिर अनेक प्रकार के 
दोषो के उत्पन्ञ होने की संभावना है | अस्तु, आप लोग अपने इस प्रश्न का उत्तर बाहर 

अमुक ' बाग में हमारे आचार्य श्री जी विराजे हुए हैं , उनसे लें। वे ज्ञान-दर्शन-संपन्न 

संयमी एवं पूर्ण अनुभवी आचार्य हैं | निश्चय रकखें, आपको अपने प्रश्न का यथोचित उत्तर 
उन से अवश्य ही मिल जाएगा। मुनि श्री के इस प्रकार कहने पर वे राजादि लोग आचार्य जी 
के पास पहुँचे और अपना प्रश्न, उत्तर की जिज्ञासा से आचार्य श्री जी के सम्मुख रक्‍खा। 
आचार्य जी ने बिस्तार के साथ जो उत्तर दिया, बह इस अध्ययन में कहा गया है- 


नाण दंसण संपन्नं, संजमे य तवे रखं। 
गणिमागमसंपन्न॑ , उज्ञाणम्मि समोसढ़ें॥१॥ 


९ यह कथ्यन दो बालों पर जैसा आहिए खैसा स्पष्ट प्रकाश डात्सता है. एक तो यह कि साधु 
लिक्षा के स्िए जाते हुए सार्ग में या अन्य किसी स्थान पर विस्तुत-खिजेखना से धार्भिक खिकष्यों का 
कभ्वी चर्णन न करे। दुसरे यह कि , शिष्य का हृदय शुरु - भ्क्ति-युक्त होगा आहिए। समर्थ गुरु श्री व्की 
'सिदछयमानता में स्वयं जर्णन क्षम होने पर भी गुरु की के प्रति संकेत करे | सभी ' गपष्णो 5 स्थास्तीततिगण्गी 
ज्का लास्तखिक सहस्व सुस्थित हो सकता है, अन्यथा चहीं। आज की स्थण्छन्दलाणुगासिनी शिष्य- 
अण्कल्नी ब्यान दे । 


रायाणो रायमच्चा य, माहणा अदुव खत्तिया। 
पुच्छेति निहुअप्पाणो, कहं॑ भे आयारगोयरो ॥२ ॥ युग्मम्‌ 


ज्ञानदर्शनसंपन्नं_, संयमे चर तपसि रतम्‌ । 
गणिनमागमसंपन्नम्‌ , उद्याने समवसृतम्‌ ॥१५॥ 
राजानो राजामात्याश्व , त्राह्मणा अथवा क्षत्रिया:। 
पृच्छन्ति निभुतात्मान:, कर्थं भवतामाचारगोचर: ॥२ ॥ 


पदार्थान्वय:--- रायणो-राजा य-और रायमच्चा-राजमत्री माहणा-ब्राह्मण अदुब- 
अथवा खत्तिया-क्षत्रिय आदि लोग निहुअप्पाणो-निश्चलात्मा होकर नाण-दंसण- संपन्न -ज्ञान- 
दर्शन से संपन्न संजमे-सयम य- और तबे-तप में रयं-रत आगमसंपन्नं-आगम सिद्धान्त से सयुक्त 
उज्ञाणम्भि समोसढं-उद्यान में समवसृत अर्थात्‌ विराजित गणिं-आचार्य जी को पुच्छंति-पूछते 
हैं कि, हे भगवन्‌ ! भे- आप जैनसाधुओं का आयारगोयरो-आचार गोचर कहं-किस प्रकार का है। 

मूलार्थ--राजा, राजमन्त्री, ब्राह्मण तथा क्षत्रिय आदि लोग निश्चल-चित्त से 
ज्ञान-दर्शन संपन्न, संयम और तप की क्रियाओं में पूर्णतया रत, आगम-ज्ञानी, उद्यान में 
पधारे हुए आचार्य जी से पूछते हैं कि हे भगवन्‌ ! आपका आचार गोचर क्रिया कलाप 
कैसा है ? कृपया हमें उपदेश करके कृतार्थ कीजिए। 

टीका- पूर्व पिण्डैषणा अध्ययन में साधुओं को भिक्षा-विशुद्धि पर शास्त्रकार द्वारा 
अधिकतर प्रकाश डाला जा चुका है। अब प्रसंग वश इस अध्ययन द्वारा प्रश्नोत्तर रूप में साधुओं 
के अन्य संयमाचार पर भी समुचित प्रकाश डाला जाएगा। इस प्रारम्भिक गाथा युग्म में प्रश्न, 
प्रश्र-कर्त्ता तथा उत्तर दाता तीनों की अस्राधारणता का वर्णन किया है तथा उत्तर-दाता आचार्य 
जी की असाधारणता, ज्ञान-दर्शन-संपन्न आदि सुविशाल विशेषणों से सूत्रकार ने स्पष्टत: बतला 
दी है। इसी लिए प्रयोजन (उत्तर सिद्धि) के लिए तीनों में असाधारणता का होना अतीव 
आवश्यक है। यहाँ प्रश्न हो सकता है कि, जब पहले आचार्य को ज्ञान-दर्शन-सपन्न के सुन्दर 
विशेषणों से समलंकृत कर दिया है तो फिर आगे जाकर आगम संपन्न का दूसरा विशेषण व्यर्थ 
क्यों दिया है ? उत्तर में यही कहना है कि, बहुत से आगमों की प्रधानता दिखाने के लिए, 
आचार्य को विशिष्ट-श्रुतधर सिद्ध करने के लिए और गुरुगत अनुयोग शैली की परपरा को 
अविच्छिन्न सिद्ध करने के लिए तथा आचार्य जी का बुद्ध-बोधितत्त्व प्रकट करने के लिए 
' आगमसंपन्न ' का विशेषण दिया गया है अत: इसकी निरर्थक आशड्डून करना सर्वथा भ्रम है। 
दूसरी प्रश्न विषयक आशड्ढा यह होती है कि, प्रश्न में "आचार ' और “गोचर ' यह दो शब्द क्‍यों 
हैं? मोक्षादि अन्य ऊँचे जटिल प्रश्न क्यों नहीं किए ? इसका भी समाधान स्पष्ट है कि, आचार- 
शब्द से सदाचार का और गोचर-शब्द से भिक्षा-वृत्ति का ग्रहण है। दोनों का शुद्ध-वृत्ति से _ 
पालने का जो मुख्योदेश्य है बह निर्वाण प्राप्ति करना ही है। अत: भाव-गाम्भीर्य के विशाल 
दृष्टिकोण से सब से पहले आचार और गोचर का ही प्रश्न किया है। इसी प्रश्न में अन्य सभी प्रश्नों 
का समावेश हो जाता है। इसके साथ ही यह बात भी भली-भाँति जान लेनी चाहिए कि, 
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जिसका आचार और आहार शुद्ध होता है, वही सच्चा आस्तिक कहलाता है और आस्तिक का 
मुख्य उद्देश्य निर्वाण पद प्राप्त करना है। सच्चे आस्तिक की तृप्ति छोटी-मोयी स्वगीदि वस्तुओं 
से नहीं होती है । बल्कि वह तो पूरी सिद्धि प्राप्त करके ही विश्राम लेता है। अध्याय के नाम के 
'बिषय में पूछा जाता है कि, इस वर्णित अध्याय का नाम महाचार-कथाख्य क्यों रक्खा गया है ? 
ऐसी इस नाम में क्‍या वर्णनीय विशेषता है ? तो उत्तर में कहा जाता है कि, जो संयमाचार 
' क्षुक्काचार कथाख्य ' त्तीसरे अध्याय में वर्णित है; उसकी अपेक्षा यह महाचार कथाख्य अध्याय 
बड़ा है अर्थात्‌-उसकी अपेक्षा इस अध्याय में आचार सम्बन्धी वर्णन सविस्तार प्रतिपादित 
किया जाएगा। 


उत्थानिका-- राजा आदि के प्रश्नों के अनंतर आचार्य जी कहते हैं :-- 
तेसिं सो निहुओ दंतो, सव्वभूअस॒ुहावहहो . ॥ 
सिक्‍्खाए सुसमाउत्तो, आयक्खइ वियक्खणो ॥३ ॥ 
तेभ्य:ः स निभृतः दान्त:, सर्वभूत - सुखावह:। 
शिक्षया सुसमायुक्त:, आख्याति विचक्षण:॥३॥ 


पदार्थान्बय:-- निहुओ-भय से रहित (असं ध्रान्त) दंतो-इन्द्रियजयी 
सव्वभूअसुहावहो-समस्त जीवों का हित करने वाला सिक्खाए-ग्रहण आसेवन रूप शिक्षा से 
सुसमाउत्तो- भलीभाँति सयुक्त एवं वियक्खणो-परम विचक्षण सो-वह आचार्य तेसिं-उन राजा 
आदि प्रश्न कर्ताओ से आयक्रखड़-प्रश्न के उत्तर में कहता है। 

मूलार्थ--सर्वथा असंभ्रान्त, चलत्लल-इन्द्रियों को जीतने बाले, सब जीयों को 
सुख पहुँचाने वाले, ग्रहण और आसेवन रूप शिक्षाओं से संयुक्त, परम विच्तक्षण जे 
उद्यान में विराजित आचार्य उन राजा आदि प्रश्न कर्ताओं से उत्तर में कहते हैं। 

टीका--इस गाथा में उत्तर-दाता आचार्य जी के श्रेष्ठ गुणों का बर्णन किया गया है। 
जैसा कि, वे आचार्य सब प्रकार के भयों से रहित हैं, पाँचों इन्द्रियाँ और मन को जीतने वाले हैं। 
ग्रहण और आसेवन रूप शिक्षा विधि के सुमर्मज्ञ हैं, परिवर्तशील समय की परिस्थिति को 
ठीक-ठीक जानने वाले हैं, इतना ही नहीं, किन्तु संसार के सभी जीवों के परम हित चिन्तक 
अर्थात्‌ (परम हितकारी) हैं। एवं विध गुणोपेत वे आचार्य जी महाराज अब प्रश्न-कर्ता राजा 
आदि लोगों के प्रश्न के उत्तर में विस्तृत-विवेचना करते हुए कथन आरम्भ करते हैं । 

इस गाथा के कहने का सारांश यह है कि, जब तक वक्ता सब प्रकार से वक्ता के योग्य 
गुणों से सुशोभित नहीं होगा, तब तक उसका प्रतिवचन अर्थात्‌-उत्तर, निष्पक्ष और असाधारण 
उपमा से उपमित नहीं हो सकेगा। इसी कारण सूत्रकार ने आचार्य जी के लिए मुख्य विशेषण 
रूप से यह पद पढ़ा है 'सिक्खाए सुसमाउतो ' इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि, ' आचार्य जी ग्रहण 
और आसेवन रूप-सुन्दर शिक्षाओं से भव्यरीत्या (अच्छी तरह) सुशोभित (जानकार) हैं।' 
क्योंकि जिनकी आत्माएँ सुशिक्षाओं से सुशोभित होती हैं, वे ही असम्भ्रान्त और विजितेन्द्रिय 
होते हैं। इतना ही नहीं, बल्कि जे सब जीवों के सुखकारी भी होते हैं। उनकी ओर से कोई ऐसी 
क्रिया नहीं होती, जिससे किसी को दुःख पहुँचे। बे अपने शीतल, शांत, मधुर-उपदेश से सब 


चह्रॉध्यथनम ] हिन्दीभआधषाटीकासहितम्‌ । [२१५७ 


जीवों को (शत्रु, मित्र एवं उदासीनों को) एक प्रकार से सुख शन्ति का उपदेश देते हैं) इस 
प्रकार उक्त गुणों केधारक, परम विचक्षण सत्पुरुष, जब जिस विषय का वर्णन करने लगेंगे, तब 
उस विषय को अत्यन्त स्फुट रूप से वर्णन करके बस चित्र ही खींच कर दिखा देंगे। जिसकी 
जिस विषय में अव्याहत गति है, वह अवश्य ही उस विषय में श्रोतागण और शिष्यों को 
मंत्रमुग्ध-सा कर देता है। अब यहाँ सूत्र-गत षष्ठी विभक्ति सम्बन्धी शद्भा के विषय में कहा 
जाता है, यद्यपि सूत्र में 'तेसिं '-'तेषाम्‌' षष्ठी विभक्ति दी गई है, परन्तु यह षष्ठी विभक्ति 
चतुर्थी विभक्ति के ही स्थान में व्यवद्बत है। क्‍यों कि प्राकृत भाषा में 'चतुर्थ्या: षष्ठी' इस सूत्र 
से चतुर्थी विभक्ति के स्थान पर षष्ठी विभक्ति का ही विधान किया गया है। यदि कोई सज्जन 
कहे इस गाथा के निर्माता कौन हैं ? तो इस शड्ड्गा के उत्तर में कहना है कि, स्वयं सूत्रकार ही 
इस गाथा के निर्माता हैं। उन्होंने सम्बन्ध पूर्ति के लिए इस गाथा का निर्माण किया है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'जिकज्ञासु-जनों' के प्रश्न के उत्तर में आचार्य जी ने क्‍या 
कहा ? ' इस विषय मे कहते हैं :-- 


हंदि धम्मत्थकामाणं, निग्गंथाणं सुणेह मे। 
आयारगोयरं भीम॑ं, सयलं दुरहिद्विअं॥४॥ 
हंदि( हन्त )धर्मार्थ-कामानां, निर्ग्रन्थानां श्रृणुत मत्‌। 
आचार-गोचरं भीमं॑, सकल॑ दुरथिष्टितम्‌॥४ ॥ 


यदार्थान्वय:--- हंदि-हे राजा आदि लोगो ! तुम धम्मत्थकामाणं-धर्म अर्थ कामना 
वाले निग्गंथाणं-निर्ग्रन्थों के भीमं-कठिन कर्म “शत्रुओं के प्रति जो भयंकर है ' और दुरहिद्विअं- 
कायर-पुरुषों के प्रति जो दुरधिष्ठित ( धारण करना अशक्य ) है, ऐसे सयलं-समग्र आयारगोयरं- 
आचार-गोचर को मे-मुझ से सुणेह- श्रवण करो | 


मूलार्थ--- अयि जिज्ञासुओ ! जो धर्म अर्थ की कामना करने वाले निर्ग्नन्थ हैं, 
उनके भीम और दुरधिष्टित सम्पूर्ण आचार-गोचर का वर्णन मुझ से सावधान होकर 
सुनो। 

टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जब उन राजा आदि 
लोगों ने आचार्य जी से प्रश्न किया कि, हे भगवन्‌ ! आपका आचार-गोचर किस प्रकार का है ? 
तब आचार्य जी उक्त प्रश्न का उत्तर देने से पूर्व उन लोगों को संबोधन द्वारा महात्माओं के महान्‌ 
आचार विषय को सुनने के लिए सावधान करते हैं। जैसे कि, हे जिज्ञासु-श्रोताओ ! जिन 
पवित्र-आत्माओं ने संसार के दु:सम्बन्ध को अपने अन्त:करण से पूर्णरूप से त्याग दिया है, उन 
धर्म और अर्थ की कामना करने वाले श्रमण निर्ग्रन्थों के भीम और दुरधिष्ठित आचार का विधान 
उपयोग पूर्बक मुझ से श्रवण करो | यद्यपि, सृत्र-गत धर्म और अर्थ ये दोनों शब्द अनेक अर्थों 
के वाचक हैं । जैसे कि, धर्म शब्द ग्राम- धर्म, नगर-धर्म, राष्ट्र- धर्म, कुल- धर्म, गण- धर्म, संघ- 
धर्म, पाषण्ड-धर्म, श्रुत-धर्म, चारित्र-धर्म, और अस्तिकाय-धर्म आदि का बाचक है। इसी 
प्रकार अर्थ शब्द भी धन और धान्य के साथ सम्बन्ध रखता है। इस तरह धन और धान्य के 
अनेक भेद होने से अर्थ के भी अनेक अर्थ हो जाते हैं | तथापि उस स्थान पर धर्म शब्द से केवल 
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श्रुत-धर्म और चारित्र-धर्म का एवं अर्थ शब्द से मोक्ष का ही ग्रहण है क्योंकि, प्रश्न-कर्ताओं 
के प्रश्न का सम्बन्ध इसी धर्म से है, अन्य से नहीं । जब यह सिद्ध हो जाता है तो साथ ही यह 
भी सिद्ध हो जाता है कि, श्रुत-धर्म और चारित्र-धर्म का अर्थ (प्रयोजन) बस्तुत: मोक्ष ही है। 
यदि ऐसा कहा जाए कि, प्रश्न-कर्ताओं ने तो बिना किसी भेद-विवक्षा के यह प्रश्न किया था 
कि, हे भगवन्‌ ! आपका आचार-विचार किस प्रकार का है ? परन्तु गणी जी उत्तर में भिक्षुओं 
के आचार का ही वर्णन करने लग गए हैं, तो क्या यह भ्रान्ति नहीं है ? इस के उत्तर में कहा 
जाता है कि, प्रश्न में जो आप शब्द आया है, उसका सम्बन्ध भिक्षु-संघ से ही है। इसी लिए 
गणी-महाराज ने उक्त प्रश्न के उत्तर में निर्ग्रन्थों के आचार विषय को श्रवण करने के लिए प्रश्न- 
कर्ताओं को सावधान किया है। यदि यह और कहा जाए कि- आचार शब्द का भीम शब्द के 
साथ क्‍यों सम्बन्ध रखा गया है ? तो कहना है कि जिस प्रकार वस्त्र-गत-मल के लिए क्षार- 
पदार्थ रौद्र है, ठोक उसी प्रकार कर्म-मल के लिए भिक्षु-आचार रौद्र है तथा जिस प्रकार क्षार 
द्वारा मल के निकल जाने पर वस्त्र स्वच्छ और शुद्ध हो जाता है, ठीक उसी प्रकार इस आचार 
द्वारा कर्म-मल के निकल जाने पर आत्मा स्वच्छ और शुद्ध हो जाती है। सूत्रकार ने जो 
'दुरधिप्ठित ' पद दिया है, उसका भी यही भाव है कि, सकल आचार का धारण करना दुर्बल 
आत्माओं के लिए असंभव नहीं है तो कठिन अवश्यमेब है तथा इससे यह भी सिद्ध हो जाता 
है कि, सपूर्ण आचार के स्थान पर असंपूर्ण आचार तो बहुत सी आत्माएँ पालन कर सकती हैं । 
जिससे वे उस जन्म में मोक्ष-प्राप्ति न करते हुए भी स्वर्ग-प्राप्ति अवश्यमेव कर लेते हैं। सूत्रगत 
'हंदि' शब्द अव्यय है। इसके 'हेमचन्द्राचार्य' विरचित 'हेमशब्दानुशासन' के 'हंदि विषाद 
विकल्प पश्चात्ताप निश्चय सत्ये । ८-२-१८० ।' सूत्रानुसार अनेक अर्थ होते हैं | परन्तु प्रकरण- 
संगत्या यहाँ पर उपदर्शन अर्थ ही गृहीत है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, प्रतिपाद्य-आचार-गोचर के गौरव का वर्णन करते हैं :-- 


नन्नत्थ एरिसं व॒ुत्तं, ज॑ लोए परमतुच्चरं। 
विउलट्टवाणभाइस्स , न भूअं न भविस्सइ ॥५॥ 
नान्यत्रेद्मुशक्त. , यह्लेके. परमदुश्चरम्‌। 
विपुलस्थानभागिन: , न भूतं न भविष्यति॥५॥ 
पदार्थान्वय:--- अयि भव्यो । अन्नत्थ-जैनशासन के अत्तिरिक्त अन्य मतों में न एरिसं 
बुत्तं-इस प्रकार के उन्नत आचार का कथन नहीं किया गया है ज॑-जो लोए-प्राणि लोक में 
परमदुच्चरं-अत्यन्त दुष्कर है अर्थात्‌-जिसका पालन करना अतीब कठिन है। अन्य मतों में ऐसा 


बिउलट्टाणभाइस्स-विपुल स्थान के सेवक साधुओं का आचार न भुआं-न गत काल में कभी हुआ 
और न भ्रविस्सड-न आगामी काल में कभी होगा (उपलक्षण) से, न अब वर्तमान काल मे कहीं 


है। 

मूलार्थ---अयि, धर्म-प्रेमी सजनो ! जैसा कि संयम स्थान सेवी, साधुओं का 
सदाचार जैन धर्म में वर्णित है, वैसा और किसी मत में नहीं है। निर्ग्रन्थ-साध्षुओं का ऐसा 
उत्कृष्ट आचार न अन्य मतों में कभी हुआ और न भविष्य में कभी होगा। वर्तमान तो 
प्रत्यक्ष है, इस समय किसी में भी दिखाई नहीं देता है। 


ब्रष्ञाष्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषयाटीकासहिलतम । [२५७ 


टीका--इस गाथा में निर्ग्रन्थाचार के गौरव का प्रदर्शन किया है । जैसा कि, गणी जी 
महाराज कहते हैं ' हे राजादि भव्यो ! जैसा साध्वाचार का वर्णन जैन-धर्म में किया है वैसा अन्य 
किसी भी मत में नहीं है। जैन-साधु का आचार अतीव दुर्द्धर है इसे निर्बल आत्माएँ सहज में 
धारण नहीं कर सकती । यही कारण है कि, अन्य किसी मत में ऐसे विपुल-स्थान सेवी साधु न 
तो पहले कभी हुए और न अब भविष्य में कभी होंगे। वर्तमान काल तुम्हारे सम्मुख है, इस में 
भी जिधर देखो उधर ही पूर्ण अभाव देखने में आता है।' गणी जी के कहने का यह आशय है 
कि, जैन-साधुओं का आचार-गोचर कुछ साधारण श्रेणी का नहीं है। जो हर कोई दुर्बल-हृदय 
आसानी से इसका पालन कर ले | जैन-साधुओं का आचार अत्यन्त कठिन है । कठिन क्‍या ? 
जीते ही मर जाना है। इस को धारण करने के लिए पहले अपनी आत्मा में असाधारण-साहस 
“शक्ति पैदा करने की परम आवश्यकता है। यही करण है कि, जैन-धर्म जैसा निर्ग्रन्थाचार का 
वर्णन अन्य सुकुमार, सुख-दुःख विचारक मतों में कहीं भी नही मिलता । इसकी दुर्लभता का 
कारण यही है कि, आचार सम्यगू दर्शन के अधीन है। बिना सम्यग्‌ दर्शन के आचार में 
आचारत्व नहीं आ सकता है | यहाँ शड्भा हो सकती है कि, जैन शास्त्रों में जब ' अन्नलिंगी सिद्धा ! 
पाठ आता है तो फिर सूत्रकार का यह कथन किस प्रकार संगत हो सकता है ? क्या कभी किसी 
को बिना आचार के भी मोक्ष मिला है ? यदि नहीं, तो फिर ' अन्न लिंगी सिद्धा ' (अन्य मत से 
मोक्ष प्राप्त सिद्ध भगवान्‌), इस जैन-पाठ से ही अन्य मत में उत्कृष्ट आचार का होना सिद्ध हो 
जाता है। इस शड्डा के समाधान में कहना है कि, जहाँ जैन-शास्त्रों में मोक्ष प्राप्त आत्माओं का 
वर्णन करते हुए जो ' अन्न लिड्री सिद्धा ' पाठ आया है, वहाँ पर लिड्ड का अभिप्राय वेष से ही 
है, आचार से नहीं। आचार अर्थ में प्रयुक्त हुआ लिड्ढ शब्द सैद्धान्तिक रूप में कहीं नहीं देखा 
जाता। यदि सूत्रकारों को अन्य मत का आचार ही अभिप्रेत होता, तो वे लिड्ड शब्द पर क्‍यों 
जाते ? सीधे आचार शब्द को जोड़ कर ' अन्न आचार सिद्धा ' ऐसा ही पाठ पढ़ देते जो पूर्ण- 
असंदिग्ध रहता। सर्वदा आशय को शब्दों द्वारा असंदिग्ध रखना सूत्रकारों का असाधारण गुण 
होता है । इसकेबिना सच्चा सूत्रकार नहीं बन सकता । अस्तु ' अन्नलिड्धी सिद्धा ' इस पाठ से यह 
भलीभाँति सिद्ध हो जाता है कि, सिद्ध होने वाले व्यक्ति का लिड्र भले ही अन्य किसी मत का 
हो, परंतु वास्तविकता में उसकी आत्मा सम्यगू-दर्शन, सम्यक्‌ू-ज्ञान और सम्यगू-चरित्र रूप 
वास्तविक जैनत्व से विभूषित रहती है। तभी वह अक्षत, अमर पद प्राप्त करता है। ऊपर के 
वक्तव्य से स्वयं ही यह निष्कर्ष निकल आता है कि, शास्त्रकारों का जो कुछ भी कथन होता है, 
बह व्यक्ति-गत न होकर गुण-गत होता है। व्यक्ति चाहे किसी भी मत के किसी भी लिज् में 
हो यदि उसका स्वीकृत-आचार सम्यक्‌ है तो वह आचार सर्वज्ञ प्रतिपादित ही जानना चाहिए। 
क्योंकि, वहीं जैनत्व है । सम्यगाचार जहाँ कहीं हो सर्वोत्तम ही रहता है । वह कभी दुराचार नही 
बन सकता। 


उत्थानिका--- अब आचार्य, 'वह आचार सभी भिक्षुओं के लिए एक समान पालन 
करने योग्य है” यह कहते हैं-- 
सखुडुग्गवियत्ताणं.._ , बाहियाणं च जे गुणा। 


अखंडफुडिया कायव्या, त॑ सुणेह जहा तहा॥६ ॥ 


२९८ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ षष्ठाष्ययथनम्‌ 





स क्षुक्रकव्यक्तानां, व्याधितानां च ये गुणा: । 
अखण्डास्फुटिताः कर्तव्या:, तान्‌ श्रुणुत यथा तथा ॥६ ॥। 


पदार्थान्बय:--- जे-ये वक्ष्यमाण गुणा-गुण अर्थात्‌-नियम सरुड्डग्गविय -त्ताणं- 
सभी बालकों एवं बृद्धों को वाहियाण॑ च्-अस्वस्थों एवं स्वस्थों को अखंड-फुडिया-अखण्ड 
'एवं अस्फुटित रूप से कायव्या-धारण करने चाहिएं तं-वे गुण जहा-जिस प्रकार हैं सहा-उसी 
प्रकार मुझ से सुणेह- श्रवण करो । 


मूलार्थ-- अयि भव्यो ! जैन-साधुओं के ये वधक्ष्यमाण नियम, बालक, वृद्ध, 
व्याधिग्रस्त एवं सर्वथा स्वस्थ, सभी व्यक्तियों को एक-रूप से अखण्ड एवं अस्फुटित 
पालन करने होते हैं। सो तुम हमारे साधु-संघ की यह उग्र नियमावली जैसी है उसको 
ध्यान पूर्वक मुझ से श्रवण करो। 


टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया है कि, तीर्थंकर-देवों ने जो साध्वाचार 
प्रतिपादन किया है, वह सभी साधुओं के लिए सामान्य रूप से प्रतिपादन किया है। किसी के 
लिए न्यूनता और अधिकता से नहीं, क्योंकि जैन-शासन में मुँह देख टीका करने को पद्धति को 
थोड़ा भी स्थान नहीं है । यहाँ जो बात है वह स्पष्ट है और सभी के लिए एक समान है । अतएव 
व्याख्याता आचार्य जी ने प्रश्न-कर्ताओं से कहा कि, साधु-पद-वाच्य-आत्मार्थी सज्जन, बालक, 
वृद्ध, व्याधि-ग्रस्त एव स्वस्थ आदि को 'किसी भी अवस्था में क्‍यों न हो ' अपने गुण पूर्ण रूप 
से देश-विराधना तथा सर्व-विराधना से रहित धारण करने चाहिएँ, क्योंकि जो वीर सांसारिक 
सुखों को लात मार कर साधुता के क्षेत्र मे निर्भय एवं निरुद्देथ खड़े हो गए हैं, वे फिर चाहे 
बालक हो, वृद्ध हों, रोगी हों, निरोग हों अर्थात्‌-कोई भी हों, उन्हें साधु-वृत्ति के नियम सर्वथा 
शुद्धता-पूर्वक ही पालन करने समुचित हैं | सूत्रणतत ' अखण्ड ' शब्द देश-विराधना रहित अर्थ मे 
और ' अस्फुटित ' शब्द सर्व-विराधना रहित अर्थ में व्यवह्तत है। 


उत्थानिका--- अब आचार्य, 'व्याख्येय अष्टादश-गुणों के पालन में ही साधुत्व है, 
अन्यथा नहीं ।' इस विषय में कहते हैं:-- 


दस अटड्ठु य ठाणाईं, जाइं बालोडवरज्झड़। 


तत्थ अन्नयरे ठाणे, निग्गंथत्ताओ भस्सइ ॥७॥। 
दशाप्टी स्थानानि, यानि बालोउपराध्यति। 
तत्रान्यतरस्मिन्‌ स्थाने, निर्ग्रन्थत्वात्‌ भ्रशयति ॥9॥ 
पदार्थान्वय:--- बालो-जो अज्ञानी-साधु जाइं-इन दस अट्ठु य ठाणाइं-अष्टादश 
स्थानकों का अवरज्कूडू-अपराध करता है तथा तत्थ-उन अष्टादश स्थानकों में से अन्नयरे ठाणे- 


किसी भी एक स्थानक में प्रमाद से वर्तता है बह निग्गंधत्ताओ-निर्ग्रन्थता से भस्सड़- भ्रष्ट हो जाता 
है। 
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मूलार्थ--जो बिवेक-बिलुप्त व्यक्ति, सम्पूर्ण अष्टादश स्थानों की तथा किसी 
भी एक स्थान की विराधना करता है; वह साधुता के सर्वोच्च पद से बुरी तरह भ्रष्ट हो 
जाता है। 

टीका--इस गाथा मे साधु के मुख्य-मुख्य गुणों के बिषय में कथन किया गया है 
और बतलाया गया है कि, ये अष्टादश वास्तविक साधुता के गुण हैं । जो इन गुणों पर पूर्ण रूप 
से स्थिर है, चही सच्चा साधु है और जो प्रमाद के कारण इनकी विराधना कर देता है, बह साधुता 
से भ्रष्ट हो जाता है अर्थात्‌-वह साधु-बृत्ति से पतित माना जाता है । यहाँ कहा जा सकता है कि, 
संसार का परित्याग कर जो साधु ही हो गया तो वह फिर किस प्रकार अपने गुणों की विराधना 
कर स्र॒कता है ? उत्तर में कहा जाता है कि, स्वयं सूत्रकार ने ही इस शट्भरा का समाधान कर दिया 
है। क्‍योंकि, सूत्र में जो 'बालो '-' बाल: ' शब्द आया है उसका यही भाव है कि, जब कोई 
व्यक्ति किसी नियम का खंडन करने लगता है तब वह अज्ञान और प्रमाद से युक्त हो जाता है 
और जब अज्ञान और प्रमाद भाव से युक्त हो गया तो तब वह साधुता से स्वयं ही पत्तित हो जाता 
है, फिर उस मे साधुता कहाँ रह गई ? यह तो रही निश्चय पक्ष की बात | व्यवहार पक्ष में भी साधु 
जिस नियम को तोड़ता है, वह उस नियम से भ्रष्ट माना जाता है। कोई सभ्य पुरुष उसमें पूर्ण 
साधुता स्वीकार नहीं करता। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, अष्टादश स्थानों के नाम बतलाते हैं :-- 


वयछक्क कायछक्कं, अकप्पो गिहिभायणं। 
पलियंकनिसज्जा य, सिणाणं सोहवज्जणं॥८ ॥ 
ब्रतघट्क॑ कायषट्क, अकल्पो गृहिभाजनम्‌। 
पर्यड्डू - निषहोे च, सनान॑ शोभावर्जनम्‌॥८ ॥ 


पदार्थान्वय: --- सच्चा साधु बयछक्के-छ : ब्रत का पालन करे तथा काय-छक्कंक-षट्‌-काय 
अकप्पो- अकल्पनीय पदार्थ गिहिभायणं-गृहस्थों के पात्रों में भोजन करना पलियंक-पर्यक पर 


बैठना य-तथा निसज्ञा-गृहस्थ के घर पर तथा गृहस्थ के आसन पर बैठना सिणाणं-स््रान एवं 
सोहवबज्जण-शरीर की शोभा को सर्वथा वर्जे | 


मूलार्थ--साधु के लिए प्राणातिपात आदि छ: व्रत, पृथ्वी-काय आदि छ: 
जीवनिकाय, अकल्पनीय पदार्थ, गृहस्थ के भाजन में भोजन करना, पर्यक पर बैठना, 
गृहस्थों के घरों में एवं गृहस्थों के आसनों पर बैठना, सत्रान करना और शरीर की विभूषा 
करना ये सब सर्वथा त्याज्य हैं। 


टीका--इस गाथा में अष्टादश-स्थानों के नाम बतलाए हैं। यथा-- षड्व्रत-- १. 
प्राणातिपात, २. मृषाबाद, ३. अदत्ता-दान, ४. अन्नह्मचर्य, ५. परिग्रह, ६. रात्रि- भोजन | इन छ: 
अक्ञतों का सर्वथा परित्याग करना | षट्काय-- ७. पृथ्वीकाय, ८. अप्काय, ९. तेजस्काय, १०. 
वायुकाय, ११. वनस्पति-काय १२. त्रसकाय । इन छ: कायों के जीवों की रक्षा करनी। १३. 
अकल्पनीय पदार्थ का परित्याग करना, १४. गृहस्थ के कांसी आदि के पात्रों में भोजन करने का 
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परित्याग करना, १५. पर्यक आदि पर नहीं बैठना, १६. घरों मे जाकर नहीं बैठना, १७ * देश- 
स्नान तथा सर्व-स्नरान का परित्याग करना, १८. विभूषा (शोभा श्रृंद्धार) का सर्वथा परित्याग 
करना। ह 


यह्मपि सूत्रकार ने 'सोहवज्जणं ' शोभा के साथ ही वर्जन शब्द जोडा है । तथापि इसका 
सन्बन्ध प्रत्येक पद के साथ प्राणातिपात-वर्जन, मृषा-वाद-वर्जन आदि करना उचित है, 
क्योंकि तभी सूत्र का अर्थ ठीक बैठ सकता है, अन्यथा नहीं । यह सूत्र, चारित्र-विषयक होने से 
इस में उन्हीं विषयों का समावेश किया गया है, जो चारित्र-विषयक हैं और साथ में उन के न 
पालने का फल भी दिखलाया गया है । यहाँ यह अवश्य समझ लेना चाहिए कि, केवल क्रिया- 
कलाप से ही आत्म-कल्याण नहीं हो जाता । सम्यगू-ज्ञान और सम्यगू-दर्शन पूर्वक ही क्रिया- 
कलाप आत्मोद्धार करने में सामर्थ्य रखता है। इस स्थल में जो भी चारित्र घर्णित है बह सब 
ज्ञान-दर्शन पूर्वक ही है। 


उत्थानिका- अब सूत्रकार, 'उक्त अष्टादश-स्थानकों में से ' प्रथम स्थान का वर्णन 
करते है ल्न 


तत्थिमं पढ़म॑ ठाणं, महावीरेण देसिआं। 
अहिंसा निउणा दिट्ठा, सव्वभूएसु संजमो॥९॥। 


तत्रेद॑ प्रथमं स्थानं, महावीरेण देशितम्‌। 
अहिंसा निपुणा दृष्टा, सर्वभूतेषु संयम: ॥॥९॥ 


पदार्थान्वय:- तत्थिमं-उन अष्टादश स्थानको मे से यह पढ़मं-प्रथम ठाणं-स्थानक 
महावीरेण- भगवान्‌ महावीर स्वामी ने देसिआअं-अनासेवन द्वार से उपदेशित किया है। क्योकि 
अहिंसा-जीवदया निउणा-निपुणा-अनेक प्रकार के सुखो को देने वाली दिद्दा-देखी गई है, 
अतएव सब्वभूएसु-सर्व भूतों के विषय मे संजमो-संयम रखना चाहिए । 

मूलार्थ-- अष्टादश स्थानकों में से यह प्रथम अहिंसा-स्थानक , भगवान्‌ महावीर 
स्वामी ने उपदेशित किया है, अहिंसा सब सुखों को देने वाली देखी गई है। अत: त्रस- 
स्थावर सभी जीवों के विषय में पूर्णतया संयम रखना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा में अष्टादश-स्थानकों में से सब से प्रथम अहिसा ब्रत के विषय मे 
कथन किया है। जैसे कि, श्री श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी ने अपने अप्रतिहत केवल ज्ञान में 
अहिंसा भगवती को देखा | जो सब सुखों को देने वाली, प्राणि-मात्र से प्रेमोत्पादन करने बाली 
एवं मोक्ष-पथ प्रदर्शन करने वाली है । विश्व-हितैषी वीर ने कल्याणाभिलाषी मनुष्यों को शिक्षा 
देते हुए यह प्रतिपादन किया कि, अयि भव्य मनुष्यों ! संसार में छोटे-बड़े दुष्ट- अदुष्ट जितने भी 
प्राणी हैं सभी की रक्षा करो किसी को भी दुःख मत पहुँचाओ, क्योंकि सभी प्राणियों को एक 


९ देशसख्ान- हाथ पैर आदि का प्रक्षालम तथा सर्वेसन्नान- सिर से लेकर पैरो पर्यत सर्वांड्रु पर जल की एक 
धारा डॉलणगी। साधु के लिए यह ख्रांभ क्विया सर्वधा अयोग्य है-इसका चिशेष वर्णन इस स्थान की व्याख्या में किया 
जाएगा। 


2 बाग छा ण्कऊभाककक गा भा 
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सुख ही प्रिय है दुःख नहीं । दुःख के नाम से तो सभी दूर भागते हैं। अतः सुख की इच्छा रखने 
वाले सज्जनों का कर्त्तव्य है कि, वे दुःख पहुँचाकर किसी के सुख में मूर्खोचित विप्न न डालें । 


अहिंसा धर्म (दया-धर्म ) के पालन से जो जीवात्मा को सुख मिलता है, वह अद्वितीय 
है । उसके लिषय में साधारण मनुष्यों की तो बात ही क्‍या, बड़े-बड़े तर्कणा-शाली दिग्गज- 
'बिटद्ठानों तक की मन-वचन की शक्तियाँ असमर्थ हैं, बे कुछ काम नहीं देतीं। काम तब दें जब 
कवि, यह उनका विषय हो और उस की कहीं न कहीं सीमा हो। भगवान्‌ महावीर का यह 
अ्रतिपादित उपदेश रूप में जिह्ला के ऊपर ही नहीं रहा है प्रत्युत उन्होंने अहिंसा-धर्म के पालन 
क्री क्रमबद्ध नियमावली भी बनाई, जो श्रावक और साधु दो विभागों में विभक्त की गई।, 
श्रावक की अहिंसा में अपूर्णता और साधु की अहिंसा में पूर्णता है । साधु-वर्ग की अहिंसा की 
पूर्णता के लिए ही भगवान्‌ ने साधुओं को आधा कर्म और औद्देशिक आदि हिंसा जनित 
आहारों के त्याग का बड़े महत्त्वपूर्ण शब्दों में बार-बार उपदेश किया है। संक्षिप्त शब्दों में 
सूत्रकार के कहने का यह आशय है कि, वस्तुत: अहिंसा ही सुखों को देने बाली है। अत: 
साधुओ का कर्त्तव्य है कि, वे इस अहिंसा का पालन बड़ी यत्रा और सावधानी से करें। सूत्र 
मे जो 'दृष्ट ' पद दिया गया है, उसका यह भाव है कि, श्री भगवानू ने जो यह अहिंसा भगवती 
का उपदेश किया है, वह स्वयं अपने ज्ञान और अनुभव से किया है। किसी से सुन कर या 
आगम से जान कर नहीं किया | इससे एक तो भगवान्‌ की पूर्ण सर्वज्ञता सिद्ध होती है; दूसरे 
अहिंसा-जन्य-फल-विषयक-संदिग्धता भी दूर हो जाती है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, फिर उक्त विषय में ही कहते हैं :-- 
जावंति लोए पाणा, तसा अदुव थावरा। 
ते जाणमजाणं वा, न हणे णो वि घायए॥१५०॥ 
यावन्तो लोके प्राणिन:, त्रसा: अथवा स्थावरा:। 
तान्‌ जानन्नजानन्‌ वा, न हन्यात्‌ नापिघातयेत्‌॥१०॥ 


पदार्थान्वय:--- लोए-लोक में जाबंति-जितने भी तसा-त्रस अदुब-और थावरा- 
स्थावर पाणा- प्राणी हैं साधु तो ते-उन सभी जीवों का जाणमजाणंबा-जानता हुआ या न जानता 


हुआ न हणे-स्वय हनन नहीं करे णोविघायए-औरों से प्रेरणा कर हनन न करवाए तथा हनन करने 
वालों की अनुमोदना भी न करे। 


मूलार्थ-- संसार मे जो भी त्रस, स्थायर प्राणी हैं, साधु सभी को जानता हुआ 
अथवा न जानता हुआ, स्वयं उनकी हिंसा न करे और न किसी से करवाए तथा और जो 
कोई अपने आप करते हों उनकी अनुमोदना भी न करे। 


टीका-- श्री भगवान्‌ प्रतिपादन करते हैं कि, हे भव्य जीवो ! संसार में जितने भी 





१ यहाँ यह लिचार रखना चाहिये कि, किसी व्यक्ति को दुराघारी से सदाचारी बनाते सप्य-जो समयानुसार 
कदु ता का बर्ताव किया जाता है, वह हिंसा मे सम्यिलित नहीं ह। 


हे दशवैकालिकसूबम- [ बहाप्ययनम्‌ 





अस-स्थाबवर प्राणी हैं, उन सभी की अपने प्रयोजन के लिए या प्रमाद आदि के वशीभूत होकर 
स्वयं हिंसा मत करो और न दूसरों से करवाओ तथा जो हिंसादि-क्रियाएँ करते हैं, उनकी 
अनुमोदना भी मत करो | क्योंकि जब मन, जबचन और काय तथा कृत, कारित और अनुमोदित 
द्वारा हिंसा का सर्वथा परित्याग किया जाएगा तभी आत्मा इस ब्रत का सुख पूर्वक पूर्ण पालन कर 
सकेगी। । 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, 'हिंसा क्‍यों नहीं करनी चाहिए' ? इस शझ्भा के 
समाधान में कहते हैं-- 


सब्वे जीवा वि इच्छंति, जीविउं न मरिज्जिउं। 

तम्हा पाणिवहं घोरं, निग्गंथा वज्ययंति णं॥५११॥ 
सर्वे जीवा अपि इच्छन्ति, जीवितुं. न, मर्तुम्‌। 
तस्मात्‌ प्राणिवधं घोर, निर्ग्रन्था: वर्जयन्ति ( णम्‌ )॥११५॥ 


पदार्थान्वय: --- सब्बेखि-सभी जीबा-जीव जीविउं-जीने की इच्छंति- इच्छा करते 
हैं परन्तु न मरिज्जिउं-मरने की कोई इच्छा नहीं करते तम्हा-इसी लिए निग्गंथा-निर्ष्न्थ-साधु 
घोरं-घोर ( भयंकर) पाणिवहं-प्राणि वध को वज्जयंति-छोड देते हैं णं-यह शब्द वाक्यालड्डभार 
अर्थ में है। 

मूलार्थ--संसार के दुःखी से दुःखी और सुख््री से सुखी, सभी जीब सर्व प्रथम 
जीना ही चाहते हैं, मरना कोई नहीं चाहता | इसी तत्त्व को लेकर दयालु-मुनि, भयंकर- 
दुःखोत्पादक प्राणिवध का पूर्णतया परित्याग करते हैं। 

टीका--यह संसार है। इस में सभी स्थिति (प्रकार) के प्राणी विद्यमान हैं। कोई 
दुःखी है तो कोई सुखी है, परन्तु एक बात यह अवश्य है कि, जीव दु:खी से दुःखी और सुखी 
से सुखी चाहे कैसी ही अवस्था में हो, अपनी-अपनी योनि में सब प्रसन्न हैं, जीवित रहने से 
कोई दुखी नहीं है। जो सुखी है उनका तो कहना ही कया है ? वे तो भला मरना क्यों चाहेंगे ? 
पाठक किसी ऐसे दु/रिब्रत प्राणी को लें, जिस को समझें कि यह तो बस जीने की बिल्कुल 
इच्छा नहीं करता होगा। लेकिन ध्यान पूर्बक देखा जाए तो वह भी बस्तुत: जीने की ही इच्छा 
करता दिखाई देगा, मरने की नहीं। भले ही वह ऊपर से दिखाबटी फटा-ठोप रच कर मृत्यु का 
आह्वान करता हो। कारण कि, अपना आयुष्प्राण सभी जीवों को प्रिय है, किसी को भी अप्रिय 
नहीं । इसी लिए तो यह प्राणि बध रौद्र बतलाया गया है। प्रत्येक दुःख की उत्पत्ति का कारण 
यही है। इसी कारण से विज्ञ-भिक्षु इस रौद्र प्राणि-वध का परित्याग करते हैं। जबकि कोई प्राणी 
मरना चाहता ही नहीं तो फिर उसकी इच्छा के विपरीत क्रिया करनी कभी फलवती नहीं हो 
सकती है | यदि ऐसा कहा जाए कि बैदिकी हिंसा अहिंसा ही है। क्योंकि, वह हिंसा वेद-मन्त्रों 
से संस्कृत है अतएवं बह हिंसा दुःखप्रद नहीं हो सकती | सभी हिंसाएँ दु:ख देने वाली हैं ऐसा 
नहीं कहना चाहिए ? तो इस के उत्तर में कहा जाता है कि, यह कथन सर्वथा अनभिज्ञता का 
सूचक है। क्योंकि यदि वेद मंत्रों से संस्कार किया हुआ विष किसी जीव को मारने में समर्थ 
न हो सके तब उक्त कथन की भी पुष्टि की जा सकती है। परन्तु जब विष वेद-मंत्रों से 


'बह्लोध्यचनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [२२३ 


संस्कारित किए जाने पर भी अपने स्वभाव का परित्याग नहीं करता तो फिर हिंसा अपने स्वभाव 
का परित्याग किस प्रकार कर सकती है| हिंसा हिंसा ही रहेगी चाहे वह कैसी ही क्‍यों न हो । 
हिंसादि-क्रियाएँ किसी भी समय शुभ-फल-प्रद नहीं हो सकती हैं । इसी लिए श्री श्रमण 
भगवान्‌ महावीर स्वामी ने प्राणिवध को रौद्र फल का देने बाला जान कर इसके आसेवन का 
निषेध किया है और इसके स्थान पर अहिंसा भगवती को स्थान दिया है अर्थात्‌ अहिंसा भगवती 
का प्राणी मात्र के लिए उपदेश किया जो उन सब के लिए उपादेय है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, द्वितीय स्थानक के विषय में कहते हैं :-- 


अप्पणट्ठा परद्ठा वा, कोहा वा जड़ वा भया। 
हिंसगं न मुसं वूआ, नोवि अन्न वयावए॥१२॥ 
आत्मार्थ परार्थ वा, क्रोधाद्वा यदि वा भयात्‌। 
हिंसकं न मृषा ब्रूयात्‌, नाप्यन्यं वादयेत्‌॥१२॥ 


पदार्थान्वय:-- साधु अप्पणट्टवा-अपने वास्ते बा-अथवा परट्टा-पर के वास्ते कोहा- 
क्रोध से वा-मान, माया और लोभ से जड़वा-अथवा भया- भय से हिंसगं-पर-पीड़ा कारक मुसं- 
मृषा-वाद न बूआ-स्वय न बोले तथा अजन्नवि-औरों से भी नो वयावए-न बुलवाए। 


मूलार्थ--क्रोध, मान, माया, लोभ तथा भय के कारण से अपने लिए तथा दूसरों 
के लिए साधु, न तो स्वयं मृषा भाषण करे और न दूसरों से करवाए। 


टीका--यदि सच्चा साधु बनना है तो क्या अपने लिए, क्या दूसरों के लिए, कभी 

असत्य नहीं बोलना चाहिए अर्थात्‌ अपने आप असत्य न बोलकर दूसरों से भी नहीं बुलवाना 
चाहिए और न बोलने वालों का अनुमोदन करना चाहिए। असत्य, आत्मा के पतन का मूल 
कारण है, क्योंकि जितने भी असत्य हैं, वे सब के सब स्वपरपीड़ोत्पादक होने से हिंसक हैं। 
अत: आत्मोन्नति के अभिलाषी मोक्ष-मार्ग के अनथक-पथिक-साधुओं का परम कर्त्तव्य है 

कि, वे असत्य का सर्वथा परित्याग करके सत्य का आश्रय लें। बिना सत्य के सत्य लोक में 
जाकर सदा के लिए सत्य, स्थिर नहीं हो सकता है, अर्थात्‌-वह सत्यवादी सत्यस्वरूप नहीं हो 
सकता। भगवान्‌ महावीर के 'त॑ सच्च॑ भगवं' के प्रवचनानुसार सत्य ' भगवान्‌' है । अत: सत्य 

भगवान्‌ के जो सच्चे उपासक (भक्त) होते हैं वे भी एक दिन भगवान्‌ हो ही जाते हैं। इस मे 

संदेह को अणु-मात्र भी स्थान नहीं है। परन्तु असत्य का परित्याग करते समय इस बात का 

अवश्य ज्ञान कर लेना चाहिए कि, असत्य भाषण किन-किन कारणों से किया जाता है। बिना 
कारणों को जाने असत्य परित्याग का पूर्णतया पालन नहीं हो सकता। अत: सूत्रकार ने स्वयं ही 
जिज्ञासुओं के लिए असत्य भाषण के कारण बतला दिए हैं :-- साधु क्रोध से, मान से, माया से, 
लोभ से, भय से, लज्जा से, परिहास से, कार्य की शक्ति होते हुए भी-' मेरा तो सिर दुःख रहा है ', 
“मैं तो बीमार हूँ।' ' मुझ से काम कैसे हो सकता है? ' इत्यादि असत्यरूप भाषण कदापि न करे। 
यदि ऐसा कहा जाए कि, जिस असत्य भाषण से किसी अन्य जीव की रक्षा होती हो तो उस 
असत्य के बोलने में कोई दोष नहीं है, जैसे कि व्याध और मृग के दृष्टान्त में किसी ने असत्य 
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कथन (बोल) कर मृग के प्राण बचा दिए। इस शझ्भ के उत्तर में कहा जाता है कि, साधु-वृत्ति 
में रहने वाले महानुभाव, किसी भी दशा में किसी भी प्रकार से असत्य भाषण नहीं करते। वे 
सत्य से जन्य अनर्थ की आशड्डा से समयोचित मौनावलम्बी तो अवश्य हो जाते हैं, परन्तु 
असत्य भाषण नहीं करते। क्योंकि वे अहिंसा और सत्य दोनों के ही पालक होते हैं। अत: वे 
इस प्रकार के अवसरों पर मध्यस्थ भाव का अवलम्बन कर अपने ग्रहण किए हुए दोनों नियमों 
को ही शुद्धतया पालन करते हैं। 


उत्थानिका--- अब आचार्य, असत्य के दोष प्रकट करते हुए यह कथन करते हैं :-- 


मुसावाओ उ लोगम्मि, सव्व साहूहिं गरिहिओ। 
अविस्सासो अ भूआणं, तम्हा मोसं॑ विवज्जए॥१३॥ 


मृषावादश्न लोके, सर्वसाधुभिर्गर्हित: । 
अविश्वासश्ष॒ भूतानां, तस्मात्‌ मृषां विवर्जयेत्‌॥१३॥ 


पदार्थान्वय:-- मुसावाओ उ-मृषाबाद त्लोगम्मि-लोक में सव्य साहूहिं-सब साधुओं 
के द्वारा गरिहिओ-गर्हित है अ-तथा मृषावादी भूआणं-प्राणिमात्र का अविस्सासो- अविश्वसनीय 
है 'तम्हा-इस लिए साधु को उचित है कि, वह मोसं-मृषावाद को विवज्जए-पूर्ण रूप से छोड़ दे। 

मूलार्थ--संसार के सभी साधु पुरुष, असत्य-भाषण की निंदा करते हैं और 
असत्य भाषी मनुष्य का कोई भी प्राणी विश्वास नहीं करता । अतः साथु को असत्य 
भाषण का सर्वथा परित्याग कर देना चाहिए। 

टीका--इस गाथा में असत्य के दोष दिखलाए गए हैं। यथा-- प्रथम तो असत्य 
भाषण का सब से बड़ा दोष यह है कि, यह असत्य संसार के सभी साधु पुरुषों द्वारा निन्दित है । 
किसी भी सभ्य पुरुष ने इसको अच्छा नहीं बतलाया। जिन्होंने असत्य के विषय में कुछ कहा 
है, उन्होंनें बस निन्दा रुप में इसे बुरा ही कहा है और जिस को सभ्य-पुरुष बुरा बतलाते हैं चह 
किसी भी दशा में अच्छा नहीं हो सकता। सत्यपुरुषों के वचन युक्तियुक्त, सुसंगत एवं अनुभव 
सिद्ध होते हैं, अत: सत्यपुरूषों के बचनों में अप्रामाणिकता की आशड्ग कभी नहीं की जा 
सकती। दूसरा असत्यभाषण का यह दोष है कि, असत्य-वादी मनुष्य का संसार में कोई 
विश्वास नहीं करता | सभी 'डसको और उसकी बातों को घृणा और शड्गा की दृष्टि से देखने लग 
जाते हैं । यदि कभी बह प्रसंगोपात सत्य बात बोलता भी है तो भी लोग उसकी बात को सर्वथा 
असत्य ही मानते हैं। सत्य मानें भी कैसे ? बात मानना तो विश्वास के ऊपर निर्भर है। जिसने 
अपने विश्वास का परित्याग कर दिया उसने सब कुछ का परित्याग कर दिया। अविश्वसनीय- 
मनुष्य के पास केवल अविश्वास के, अविश्वास से उत्पन्न होने वाले कष्टों के अलावा और रहता 
ही क्या है? अविश्वासी मनुष्य की जीवन-नैया संकटों के तूफानी भौँंबरों में हमेशा डगमगाती 
रहती है, कुछ पता नहीं कब डूब जाए उपर्युक्त दोनों दोषों के उल्लेख से सिद्ध होता है कि, 
असत्य सभी तरह से प्रतिष्ठा का नाश करने वाला है। अतः संसार में प्रतिष्ठा पूर्वक जीवन व्यतीत 
करना ही जिनके जीवन का एक मुख्योद्ेश्य है, ऐसे साधु-पुरुषों को तो असत्य का सर्वथा 
परित्याग करना ही श्रेयस्कर है। 
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उत्थानिका--- अब आचार्य, तृतीय स्थान के विषय में कहते हैं-- 
चित्तमंतमचित्तं वा, अप्पं वा जड़ वा बहुं। 
दंतसोहणमित्त वि, उग्गहंसि अजाइया ॥१५४॥ 
तं अप्पणा न गिण्हंति, नो वि गिण्हावए परं। 
अन्न वा गिण्हमाणं वि, नाणुजाणंति संजया ॥१५ ॥ युग्मम्‌ 
चित्तवद्‌ अचित्तं वा, अल्पं वा यदि वा बहु। 
दन्तशोधनमात्रमपि , अवग्रहे अयाचित्वा ॥१४॥ 


तदात्मना न गुहन्ति, नाउपि ग्राहयन्ति परम्‌ । 


अन्य वा गुह्नन्तमपि, नानुजानन्ति संयता: ॥१५॥ 

यदार्थान्चय:--- चित्तमंतं-सचेतन पदार्थ खा-अथवा अचित्तं-अचेतन पदार्थ अप्पं 
वा-अल्प मूल्यवान्‌ , जड़ वा-अथवा बहुँ-बहुमूल्यवान्‌ पदार्थ, अधिक क्या दंतसोहणमित्तंबि- 
दन्‍्त शोधन मात्र-दाँत कुरेदने के लिए एक तृण भी उग्गहेसि-जिस गृहस्थ के अवग्रह मे अर्थात्‌ 
अधिकार में हो अजाइया-उस से बिना माँगे संजया-साधु तं-उक्त अदत्त पदार्थों को न-न तो 
अप्पणा-आप स्वयं गिणहंति-ग्रहण करते हैं और नोबि-ना ही परं-दूसरे से गिण्हावए-ग्रहण 
करवाते हैं बा-तथा अन्नं- अन्य को गिण्हमाणं-ग्रहण करते हुए को नाणुजाणंतिं-अच्छा भी नहीं 
जानते हैं बरि-यह अपि शब्द यहाँ समुच्चय अर्थ के द्योतनार्थ है। 

मूलार्थ--संयमी साधु सच्चेतन पदार्थ वा अचेतन पदार्थ, अल्प मूल्य पदार्थ वा 
बहुमूल्य पदार्थ और तो क्‍या दन्‍्त शोथध्न मात्र तृण आदि नगण्य पदार्थ भी जिस गृहस्थ 
के अधिकार में हों उसकी आज्ञा लिए बिना उस अदत्त पदार्थ को न तो स्वयं ग्रहण करते 
हैं, न दूसरों से करवाते हैं और ना ही ग्रहण करते हुए दूसरों को अच्छा समझते हैं। 

टीका--इस गाथा में यह वर्णन है कि ट्विपद-शिष्य आदि चेतन पदार्थ बस्त्र पात्रादि 
अचेतन पदार्थ, मूल्य से या प्रमाण से अल्प पदार्थ, मूल्य से या प्रमाण से बहु पदार्थ, इतना ही 
नहीं, किन्तु दन्‍्त-शोधन के काम में आने जाला तृण आदि नगण्य-पदार्थ भी तत्‌ तत्‌ स्वामी की 
आज्ञा लिए बिना साधु कदापि ग्रहण न करे। दूसरों को लेने के लिए उपदेश भी न दे । यदि कोई 
स्वयं ही ले रहा हो तो उस के इस कार्य को अच्छा समझ कर अनुमोदन भी न करे। क्योंकि, 
जो वस्तु जिसके अधिकार में है उस बस्तु को उसको आज्ञा के बिना लेना, चोरी में प्रविष्ट है । 
साधु, जब साधु-ब्रत लेता है, तब तीन करण (कृत-कारत-अनुमोदित) और तीन योग (मन, 
वचन, काय) से चौर्य कर्म का प्रत्याख्यान कर पूर्ण अस्तेय ब्रत धारण करता है। अत: वह 
अदत्त-बस्तु को किस प्रकार ले सकता है। साधु का तो यही धर्म है कि उसे जिस वस्तु की 
आवश्यकता हो उसको वस्तु के स्वामी से माँग कर ही ले। बिना माँगे-वस्तु के स्पर्श को ऐसा 
समझे जैसा कि जीवनाकाँक्षी लोग अग्नि और विष के स्पर्श को समझते हैं। सच्चा साधु वही है 
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जो कण्ठ-गत प्राण होने पर भी कभी अदत्त-बस्तु के लेने को अपना पवित्र हाथ नहीं बढ़ाता 
है। 
उत्थानिका--- अब आचार्य चतुर्थ स्थान के विषय में कहते हैं;-- 


अबंभचरिअं घोरं, पमायं दुरहिद्ठिआं। 
नायरंति मुणी लोए, भेआययण वज्जिणो ॥१६॥। 
अन्नह्मचर्य घोरं, प्रमां दुरधिष्ठितम्‌। 
नाचरन्ति मुनयो लोके, भेदायतनवर्जिन: ॥१६॥ 


पदार्थान्वय:--- जो भेआययण वज्जिणो-भेदस्थानक-वर्जी पाप-भीरू मुणी-मुनि 
हैं, वे लोए-लोक में अर्थात्‌ संसार में रहते हुए भी दुरहिद्विआं-दुःसेव्य तथा 'पमायं-प्रमाद भूत 
घोरं-रौद्र अबंभचरिआं- अन्नह्मचर्य का नायरंति-कदापि आचरण नहीं करते। 

मूलार्थ--जो मुनि स्वीकृत-संयम के भेद कारक स्थानों के त्यागी हैं, वे संसार 
में रहते हुए भी ' जो अनन्त-संसार-वर्द्धक होने से दुःसेव्य है, जो प्रमाद का मूल कारण 
है, जो नरक आदि रौद्र गतियों में ले जाने वाला है, ऐसे ' अम्नह्मचर्य का कभी सेवन नहीं 
करते। 

टीका- जो संसार मे रहते हुए भी स्व-स्वरूप में सम्प्रविष्ट होकर अपने और दूसरे 
को तारने के लिए निरन्तर प्रयत्न किया करते हैं, जो 'जिन' बचनों के द्वारा संसार के भीतरी 
दुःस्वरूप को जानते हैं तथा संसार के दु:खों से छुटकारा पाने के लिए मोक्ष-पथ पर शीघ्र गति 
से दौड़े-चले जाते हैं, वे पाप- भीरू दोष-त्यागी महामुनि, कदापि अन्नह्मचर्य से अपनी पवित्र 
आत्मा को अपवित्र नहीं करते । क्योंकि, अन्नह्मचर्य के समान भयंकर-पाप संसार में दूसरा कोई 
नहीं है। ससार के पाप अकेले अन्नह्मचर्य से हो सकते हैं । खून की नदी बहाने वाली संसार की 
बड़ी से बडी लड़ाइयाँ भी अधिकतर इसी पापी अन्नह्मचर्य के कारण हुई हैं । इसी लिए सूत्रकार 
कहते हैं, यह अन्नह्मचर्य अपने आक्रमण से संयम दुर्ग को खण्ड-खण्ड करके रौद्र से रौद्र 
गतियों की दुःख कारिका यात्रा कराने वाला है । अनेक जन्मों को देता हुआ संसार अटवी में इधर 
से उधर गेंद की तरह ठुकराने और सभी प्रमादों को पैदा करने वाला है। अतः कल्याण की 
कामना करने वाले मुनियों का कर्त्तव्य है कि, वे इसका और तो क्‍या, स्वप्र में भी ध्यान न लाएँ। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, फिर इसी ' अन्नह्मचर्य ' के दोषों का वर्णन करते हैं :-- 


मूलमेयमहमस्स , महादोससमुस्सयं_। 
तम्हा मेहुणसंसग्गं, निग्गंथा वज्जयंति णं॥९१५७॥ 
मूलमेतद्‌ अधर्मस्य, महादोष समुच्छूयम्‌। 
तस्मात्‌ मैथुन संसर्ग, निर्ग्रन्था वर्जयन्ति ( णम्‌ )॥१७॥ 
'पदार्थान्यय:--- यह अब्नह्मचर्य अहमस्स-अधर्म का मूलं-मूल है तथा महादोस 
समुस्सय॑-महादोषों का समूह है तम्हा-इसी लिए निग्गंथा-निर्ग्न्थ एयं-इस मेहुणसंसग्गं-मैथुन 
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के संसर्ग को वज्जयंति-वर्जते हैं णं-यह शब्द वाक्यालडछ्डार अर्थ में है। 

मूलार्थ--यह अब्रह्मचर्य सब अधर्मों का मूल है और महान्‌ से महान्‌ दोषों का 
समूह-रूप है। इसीलिए निर्ग्रन्थ साधु इस मैथुन के संसर्ग का सर्वथा परित्याग करते हैं। 

टीका-- संसार में जितने भी अधर्म हैं, उन सभी का बीज भूत और जितने भी त्याज्य 
(न करने योग्य) दोषों के कार्य हैं उन सभी का कराने वाला यह दोषों का समूह रुप अन्नह्मचर्य 
है। क्योंकि, संसार में चौर्य आदि कुकृत्य प्रायः इसी के वशीभूत होकर किए जाते हैं और इसी 
के कारण से लोक परलोक में नाना प्रकार के घोर से घोर कष्ट भोगे जाते हैं | सूत्रकार ने साधुओं 
को इसी लिए इस अन्नह्मचर्य से सर्वधा अलग रहने का समुज्जल उपदेश दिया है। केवल 
उपेदश ही नहीं, 'मेहुण संसग्गं' पद देकर यह भी स्पष्टत: सूचित कर दिया है कि, अन्नह्मचर्य 
से बचने के लिए एकान्त स्थान में स्त्रियों से वार्तालाप आदि का ससर्ग भी नहीं करना चाहिए। 
एकान्त स्थान बहुत बुरा होता है, वहाँ एक स्त्रियों का संसर्ग ही त्याज्य नहीं है, बल्कि जिन- 
जिन कारणों से कामोद्दीपन होता है वे सभी कारण त्याज्य हैं | उपर्युक्त विवेचन का संक्षिप्त शब्दों 
में सार यह है कि, जो आत्माएँ मोक्ष मन्दिर में जाने की इच्छुक हैं, उन्हें त्रह्मचर्य का पालन पूर्ण. - 
रूप से करना चाहिए, ब्रह्मचर्य से ही ब्रह्म-पदवी मिल सकती है । बिना ब्रह्मचर्य के ब्रह्म-पद .. 
की आशा करना, आशा नहीं; प्रत्युत उन्मत्तता है। हे 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, पंचम स्थान के विषय में कहते हैं :-- 
बिडमुब्भेइमं लोणं, तिल्ल॑ सप्पिं च फाणिओं। 
न ते संनिहिमिच्छेति, नायपुत्ततओरया ॥१५८॥ 
बिडमुदभेद्य॑ लवणं, तैलं सर्प्पिश्च॒ फाणितम्‌। 
न ते संनिधिमिच्छन्ति, झ्ातपुत्रवचोरता: ॥१८ ॥ 


पदार्थान्वय:-- जो नायपुत्तवचओरया-भगवबान्‌ ज्ञातपुत्र के प्रवचनों में रत रहने वाले 
साधु हैं ते-वे बिडं-बिड -लवण तथा उन्भेडमं-सामुद्रिक लोणं-लबण तथा तिह्लं-तैल च-तथा 


सप्पिं-घृत तथा फाणिअं-द्रवीभूत-गुड़ आदि पदार्थ ( राब) संनिहिं-रात्रि में बासी रखना न इच्छंति- 
नहीं चाहते | 


मूलार्थ--जो महामुनि, ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महाबीर के प्रवचनों पर पूर्ण आसक्ति 
रखने वाले हैं ; वे बिड़-लबण, सामुद्रिक-लबण, तैल,घृत तथा द्रबीभूत-गुड आदि पदार्थों 
को रात्रि में रखने की कभी इच्छा नहीं करते । 


टीका-- इस गाथा में पंचम-स्थान के विषय में कहा गया है कि, जो साधु श्री भगवान्‌ 
महावीर स्वामी के प्रवचनों पर अनुरक्त है; अर्थात्‌-उनकी आज्ञां अनुसार क्रिया-काण्ड करने 
वाले हैं, वे बिड़-लबण जो लवण गोमूत्र आदि से पकाया जाता है अथवा सामुद्रिक लवण जो 
समुद्र के खारे जल से बनाया जाता है तथा तैल, घृत, द्रबीभूत गुड़ (राब) इत्यादि पदार्थ रात्रि 
में बासी नहीं रखते | कारण कि, इनका संचय करने से गृहीत नियमों मे बाधा उत्पन्न होने की 
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निश्चित संभावना है तथा किन्हीं सज्जनों की यह मान्यता" है कि, ' बिड़' शब्द प्रासुक लवण का 
और 'उद्धेद्य ' शब्द अप्रासुक लवण का वाचक है। अतः यहाँ दोनों ही ग्रहण करने चाहिए। 
इनके कथन का सारांश यह है कि, साधु रात्रि मे प्रासुक या अप्रासुक दोनो ही प्रकार के पदार्थों 
में से किसी भी पदार्थ को न रक्खे। 


उत्थानिका- अब सूत्रकार, संनिधि के दोष दिखलाते हैं :- 
लोहस्सेसअणुफासे ._, मन्ने अन्नयरामवि। 
जे सिया सतन्निहिं कामे, गिही पव्वह्ए न से॥१५९॥ 
लोभस्थैषो $नुस्पर्श : » मनन्‍्यन्ते अन्यतरामपि। 
यः स्यात्‌ संनिधिं कामयते, गृही प्रत्नजितो न सः॥१५९॥ 


पदार्थान्वय:-- एस-यह सनिधि, चारित्र-विप्नकारी पश्चम कषाय लोहस्स-लोभ का 
ही अणुफासे-अनुस्पर्श है (महिमा है) अत. मन्न-तीर्थंकर देव आदि मानते हैं कि जे-जो साधु 
अन्नयरामवि-स्तोक मात्र भी संनिहिं-रात्रि में भोज्य वस्तु रखने की सिया-कदाचित्‌ कामे- 
कामना करता है, तो से-वह साधु गिही-गृहस्थ है न पव्थइए-प्रत्रजित (साधु) नहीं। 

मूलार्थ- यह लोभ का ही माहात्म्य है जो साधु-पद लेकर भी गृहस्थो-चित 
संनिधि का दोष लगाता है। अतएव धर्म-प्ररूपक-तीर्थकर देवों का कहना है वि जो 
साथु , अणुमात्र भी रात्रि में संनिधि रखता है उसे गृहस्थ ही समझना चाहिए, साथु नहीं । 

टीका--इस गाथा में संनिधि रखने के दोष प्रतिपादित किए हैं। जैसे कि, जो साधु 
साधुवृत्ति लेकर भी रात्रि में घृतादि पदार्थों के रखने की इच्छा करता है वह सब लोभ का ही 
माहात्म्य जानना चाहिए। कारण यह है कि, यह लोभ चारित्र में विघ्न करने वाला है। इसीलिए 
तीर्थकर देव वा गणधर-देव आदि महापुरुष यह मानते हैं कि, जो साधु रात्रि मे स्तोक-मात्र भी 
घृतादि पदार्थ रखने की इच्छा करता है वह वास्तविक साधु नहीं है । उसे साधु के वेश मे गृहस्थ 
ही समझना चाहिए स्पष्ट शब्दों में यह भाव है कि सनिधि का मूल कारण लोभ है और जहाँ 
लोभ है वहाँ साधुता नहीं एवं जहाँ साधुता है वहाँ लोभ नही । इन दोनों का पारस्परिक विरोध 
दिन और रात के समान है और “जहाँ लोभ है यहीं दुर्गति है' यह निश्चित सिद्धान्त है। 
अतःसंनिधि रखने वाला साधु , साधु नही है । वह गृहस्थ के नियम से दुर्गति का भागी होता है। 
सनिधि- प्रेमी- (लोभी ) साधु की 'दुर्गति गमन से ' साधुता का खण्डन करते हुए टीकाकार भी 
लिखते हैं- 'संनिधीयते नरकादिष्वात्माउनयेति सनिधिरिति, प्रत्नजितस्य च दुर्गति-गमनाभावात्‌ ' 
जिसके द्वारा आत्मा नरकादि दुर्गतियों में स्थापित किया जाए उसको सनिधि कहते हैं और 
प्रत्रजित आत्मा दुर्गति में जाने योग्य नहीं माना जाता, इसलिए संनिधि-कारक आत्मा वास्तव में 
साधु नहीं है। सूत्र में जो 'मन्ने '-' मन्‍्ये' एक वचनान्त क्रिया पद दिया है बह ' मन्यन्ते ! बहुअचन 
के स्थान पर दिया है। यह बचन व्यत्यय, प्राकृत शैली से सम्मत है। 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, “यदि ऐसा है, तो क्या फिर जो साधु वस्त्र पात्र आदि 


१ यह मान्यता ठीक नहीं जेंचती | क्या साधु अप्रासुक पदार्थ रात्रि में नहीं रक्‍रक्े तो दिन में रखुल्‍ने? 
नहीं क भी नहीं | अप्रासुक पदार्थ तो छूला ही नही , फिर दिन में या रात में रखने की कया यात है -- संपादक 
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उपकरण रात्रि में रखते हैं वह संनिधि नहीं है ?' इस शड्भा के समाधान में कहते हैं :-- 
जंपि वत्थं व पायं वा, कंबल पायपुंछणं। 
तंपि संजमलजलद्टा, धारंति परिहरंति अ॥२०॥ 
यदपि बस्त्रं वा पात्र वा, कम्बलं पादप्रोंच्छनम्‌। 
तदपषि संयमलज्ञार्थ, धारयन्ति परिहरन्ति च ॥२० ॥ 


पदार्थान्वय:----जंपि-यद्यपि साधु वत्थं-वस्त्र व-अथवा पायं-पात्र बा-अथवा कंबलं- 
कम्बल तथा पायपुछणं-रजोहरण रखते हैं तंपि-तदपि वे संजम-लज्जट्डा-संयम की लज्जा के 
लिए ही धारंति-धारण करते हैं च-और परिहर॑ति-अपने परिभोग में लाते हैं । 

मूलार्थ--मोक्षआधक साधु जो कल्पनीय वस्त्र, पात्र, कम्बल तथा रजोहरण 
आदि आवश्यक बस्तुएँ रखते हैं, वे संयम की लज्जा के लिए ही रखते हैं और अपने 
उपभोग में लाते हैं, ममत्वभाव के लिए नहीं । 

टीका--इस गाथा में शट्भा-समाधान किया गया है। शिष्य प्रश्न करता है कि, हे 
भगवन्‌ ! जब आप संनिधि का अर्थ, पदार्थों का रात्रि में रखना करते हैं, तो क्या फिर जो साधु 
वस्त्र, कम्बल रजोहरणादि अनेक प्रकार के उपकरण रात्रि में रखते हैं वे भी साधु नहीं हैं ? इस 
शड्ज्ा के उत्तर में आचार्य महाराज कहते हैं कि, हे शिष्य ! जो साधु वस्त्र, पात्र, आदि उपकरण 
रखते हैं वे संयम और लज्जा केपालन के वास्ते ही रखते हैं, ममत्ज-भाव के लिए नहीं । जैसे 
कि, साधु स्वयं पात्र न रखकर जब गृहस्थ के भाजन मे खाने लग जाएगा, तब भाजन को सचित्त 
जल से धोने के कारण संयम विराधना अवश्य होगी तथा जब सर्वथा बस्त्र आदि को छोड़ देगा 
तब समय-अनुकूल न होने से स्त्रियों के देखने पर कामादि विकार उत्पन्न हो जाएँगे तथा 
कदाचित्‌ अड्ग स्फुरणादि से निर्लजता पराकाष्ठा तक पहुँच जाएगी । अतएब संयम और लज्जा 
के रखने के लिए ही मुनि वस्त्र पात्रादि धारण करते हैं, न कि ममत्व भाव के वशवर्ती होकर। 
इसी प्रकार ज्ञानादि के साधन पुस्तकादि के विषय में भी जान लेना चाहिए | यदि ऐसा कहा जाए 
कि, जब ' वस्त्र' यह समुच्चय पद एक बार दे दिया है तो फिर द्वितीय ज्ञार ' कंबल ' शब्द क्‍यों 
दिया? क्‍या कंबल-शब्द वस्त्र शब्द के अन्तर्गत नहीं किया जा सकता ? इस के उत्तर में कहना 
है कि, वस्त्र शब्द से सामान्यतया चोल-पट्टक आदि बस्त्र का ग्रहण है और कम्बल शब्द से 
विशेषतया वर्षा कल्पादि योग्य प्रधान-वस्त्र का ग्रहण है । अत: बस्त्र-सम्बन्धी प्रधानता और 
अप्रधानता के भेद को बतलाने के लिए ही सूत्रकार ने वस्त्र शब्द को अलग स्थान दिया है। 

उत्थानिका-- यदि पूर्वोक्त समाधान ठीक है तो फिर परिग्रह किसे मानना चाहिए ? 
इसका समाधान करते हुए सूत्रकार कथन करते हैं :-- 


न सो परिग्गहो बुत्तो, नायपुत्तेणभ._ ताइणा। 
मुच्छा परिग्गहो वुत्तो, इअ वुत्त महेसिणा॥२१ ॥ 
नासौ परिग्रह बउक्त:, ज्ञातपुत्रेण त्रायिना ( त्रात्रा )। 
मूर्च्छा परिग्रह उक्त: इत्युक्तं महर्षिणा ॥२१॥ 
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पक्चर्थान्वय:--- ताइणा-जीवों की रक्षा करने वाले नायपुलेण-ज्ञात-पुत्र भगवान्‌ 
महावीर स्कमी ने सो-इस बस्त्र पात्रादि को परिग्गहो-परिग्रह न बुंत्तो-नहीं जतश्नांया है, किन्तु 
पुच्छा 'परिव्यक्-मूर्छा भाव को परिग्रह बुत्तो-बतलाया है इअ-ऐसा महेसिप्ण-पूर्ष महर्षि गणघर- 
दैशम खुत-कड़ा है। 

मूलार्थ--जगज्जीजों की रक्षा करने वाले श्री भ्रमण भगवान्‌ महावीर ने बस्त्र 
फक्ादि उपचलणों को परिज्रह नहीं बतत्ताया है; किन्तु पूर्चव्छा-भाव की ही परिग्रह बतलाया 
है। इन्हीं भगवाम्‌ महावीर के प्रवचचनों को अवधारण कर महर्षि गणधरशकि मे भी मुर्च्छा- 
अत को ही फ़रिग्रह माना है। 

जआीकुाौ-- इस गाथा में परिग्रह शब्द की व्याख्या कौ गई है जैसे कवि, स्व-पर- 
समुद्धारक औ शअम्ण भगवान्‌ महावीर स्वामी ने सभी उपकरण मात्र की परिग्रह नहीं कथन 
किया है, बयाँकि उपकरण मात्र से ही कोई कर्म बंधन नहीं होता है। भगवान्‌ जे श्ो जो कर्मबन्ध 
का कारण मूर्च्छा भाव (ममत्व भाव) है उसी को परिग्रह माना है। उन्हीं वीर प्रंभु से इस अर्थ 
को अवध्करण कर श्री गणधर-देवों ने भी मूर्च्छा-भाव को ही परिग्रह माना है। क्योंकि, इस 
शाथा में जो तृतौबान्त पद “'महेसिणा' दिया हुआ है, उसका सम्बन्ध गणधर-देथों के साथ ही. 
सिद्ध होता है अर्थात्‌-जो पूर्व महर्षि गणधर-देव हुए हैं उन्होंने भी वीर प्रवचनानुसार कर्मबन्ध . 
का कारण होने से ममत्थ-भाव को ही परिग्रह माम्न है, संयम की रक्षा करने वाले वस्त्रादि 
उपकरणों को नहीं तथा मूल सूत्र मे जो 'नायपुत्तेण' और 'ताइणा ' पद दिए हैं उन का यह भाव 
है कि ' ज्ञात उदार- क्षत्रिय: सिद्धार्थस्तत्पुत्रेण बर्द्धमानेत '-- 'त्रायिन्ना स्वपरपरिक्रणसमर्थन ' अर्थात्‌- 
प्रथान क्षत्रिय सिद्धार्थ राजा के पुत्र और स्व तथा पर के परित्राण करने में समर्थ भगवान्‌ महावीर 
ने ऐसा प्रतिपादन किया है । योग्य प्रतिपादक का वचन ही बस्तुत: प्रतिपाद्य हो सकता है, अन्य 
का नहीं ।' ज्ञात पुत्र ' शब्द में 'ज्ञात ' पद उदार क्षत्रिय क्या वाचक न कि 'ज्ञात* ' नामक वंश का। 


उत्थानिका--- अब उक्त विषय पर उपसंहार किया जाता है :-- 


सब्यत्थु वहिणा बुद्धा, संरक्खण परिग्गहे। 
अवि अप्पणोवि देहंमि, नायरंति ममाइय॥२२॥ 


सर्वत्रोपधिना बुद्धा:, संरक्षण . परिग्रहे। 
अप्यात्मनोषपि देहे, नाचरन्ति ममत्वम्‌॥२२॥ 


पक्चर्थान्वय:-- बुद्धा-तत्त्व के जानने वाले सम्वत्थुबहिणा-सब प्रकार की उपधि 
छत संरचरअष्ण परिग्गहे-पट्‌-काय के जीचों की रक्षा के लिए जो उपधि परिगृहीतत है, उसके विषय 
में अधि-तथा अप्पणोवि-अपनी देहंभि-देह के विषय में भी ममाइयं-ममता- भाव नायरंति- 
आचरण नहीं करते । 
मूलार्थ--जो सैद्धान्तिक त्त्ज के पूर्ण ज्ञाता मुनि हैं, जे घट्‌ू-जीअ-कायों के 
९ जल्तुत- 'ज्ञात' यह राजा सिद्धार्थ के चंश क्षा नाप था। इसीलिए भगवान पहाजीर स्वामी ' ज्ञातपुत्र' के मात से सम्बोधित किए 
जाते थरे। जिस वन में भगवान पहाधीर ने दीक्षा ली है डस का नाम कल्प सूत्र में 'ज्ञात जनखण्ड' लिखा है, यह ज्ञात वश की पूर्ण रूप से 
सिद्धि करता है।-- संपादक 


चष्ठाध्यचनम्‌ ] चिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [२३९ 





रक्षार्थ परिगृहीत उपधि के विषय में एवं अपने शरीर के विषय में, किसी प्रकार का 
ममत्थ-भाव नहीं करते। 

टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि वास्तव में ममत्व भाव ही 
परिग्रह है। जैसा कि, शिष्य ने प्रश्न किया कि हे भगवन्‌ ! जब वस्त्रादि के अभाव में भी मूर्च्छा 
हो जाया करती है तो फिर वस्त्रादि के पास रहने पर मूर्च्छा क्यों न उत्पन्न होगी ? इस श्ढा के 
समाधान में गुरु श्री कहते हैं कि, हे शिष्य ! जो-जो उपधियाँ साधु रखते हैं, वे केवल षट्‌- 
काय-जीवो की रक्षा के लिए ही रखते हैं । अत: वस्त्रादि के होने पर भी वे वस्त्रादि पर ममत्व 
भाव नही करते । कारण कि, बे तत्त्व के जानने वाले जो धर्म कृत्यों में परम सहायक अपना 
शरीर है, उस पर भी जब ममत्व-भाव नहीं करते तो फिर बस्त्रादि पर तो कैसे कर सकते हैं । 
सूत्रकार का स्पष्ट आशय यह है कि, साधुओं की जो भी उपधियाँ हैं वे सब की सब जीवों की 
रक्षा के लिए ही हैं, ममत्व- भाव के लिए नहीं। अतएब स्व-कर्त्तव्य का सम्यगू-बोध हो जाने 
से वे उपधियाँ शरीर के समान अपरिग्रह में ही प्रविष्ट हैं, परिग्रह मे नहीं । यदि केवल बस्त्रादि 
को ही परिंग्रह माना जाए तब तो फिर स्थानाड् सूत्र के एक पाठ में बाधा उपस्थित होगी। 
स्थानाड्ु सूत्र में शरीर, कर्म और बाह्य भण्डोपकरण इन तीनों को भी परिग्रह माना है । तो फिर 
पंचम महाकत्रत किस प्रकार धारण किया जा सकेगा; क्योंकि जीव से शरीर और कर्म, किस 
प्रकार पृथक्‌ किए जा सकते हैं। उन के पृथक्‌ करने के लिए तो सर्व-वृत्ति (साधु-वृत्ति) ही 
धारण की जाती है। अत-एवं सिद्ध हुआ कि, वास्तव में मूर्च्छा- भाव को ही परिग्रह मानना 
उचित है । मूर्च्छा- भाव ( ममत्व-भाव ) से रहित होकर ही साधु को धर्मोपकरण धारण करने 
चाहिए जिससे साधु को परिग्रह का दोष न लगे। यदि यहाँ ऐसा कहा जाए कि जब मूर्च्छा- भाव 
ही परिग्रह है तो फिर सुवर्णादि के पास रख लेने में क्या बाधा है ? पास रखने वाला उत्तर दे 
सकता है मेरा इस पर मूर्च्छा- भाव अणुमात्र भी नहीं है।इस शझ्ड्गा के उत्तर में कहा जाता है कि, 
यह हेतु जसस्‍्तुत: हेतु नहीं, किन्तु हेत्वाभास है। साधु के उपकरण तो धर्म के साधन हैं, वे केवल 
घट््‌-काय के जीवों की रक्षा के वास्ते ही रक्‍्खे जाते हैं। अवशिष्ट सुवर्णादि पदार्थ तो स्पष्टत: 
भोग के साधन हैं । इसलिए वे उपकरण की भाँति कभी भी नहीं हो सकते | पंचम महात्रत में 
सुवर्ण आदि का ही त्याग किया जाता है, उपकरणों का नहीं । सुवर्ण आदि का अधिक काल तक 
पास रखना तो क्‍या ? इस का तो क्षण मात्र संसर्ग भी महा अनर्थकारी है । एक कवि ने ठीक कहा 
है-- 'कनक कनक ते सौगनी मादकता अधिकाय | वो खोय बौरात जग वो पाये वौराय '। 


उत्थानिका-- अब आचार्य, क्रमागत षष्ठ स्थान के विषय में कहते हैं :-- 
अहो निच्च॑ तवोकम्मं, सव्वबुद्धेहिं बन्निअं। 
जाय लज्जासमा वित्ती, एगभत्तं च भोअणं ॥२३ ॥ 


अहो नित्यं तपःकर्म, सर्वबुद्धे वर्णितम्‌। 
या च लज्जासमा तृत्ति;, एकभक्तं च भोजनम्‌॥२३ ॥ 
हर पदार्थान्वय: - अहो-आरश्चर्य है कि सव्वयुद्धेहिं-सर्ज तत्व-जेत्ता तीर्थंकर देवों ने 
साधुओं के लिए निच्च॑-नित्य ही सबोकम्मं-तप कर्म बन्नियं-वर्णन किया है जाय-जो वित्ती-देह 
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पालन रूप बृत्ति लक्कासमा-संयम के समान है वह एगभत्तं च भोयणं-एक वक्त भोजन है 
अर्थात्‌-दिन में एक बार आहार करता है। 

मूलार्थ-- आश्चर्य है कि, संपूर्ण तत्त्यों को जानने वाले तीर्थकर-देवों ने साधुओं 
के लिए नित्य ही तप कर्म का प्रतिपादन किया है, क्योंकि जो संयम के समान देह पालन 
रूप वृत्ति है, उस में केवल एक बार ही भोजन करना है। 

टीका--संपूर्ण तत्त्वों के स्वरूप को जानने वाले जो तीर्थंकर देव हैं, उन्होंने मोक्षणामी 
साधुओं को नित्य ही तप कर्म का (तपस्या करने का) सदुपदेश दिया है, जो दिन में एक बार 
भोजन करना है। कारण कि, एक बार भोजन करने से आयुष्प्राण की भली भाँति रक्षा भी की 
जा सकती है और देह तथा संयम की पालना भी हो जाती है । ऐसे एक बार भोजन करने वाले 
मुनि को शास्त्रकार ने नित्य-तपस्वी का पद प्रदान किया है और उस एकबार के भोजन को 
संयम के समान बतलाया है। इसके लिए सूत्र में 'जायलज्जासमा वित्ती' पद दिया है, जिसका 
भाव है कि (लज्जा) संयम (तेन) उस के (समा) समान (बर्तन वृत्ति:) देह पालन रूप यह 
वृत्ति है। क्योंकि यह संयम से अविरोध रखमे वाली है। सूत्र का यह निष्कर्ष निकला कि द्रन्य 
से एक बार भोजन करना चाहिए और भाव से कर्म बन्ध का अभाव करना चाहिए तथा किसी - 
किसी आचार्य का यह भी मत है कि, साधु को जो खाना हो वह दिन में ही खा ले, रात्रि में न 
खाए। क्योंकि यह प्रकरण रात्रिभोजन निषेध विषयक ही है,अतएव एक-भक्त शब्द से वे 
तद्दिवस (वह दिन) ही ग्रहण करते हैं | वास्तव में 'एक भक्त ' एक बार के भोजन का ही नाम 
है और यह उत्सर्ग सूत्र है। अपवाद सूत्र की विधि से तो रोगी, बालक, वृद्ध तथा कतिपय: 
कारणों के उपस्थित हो जाने पर एक बार से अधिक भी आहार कर सकते हैं । 


उत्थानिका--- अब आचार्य, 'रात्रि भोजन में प्राणातिपात का दोष होता है! इस विषय 
में कहते हैं :-- 
संति में सुहुमा पाणा, तसा अदुव थावरा। 


जाईइं राओ अपासंतो, कहमेसणियं चरे॥२४॥ 


सन्ति इमे सूक्ष्मा:प्राणिन:, त्रसा: अथवा स्थावरा:। 
यानू. रात्रावपश्यन्‌ू , कथमेषणीयं चरेत्‌॥२४॥ 


पदार्थान्बय:-- मे-ये प्रत्यक्ष तसा-त्रस अदुब-और थात्ररा-स्थावर पाणा-प्राणी 
सुहुमा-बहुत सूक्ष्म हैं ( दृष्टि गोचर नहीं होते) अत: साधु जाडूं-जिन सूक्ष्म प्राणियों को राओ-रात्रि 
में अपासंतो-देख नहीं सकता है तो कह-किस प्रकार उनकी रक्षा करता हुआ एसणियं-ऐषणीय 
आहार को अऋरे-भोग सकेगा। 


मूलार्थ--ये जो प्रत्यक्ष त्रस और स्थावर प्राणी हैं, उनमें बहुत से अतीब सूक्ष्म हैं, 
इतने सूक्ष्म हैं कि रात्रि में इन्हें देखने का विपुल प्रयल करने पर भी ये दृष्टि गोचर नहीं होते 
और जब साधु रात्रि में इन्हें देख ही नहीं सकता तो फिर किस प्रकार इन की रक्षा करता 
हुआ एषणीय-निर्दोष आहार को भोग सकेगा। 


पहाध्ययनम ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [२३३ 
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टीका--इस गाथा में “रात्रि भोजन में प्राणातिपात आदि की संभावना होने से ' रात्रि- 
आहार की सदोषता सिद्ध की गई है। जैसे इस पृथ्वी पर त्रस और स्थावर, सूक्ष्म और बादर 
आदि नाना प्रकार के जीव जन्तु हैं और इन जीवों में बहुत अधिक संख्या में ऐसे जीव हैं जो 
अपनी सूक्ष्मता के कारण रात्रि में दृष्टि-गोचर नहीं हो सकते अर्थात्‌-आँखों से सम्यक्तया ध्यान 
देकर देखने पर भी देखे नहीं जाते। फिर जब ये जीब रात्रि में देखे ही नहीं जाते तो साधु किस 
प्रकार ' भोजन क्रिया वशीभूत होकर ' इनकी रक्षा कर सकेगा ? कभी नहीं | जब जीवों की रक्षा 
ही न हुई तो फिर आहार की निर्दोषता कहाँ ? इस तरह तो आहार की सदोषता अपने आप सिद्ध 
है। सूत्र का संक्षिप्त तात्पर्य यह है कि, रात्रि में भोजन करते समय में नाना प्रकार के सूक्ष्म जीव 
आ-आ कर गिरते हैं, जो सब भोजन कर्ता द्वारा 'उदराय स्वाहा ' हो जाते हैं। अत: रात्रि-भोजन 
प्रत्यक्ष हिंसाकारी होने से निर्विवाद सदोष है तथा रात्रि में स्पष्टतया जीवों के न देखने से गवेषणा 
एजे एषणा की शुद्धि भी नहीं की जा सकती है । अतएवं जब आहार की शुद्धि सम्यक्तया न हो 
सकी तो फिर कर्मबन्ध का हो जाना स्वाभाविक बात है। इस प्रकार ईर्या-समिति और एषणा- 
समिति का ठीक तरह से पालन न हो सकने के कारण अहिंसाब्रती मुनि के लिए रात्रि भोजन 
सर्वथा त्याज्य है। यदि यहाँ यह शड्भा उठाई जाए कि, आधुनिक बिजली आदि प्रकाशक पदार्थों 
के तीब्र प्रकाश में यदि रात्रि-भोजन कर लिया जाए तो इस में क्या दोष है ? इस शट्ज्ा के उत्तर 
में कहा जाता है कि, प्रथम तो सूर्य के समान बिजली आदि पदार्थों का प्रकाश होता ही नहीं, 
जिससे सम्यक्तया सूक्ष्म जीवों का पर्यालोकन हो सके | द्वितीय, वह प्रकाश सब स्थान पर न 
होने से अज्ञ जनता फिर सर्वत्र ही रात्रि- भोजन की प्रथा बना डालेगी | अभिप्राय यह है कि, चाहे 
कितनी चतुरता करो, रात्रि-भोजन में सूक्ष्म जीवों की हिंसा हुए बिना रहती ही नहीं । तीसरी बात 
एक और यह है कि, जब साधु रात और दिन में खाता ही रहेगा तो फिर उसका तप कर्म क्‍या 
होगा ? क्‍योंकि तप कर्म तो तपस्या के मार्ग से हो सकता है। यह नहीं हो सकता कि, अन्धा- 
धुन्ध (अपरिछिन्न) दिन-रात पशुवत्‌ चरता भी रहे और साथ ही भिक्षुकोचित महा-तपस्या मे 
भी पूर्ण सफलता प्राप्त कर ले। तब तो दिन हो या रात पेट पूजा करने का और साधु योग्य तप 
कर्म का मार्ग, पूर्व एवं पश्चिम के समान सर्वथा विभिन्न है। जिस प्रकार रात्रि-भोजन विवर्जित 
है ठीक इसी प्रकार दिन में भी जो अन्धकार युक्त स्थानों में बैठकर भोजन किया जाता है वह 
सर्वथा त्याज्य है। क्योंकि, जो दोष रात्रि में लगता है वही यहाँ पर भी लग सकता है । दूषण की 
दृष्टि से दोनों ही समान हैं, इस में कोई मीन-मेष नहीं लग सकती अर्थात्‌-इसका कोई भी 
समाधान नहीं हो सकता है। 


उत्थानिका-- अब फिर इसी विषय पर स्फुटतया प्रकाश डाला जाता है :-- 
उदउल्ल॑ बीअसंसत्तं, पाणा निवडिया महिं। 
दिआ ताइं विवज्जिजञा, राओ तत्थ कह चरे॥२५॥ 


उदकाद बीजसंसक्तं, प्राणिन: निपतिता महीम। 
दिवा तान्‌ विवर्जयेत्‌ , रात्री तत्र कर्थ चरेत्‌॥२०॥ 


पदार्थान्वय:-- उदउल्लं-पानी से भीगा हुआ और बीअसंसत्तं-बीजों से मिला हुआ 
गाया" उरी न कल लक कलम असल लक कल 
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आहार तथा महिं-पृथ्ली पर निवड्चिया-पड़े हुए पाणा-प्राणी, जब कि साधु दिआ-दिन में लाइं- 
डन को विवज्जिज्ञा-वर्जता है तो फिर शाओ-रात्रि में तत्थ-उनके विषय में कट्ं-किस प्रकार 
अरे-सरक्षण पूर्वक संचरण कर सकता है, कदापि नहीं! 

मूलार्थ--जब कि पाप-भीरू-साथु , दिन में भी सचखित्त जल से आई और 
बीजादि से मिश्रित आहार को छोड़ता है तथा पृथ्वी पर जो अनेक प्रकार के सूक्ष्म जीव 
भ्रमण करते रहते हैं, उनकी रक्षा करता रहता है, तो फिर इसके विरूद्ध रात्रि में कैसे चल 
सकता है ? कभी नहीं। 

टीका-- इस गाथा में रात्रि- भोजन के विशेष दोष कथन किए गए हैं । यथा-जब साधु 
दिन में 'जो आहारादि ग्राह्म-पदार्थ, सचित्त जल से स्पर्शित हों तथा बीजादि से संभिश्रित हों ' 
उन्हें कदापि नहीं ले सकता तो फिर रात्रि में उक्त दोषों का निराकरण किस प्रकार किया जा 
सकेगा ? और जब ' जो मार्ग जल से वा बीजादि से संमिश्रित हुए रहते हैं, जिन मार्गों में बहुत 
से प्राणी चलते फिरते रहते हैं' ऐसे मार्ग दिन में भी वर्जित किए जाते हैं, तो फिर रात्रि में उन 
मार्गों पर साधु किस प्रकार जा सकता है ? क्योंकि सूर्य के अस्त होते ही विशेष अन्धकार 
फैलता चला जाता है, जिससे आँखों का विषय (सूक्ष्म जीवों का निरीक्षण) मन्द पड़ जाता है। 
नेत्र-ज्योति के मन्द हो जाने से आहार-शुद्धि और मार्ग-शुद्धि दोनों ही नहीं हो सकती | अतएव 
इस सूत्र मे रात्रि- भोजन एबं रात्रि-विहार दोनों ही वर्जित किए गए हैं अर्थात्‌-- साधु , जीवों की 
रक्षा के लिए न तो रात्रि में आहार करे और न रात्रि में बिहार ही करे | पाठक पूछ सकते हैं कि, 
सूत्र में तो रात्रि-भोजन के निषेध की ही चर्चा की गई है तब रात्रि में भोजन करने का निषेध 
तो सिद्ध होता है, परन्तु सूत्र मे अपठित यह रात्रि में विहार करने का निषेध आप कहाँ से ले आए. 
हैं ? उत्तर में कहना है कि, यह निषेध आकस्मिक नहीं आया है, किन्तु इसी सूत्र से ही आया 
है | सूत्र में आया हुआ ' महिं '-' मह्यां ' शब्द इस रात्रि विहार के निषेध का पूर्ण संसूचक है, क्षण 
भर ध्यान पूर्वक सूत्र के आन्तरिक-तत्त्त का अवलोकन करें। 


उत्थानिका--- अब आचार्य, 'उपसंहार करते हुए' रात्रि-भोजन का स्पष्ट शब्दों में 
प्रतिषेध करते हैं :-- 
एअं च दोसं दट्ठूणं , नायपुत्तेण भासिओं। 
सव्वाहारं न भुंजंति, निग्गंथा राइ भोअणं॥२६॥।॥। 


एतं च दोष दृष्ट्वा, ज्ञातपुत्रेण भाषितम्‌। 
सर्वाहारं न भुज्जते, निर्ग्रन्था रात्रिभोजनम्‌॥२६॥ 


पदार्थान्यय:-- नायपुत्तेण-ज्ञातपुत्र श्री वीर प्रभु के भासिअं-बतलाए हुए एअं-इस 
पूर्वोक्त प्राणि-हिंसा रूप दोषं-दोष को च-तथा च शब्द से आत्म विराधनादि दोष को दट्टूणं-स्वयं 
२ बहुत से अर्थकार सुत्रगत दद्दूण शब्द को भिर्गंथा' शब्द के साथ न जोड़कर भायपु्तेण' 
शब्द के साथ जोड़ते हैं और चह अर्थ करते हैं कि, 'पूर्वोक्त दोषों कतो देखकर ञझी जीर भरायान्‌ ने यह 
प्रतियादण किया है कि राजि- भोजन स्थाण्य है ' अतः साधु राजि- भोजन नहीं करते हैं।' यह अर्थ भी सुघटित 
है। --सम्पादक। 
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विचार बुद्धि से वा नेत्रों से देखकर निरणंथा-साधु सव्याहारं-सभी प्रकार का राइभोअणं-रात्रि- 
भोजन न भुंजंति-नहीं भोगते हैं। 
मूलार्थ- ज्ञात-पुत्र भगवान्‌ महावीर स्वामी के बतलाए हुए पूर्वोक्त रात्रि-भोजन 
के दोषों को सम्यक्तया जान कर स्व-पर-हिताकांक्षी मुनि, रात्रि में कभी भी किसी 
प्रकार का भोजन नहीं करते । 
टीका--इस गाथा में उक्त विषय का उपसंहार किया गया है । जैसे कि, श्री श्रमण 
भगवान्‌ महावीर स्वामी ने केवल अपने ज्ञान द्वारा रात्रि- भोजन सम्बन्धी आत्म-विराधना और 
संयम-विराधना रूप अनेक प्रकार के दोषों को देख कर यह प्रतिपादन किया है कि, निर्ग्रन्थों 
के लिए रात्रि-भोजन सर्वथा त्याज्य है। अस्तु निर्ग्रन्थों ने भी श्री त्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी 
'के उपदेश से रात्रि- भोजन सम्बन्धी दोषों का परिज्ञान करके आत्म-विराधना एवं संयम- 
'पविराधना के पाप-पड्ढ से पृथक्‌ होने के लिए अशनादि चतुर्विध- आहार का और रात्रि में 
भोगने का परित्याग किया है | अतएवं हे आर्य सज्जनों ! अब भी निर्ग्रन्थ-मुनि उक्त दोषों को 
यथावत्‌ जानकर रात्रि में भोजन नहीं करते हैं | यदि ऐसा कहा जाए कि, हिसादि के अतिरिक्त 
कोई अन्य दोष भी रात्रि-भोजन मे होता है या नहीं ? तो इस शड्जग के उत्तर में कहा जाता है 
कि, जब सूत्रकार ने रात्रि- भोजन से संयम-विराधना का होना बतलाया है, तब फिर उसमें 
सभी दोषों का समावेश अपने आप हो गया | जैसे कि, जब रात्रि में आहार लिया जाएगा तब 
अन्धकार के हो जाने से विशेष निर्लज्जता बढ़ जाती है जिससे फिर मैथुनादि दोषों का भी 
प्रसंग उपस्थित हो जाना सम्भव है तथा कभी-कभी स्वकार्य सिद्धि के लिए असत्य का भी 
प्रयोग करना पड़ेगा, जिससे फिर अदत्ता-दान और परिग्रह के लिए भी भाव उत्पन्न हो जाएँगे। 
इस उपर्युक्त रीति से संयम-विराधना मे सभी प्रकार के दोषों का समावेश किया जा सकता है | 


उत्थानिका- अब आचार्य, 'घट्व्रत के अनतर षट्‌काय का वर्णन करते हुए 
प्रथम पृथ्वी-काय का वर्णन करते है -- 


पुढविकायं न हिंसंति, मणसा' वयसा कायसा। 
तिविहेणं करणजोएण, संजया सुसमाहिआ॥२७॥।। 


पृथिवीकायं न हिंसन्ति, मननसा वचसा कायेन। 
त्रिविधेन करण योगेन, संयता:  सुसमाहिता: ॥२७॥ 


पदार्थान्वय:- सुसमाहिआ- श्रेष्ठ समाधि वाले संजया-साधु पुडविकायं-पृथ्वी- 





१ इस सूब्रोक्त ' बयसा' और ' कायसा ' शब्द के संस्कृत रूप ' बचचसा' और ' कांयेन ' होते हैं। अर्च्ड 
मागथी व्याकरण “जैन सिद्धान्त कौमुदी ' में उक्त सूत्रणत प्राकृत रूचो की सिद्धिद्र इस प्रव्कार की गई है- 
/'सुट्येणस्थ २-१९-२३४ ॥ जसादिभ्य- परस्थेण प्रत्थस्थ 'डासादेश. सुडागमश्ष-स्यात्‌। जस+हइृण-जससा। 
लवयसा । कायसा | तेयसा | खबरज्ुसा । जोगसा ।' ' अर्थात्‌ जादि शब्दों की तृतीया विभक्ति के इंण प्रत्यय के 
स्थान पर डासा देश और सुद्‌ का आगम होता है। जिससे उक्त रूप सिद्ध होते हैं -- लेखक । 


४राणणा्ण शरण बम“ "रा ाइ सर बल लक हलक लललु_ लुक छा] 
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काय को 'मणसा-मन से वयसा-वचन से और कायसा-काय तिथिहेणं-तीन प्रकार के 
करणजोएण-करण तथा योग से कभी नहिंसंति-हिंसा नहीं करते | 


मूलार्थ--जो विशुद्ध समाधि वाले मुनि हैं, वे मन, बचन और काय रूप तीनों 
योगों से तथैब कृत, कारित और अनुमोदन रूप तीनों करणों से कभी भी पृथ्वी-कायिक 
जीवों की हिंसा नहीं करते। 


टीका-- जो श्रेष्ठ साधु सदैव जीवो की यत्रा करने-वाले हैं, वे मन, बचन और काय 
द्वारा कदापि पृथ्वी काय के जीवों की हिंसा नहीं करते । जब, स्वयं नहीं करते हैं तो क्या औरों 
से करवाएँगे ? वे तो न औरों को हिंसा करने का उपदेश देते हैं और न हिंसा करने बालों की 
अनुमोदना करते हैं । उनकी दृष्टि में जैसा हिंसा-कृत्य करना बुरा है। वैसा ही दूसरों से करवाना 
और करते हुए का अनुमोदन करना भी बुरा है। वे तो हिंसा की सभी बुराइयों से सर्वधा अलग 
रहते हैं | संक्षित सार यह है कि, साधु जो पृथ्वी-कायिक जीबों की हिंसा का परित्याग करता है, 
वह तीन करण और तीन योगों से करता है। क्योंकि, तभी वह पृथ्वी-कायिक हिंसा से पूर्ण 
निवृत्त होता है। जिससे फिर उसकी आत्मा को पूर्ण स्थायी शान्ति मिलती है। 


उत्थानिका-- अब आचार्य, 'पृथ्वी-काय की हिंसा करने से अन्य त्रस-जीवों की 
भी हिंसा होती है ' यह स्फुट रूप से कहते हैं:--- 


पुढविकायं विहिंसंतो, हिंसई उ तयस्सिए। 

तसे अ विविहे पाणे, चक्खुसे अ अचक्खुसे ॥२८ ।। 
पृथिवीकायं विहिंसन, हिनस्ति तु तदाश्रितान्‌। 

त्रसांश्च विविधान्‌ प्राणिन:, चाक्षुषांश्राचाक्षुषनू. ॥२८ ॥ 


पदार्थान्वय:--- पुढविकायं-पृथ्वी-काय की बिहिसंतो-हिंसा करता हुआ मनुष्य 
तयस्सिए-पृथ्वी-काय के आश्रित तसे-त्रस जीवों की अ-तथा बिविहेपाणे-नाना प्रकार के 
स्थावर जीवों की तथा चक्खुसे-चक्षुओं द्वारा देखे जाने वाले, चाक्षुप-जीवों की अ-तथा अचकखूुसे- 
'चक्षुओं द्वार नहीं देखे जाने वाले, अचाक्षुष-जीवों की भी हिंसई उ-हिंसा करता है। 

मूलार्थ--पृथ्बी-काय की हिंसा करने वाला केवल पृथ्वी-काय की ही हिंसा 
नहीं करता, बल्कि तदाशञ्रित जो नाना प्रकार के त्रस, स्थावर और चाक्षुष, अचाक्षुष 
प्राणी हैं, उन सभी की हिंसा करता है। 

टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, पृथ्वी-काय की हिंसा 
करते हुए केवल पृथ्वी-काय के जीवों की ही हिंसा होती है, अन्य जीवों की हिंसा नहीं होती, 
यह बात नहीं है। क्योंकि, सूत्रकार का मन्तव्य है कि, जब कोई अबोध प्राणी पृथ्वी-काय के 
जीवों की हिंसा करने लगता है, तब पृथ्वी के आश्रित हो कर जो जीव ठहरे हुए होते हैं; उन 
सभी जीवों की हिंसा हो जाती है। चाहे वे जीव त्रस हों या स्थावर हों, चाक्षुष हों ( आँखों से 
देखे जाते हों) या अचाक्षुष हों ( आँखों से नहीं देखे जाते हों) पृथ्वी के आश्रित होने के कारण 
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से वे बेचारे अवश्य मारे जाते हैं । सारांश यह है कि, नाना प्रकार के जीव पृथ्वी-काय के आश्रित 
रहते हैं और पृथ्वी-काय की हिंसा करते समय स्राथ ही उन जीवों की भी हिंसा हो जाती है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, पृथ्वी-काब की हिंसा का यावज्जीवन के लिए स्पष्टत: 
प्रतिषेध करते हैं :-- 


तम्हा एअं विआणित्ता, दोसं दुग्गहवड्ढणं। 
पुढविकायसमारंभं॑ , जावजीवाईं वज्जए्‌॥९९॥। 
तस्मादेत॑ विज्ञाय, दोषं दुर्गतिवर्द्धनम्‌। 
पृथ्वीकायसमारम्भ॑ , याव्षज्जीयं विवर्जयेत्‌॥२९ भ॑ . 


पदार्थान्वय:--- तम्हा-इस लिए. एएऑ-इस दुग्गडयड्ठ॒ष्य॑-दुर्षति के जाने करो 
दोस॑-दोष को विआणित्ता-जानकर साधु पुछविकायसमारंभं-पृथ्वी-काय के समारंभ को 
जावजीचाइं-यावज्जीव के लिए वज्जए्‌-घर्ज दे (ज््याग दे) 


मूलार्थ--अतएव इस दुर्गति के कड़ामे काले भयंकर दोष की अच्छी कह जानकर 
साधु , यावजीवन के लिए पृथ्वी-काय कै समारंभ का परित्याग कर दे। 


टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जब नाना ज्रकार के जीवों 
की हिंसा होती है, तब फिर क्या करना चाहिए? इस श्र के उत्तर में सूत्रकार मे प्रतिफदन 
किया है कि, इसीलिए जो पूर्वोक्त दुर्गति के बढ़ाने वाले हिंसादि दोष हैं, उनकी भली भाँति 
जानकर सुज्ञ-मुनिवरों को सर्वक्न हिंसा का परित्याग कर देना कहिए। कारण यह है कि, 
हिंसादि के दोषों से ही आत्मा दुर्गति के कष्टों को पाती है। यह हिंसा संसार में जितने भी दुःख 
हैं, उन सब का उत्पादन करने वाली और पालन-पोषण करने वाली सच्ची “माँ” है। 


उत्थानिका-- अब आचार्य, जलकाय नामक अष्टम स्थान के विषय में कहते हैं :-- - 


आउकायं न॒हिंसंति, मणसा वयसा कायसा। 
तिविहेण करणजोएण, संजया सुसमाहिया ॥३० ।। 
अप्कायं न हिंसन्ति, मनसा वचसा कायेन। 
त्रिविधेन करणयोगेन, संयताः सुसमाहिता: ॥३० ॥ 


पदार्थान्वय:-- सुसमाहिया- श्रेष्ठ समाधि वाले संज्था-साधु अत्तकका्यं- अप्काय 
की भी मणसा-मन से वयसा-वचन से और कायसा-काय से अर्थात्‌ तिक्हिण करणजोएण- 
तीन करण और तीन योग से न हिंसंति-हिंसा नहीं करते हैं। 


मूलार्थ--श्रेष्ठ समाधि वाले साधु , अप्काय के जीबं की भी तीन करण और 
तीन योग से कभी हिंसा नहीं करते। 


टीका-- इस गाथा में आठवें स्थान के विषय में कथन किया गया है | जैसे कि, ओेष्ठ- 
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समाधि वाले संयमी, अप्काय के जीवों की मन, वचन और शरीर से तथा कृत, कारित और 
अनुमोदन से अर्थात्‌ तीनों योगों एबं तीनों करणों से किसी भी अवस्था में हिंसा नहीं करते हैं। 
कारण यह है कि, जब अपनी आत्मा के समान प्रत्येक जीव को जान लिया तो फिर हिंसा 
किसकी की जाए ! इस उक्त कथन से स्पष्ट सिद्ध हुआ कि, दया-सागर साधुओं को हिंसा के 
मलिन दोषों से सदैव पृथक्‌ ही रहना चाहिए। हिंसा से पृथक्‌ रहने में ही साधुता और उत्तमता 
है। 


उत्थानिका--- अब आचार्य, फ़िर इसी विषय में कहते हैं :-- 
आउकाय॑ विहिंसंतो, हिंसरई उ तयस्सिए। 
तसे अ  विविहेपाणे, चकक्‍्खुसे अ अचक्खुसे॥३१॥। 
अप्कायं विहिंसन्‌ , हिनस्ति तु तदाश्नमितान्‌ । 
त्रसांश्व विविधान्‌ प्राणिन:, चाक्षुषांश्वाचाक्षुषानू ॥३१॥ 
पदार्थान्वय:--- आउकायं-अप्काय के जीवों की विहिंसंतो-हिंसा करता हुआ 
तयस्सिए-तदाश्रित तसे-त्रस-जीवों की अ-और विविंहेपाणे-विविध प्रकार के स्थाबर जीवों की 
अक्सख्ुसे-चाक्षुप जीवों की अ-और अचक्खुसे-अचाक्षुष जीवों को भी हिंसई-हि सा करता है 
उ-तु शब्द अवधारण अर्थ का वाचक है। 
मूलार्थ--अप्काय की हिंसा करता हुआ मनुष्य, तदाञ्रित बिविध प्रकार के त्रस 
और स्थावर, चाक्षुष और अचाक्षुष जीवों की भी हिंसा करता है। 
टीका-- जब कोई जलकाय की हिंसा करने लगता है, तब जल के आश्रित रहने वाले 
अनेक प्रकार के त्रस वा स्थावर, सूक्ष्म वा बादर (स्थूल) सभी प्रकार के जीबों की हिंसा हो 
जाती है। क्योंकि, वे सभी जीव जल के आश्रित होते हैं, जैसे निगोद आदि के जीव | अत: साधु 
को सर्वदा अपनी क्रिया में सावधानी रखनी चाहिए, ताकि उन जीवों की यथावत यल्ा हो सके । 
उत्थानिक--- अब आचार्य, उक्त विषय का उपसंहार करते हैं :-- 
तम्हा एञअं वियाणित्ता, दोसं दुग्गइवड्ढणं। 
आउकायसमारंभं , जावजीवाइं वज्जए॥३२।। 


तस्माद्‌ एतं विज्ञाय, दोषं॑ दुर्गतिवरद्धनम्‌। 
अपूकायसमारम्भं »/ यावज्जीव॑  वर्जयेत्‌॥३२ ॥ 
पदार्थान्बय:-- तम्हा-इसलिए एअं-इस दुग्गडुवड्ढ॒णं -दुर्गति के बढ़ाने वाले दोसं- 
दोष को वियाणित्ता-जान कर आउकायसमारंभं-अप्काय के समारम्भ को जावजीवाडं- 


यावज्जीजन के लिए वज्जए-वर्ज दे। 
मूलार्थ--इस लिए इस दुर्गति-वर्द्धक-महादोष को भली भाँति जान कर, साधु को 
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जलकाय के समारम्भ का यावजीवन के लिए परित्याग कर देना चाहिए। 


टीका--जब जलकाय की हिंसा से नाना प्रकार के जीवों की हिंसा होती है तो फिर 
क्या करना चाहिए ? इस शझ्जा के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि, इस प्रकार जो दुर्गति के बढ़ाने 
वाले दोष हैं अर्थात्‌ जिन से दुर्गतियों की उपलब्धि होती है, उनको सम्यक्तया जान कर अप्काय 
के आरम्भ को सर्जथा छोड़ देना चाहिए। यह बात निश्चित है कि, हिंसा के उत्पन्न हुए दुःख 
हिंसा से कभी शान्त नहीं हो सकते। वे तो एक अहिंसा द्वारा ही शान्त किए जा सकते हैं। अतएव 
दयालु-पुरुष को अहिंसा भगवती की शुद्ध-मन से उपासना करनी चाहिए और अपने अभीष्ट 
की सिद्धि करनी चाहिए। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, 'नवम-स्थान अग्निकाय की यल्रा के ' विषय में कहते 


जायतेअं न इच्छेति, पावगं. जलइत्तए। 
तिक्खमन्नपरं सत्थं, सब्वओ वि दुरासयं॥३३॥।। 
जाततेजसं क्षेच्छन्ति, पापकं ज्वाल यितुम्‌। 
तीक्ष्णमन्यतरं शस्त्र, सर्वतोडपि दुराभ्रयम्‌॥३३ ॥ 


पदार्थान्वय:--- जो पावगं-पाप रूप है तिक्खं-तीक्ष्ण है अन्नपरंसत्थं-सब ओर से 
धार वाले शस्त्र के समान है सव्वओबि-सभी स्थलों में दुरासयं-अत्यंत कष्ट से भी असहनीय है, 
ऐसी जायतेअं-अग्रि को जलइत्तए-प्रज्वलित करने की साधु न इच्छंति-मन से भी इच्छा न करे 

मूलार्थ--दयालु-मुनि पापरूप, अतीव तीक्ष्ण, सब ओर से धार वाले शस्त्र के 
समान एवं सर्व प्रकार से दुरा श्रय अग्नि के जलाने की कदापि इच्छा नहीं करते। 

टीका--इस सूत्र में नवम स्थान के विषय में यह प्रतिपादित किया गया है कि, जो 
भवितात्मा अनगार हैं, वे पापक, ' सर्व प्रकार के शस्त्रों से तीक्षण एवं सभी स्थानों में असहनीय ' 
जो अग्नि है उसके जलाने की कदापि इच्छा नहीं करते हैं। क्योंकि, अग्नि का जलाना मानों सब 
प्राणियों का संहार करना है । अग्नि के सर्व-संहारी-उदर में पड़ने के बाद किसी की भी कुशलता 
नहीं रहती है। सूत्र में जो अग्नि को ' पापक' कहा गया है, उसका यह कारण है कि, 'पाप एव 
पापकस्तं प्रभूतसत्वापकारत्वेनाशुभमित्यर्थ : ।” अर्थात्‌ यह अग्नि प्रभूत-सत्त्वों की अपकार करने 
वाली है, इसलिए इसे 'पापक ' कहा है। सूत्र में अग्रि के लिए दूसरा शब्द ' अन्नपर सत्थं ' दिया 
है जिसका भाव यह है कि, संसार में जितने भी शस्त्र हैं, वे सभी प्राय; एक- धारा रूप हैं; किन्तु 
केवल एक यह अग्नि रूप शस्त्र ही सर्व धारा रूप, सभी ओर से जीवों का संहार करने वाली है| 
सूत्र मे आए हुए ' नेच्छन्ति' क्रिया पद का यह अर्थ समझना चाहिए कि, जब साधु मन से भी 
अग्नि के समारम्भ की इच्छा नहीं करते तो फिर वाणी और शरीर से कैसे कर सकते हैं? 

उत्थानिका--- अब आचार्य, फिर इसी विषय में कहते हैं :--- 


पाईणं पड़िणं बावि, उड़्ढं अणुदिसामवि। 
अहे दाहिणओ वाबि, दहे उत्तरओ वि अ॥३४॥। 


प्राच्यां प्रतीच्यां वाउपि, ऊर्ष्यमनुदिश्वपि । 
अधो दक्षिणतो वापि, दहति उत्तरतोडपि च॥३४॥। 


'पदार्थान्वय:--- यह अग्नि पाईएणं-पूर्व दिशा में बाब्रि-तथा पड़िणं-पश्चिम दिशा में 
उड्ढं-ऊर्ध्य दिशा में तथा अणुदिसामबि-विदिशाओं में अहे-अधो दिशा में बालि-अथवा 
दाहिणओ-दक्षिण दिशा में अ-तथा उत्तरओ वि-उत्तर दिशा में भी अर्थात्‌ सभी दिशाओं में सभी 
जीवों को दहे-दग्ध करती है। 


मूलार्थ--यह अग्नि प्रज्बलित होकर पूर्व और पश्चिम, उत्तर और दक्षिण, उर्ध्य 
और अध: दिआओं में तथा ईशान आदि विदिशाओं में जो जीव हैं, उन सभी को स्पर्श 
करती हुई भस्मी-भूत कर देती है। 

टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, अग्नि पूर्व, पश्चिम, उत्तर, 
दक्षिण, उर्ध्च, अधो दिशाओं में तथा यावन्मात्र विदिशाओं में जो त्रस वा स्थावर जीव हैं उन 
सभी को भस्मी-भूत करती (दग्ध करती) है, क्योंकि यह अग्नि परम तीक्ष्ण शस्त्र है। सूत्र में 
जो 'पाईणं'-- 'पड़िणं” आदि सप्तमी विभक्ति दी है वह षष्ठी विभक्ति के अर्थ में है। यह 
विभक्ति व्यत्यय संस्कृत की अपेक्षा प्राकृत भाषा में प्राय: अधिक होता है। 

यद्यपि ' अग्रि' शब्द बस्तुत: संस्कृत भाषा का होने से पुंल्लिड्र है, तथापि भाषा में प्राय: 
स्त्रीलिड्र मे ही इस का उच्चारण किया जाता है। अत: यहाँ टीका में भी इसी भाषा के मार्ग का 
अनुसरण किया है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, फिर इसी अग्नि के विषय में कहते हैं :-- 


भूआण मे समाघाओ, हव्ववाहो न संसओ। 
त॑ पईवपयावद्दा, संजया किंचि नारभे॥३५॥।। 


भूतानामेष आधात:, हव्यवाह:ः न संशय:। 
त॑ प्रदीपप्रतापार्थ, संयता: किख्धित्‌ नारभन्ते॥३५॥ 


पदार्थान्वय:--- एसं-यह हव्वाहो-अग्नि भूआएं-ग्राणी मात्र को आघाओ-आघषघात 
पहुँचाने वाली है, इसमें कुछ भी संसओ-संशय न-नहीं है। अतएव संजया-साधु तं-उस अग्नि का 
'पईंथपयावदट्टा-प्रदीप और प्रतापना के वास्ते किंचि-किंचित्‌ मात्र भी नारभे-आरम्भ नहीं करते । 

मूलार्थ--यह अग्नि, प्राणिमात्र को आघात पहुँचाने वाली है, इस में किसी प्रकार 
का भी संशय नहीं है। अतएवं जो संयम-पालक मुनि हैं, वे प्रदीप-प्रकाशक के लिए तथा 
प्रतापना-शीत-निवारणार्थ ( सेकने के लिए ) अर्थात्‌ किसी भी कार्य के लिए किंचित्‌ मात्र 
भी अग्निकाय का आरम्भ नहीं करते। 

टीका--इस गाथा में फ़िर अग्नि के त्रिषय में ही वर्णन किया है | जैसे कि, इस संसार 
में जितने भी अस-स्थाबर प्राणी गण हैं, उन सभी को यह अग्नि आघात पहुँचाने बाली (नष्ट 
करने वाली) है। इसमें संशय के लिए अणु-मात्र भी स्थान नहीं है । इसीलिए जो धर्म के ज्ञाता 
विचक्षण मुनि हैं, वे अग्रिकाय का और तो कया ? प्रदीप प्रज्वलित करने के लिए तथा प्रतापना के 


चह्चाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [२४१ 


वास्ते भी किंचित्‌ मात्र समारम्भ नहीं करते | कारण यह है कि, वे मुनि समझते हैं अग्नि का समारम्भ 

प्राणी मात्र के लिए अहितकर है। यह अग्नि सर्वरक्षक नहीं है किन्तु सर्वभक्षक है। इसमें जाने- 

अनजाने जो भी जीव पड़ जाता है, वह ही भस्म होकर काल के गाल में पहुँच जाता है। 
उत्थानिका--- अब आचार्य, इस अग्रिकाय सम्बन्धी विषय का उपसंहार करते हैं :-- 


तम्हा एअं विआणित्ता, दोसं दुग्गइवड्ढणं। 
त्ेठकायसमारंभं , जावजीवाईं वज्जए॥३६ |। 
तस्मादेत॑ विज्ञाय, दोषं. दुर्गतिवर्द्धनम्‌। 
तेज:ःकायसमारम्भं , यावज्जीवं॑ वर्जयेत्‌॥३६॥ 


पदार्थान्वय:--- तम्हा-इसी लिए एअं-इस दुग्गड़बड्ढणं-दुर्गति के बढ़ाने वाले 
दोसं-दोष को विआणित्ता-भली भाँति जान कर साधु तेडकायसमारंभं-अग्रिकाय के समारम्भ 
को जावजीवाइं-जीवन पर्यन्त के लिए बज्जए-वर्ज दे। 

मूलार्थ--अतएव इस दुर्गति-वर्द्धक महादोष को सम्यक्तया जान कर जीव-दया- 
प्रेमी साधु , अग्नि के समारम्भ को यावज्जीबन के लिए छोड़ दे। 

टीका--इस गाथा मे अग्रिकाय के समारम्भ का फल वर्णन किया गया है। जैसे कि, 
यावन्मात्र जो अग्निकाय का समारम्भ है वह सब दुर्गति के बढाने का ही कारण है। इस लिए 
श्रेष्ठ साधु जन किसी भी प्रयोजन के लिए अग्निकाय का समारम्भ नहीं करते। अग्निकाय के 
समारम्भ से बचने के लिए, वे सदैव इस से पृथक्‌ ही रहते हैं | वस्तुत: अपनी आत्मा के समान 
प्रत्येक जीव को जानने का यही फल है। यदि जान कर भी रक्षा न की तो फिर उसका जानना 
न जानने के बराबर है। 

उत्थानिका-- अब आचार्य, दशम स्थान के विषय में कहते हैं :-- 


अणिलस्स समारंभ॑, बुद्धा मन्नंति तारिसं। 

सावजबहुल॑ चेअं, नेअं ताइहिं सेविअं॥३७॥।। 

अनिलस्य॒ समारम्भं, बुद्धा मन्‍्यन्ते तादृशम्‌। 

सावद्यबहुलं चैवं ( तं॑ ), नैन॑ त्रायिभि:; सेवितम्‌॥३७॥ 
पदार्थान्वय:-- बुद्धा-तीर्थंकर देव एअं च-इसी प्रकार सावज्जबहुलं-सावद्य से 


बहुल अणिलस्य-वायुकाय के समारंभं-आरम्भ को तारिसं-अपग्रिकायिक आरम्भ के समान 
मन्नंति-मानते हैं, इसी वास्ते क्तड़हिं-षट्‌-काय संरक्षक मुनियों ने एअं-इस वायुकाय के समारम्भ 
को न सेविअं-सेवित नहीं किया है। 

मूलार्थ--श्री तीथकर देव, अग्नि-कायिक समारम्भ के समान ही जाबु-काय 
के समारम्भ को भी सावद्य बहुल ( पाप-बहुल ) मानते हैं। अतएब सर्वंद्ा जगज्जीयों की 


&8/88॥ वाले साधुओं को इस वायुकाय के समारम्भ का सेवन कदापि नहीं करना 
ए। 


जा्माणणणशा/णणशशणणणननानाभााणमास्‍्ततशयआआआा"- हार रत कल बलि कि नमक मम लक किक 
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टीका-- नवम स्थान के कथन के पश्चात्‌, अब दशम स्थान का वर्णन करते हुए कहते 
हैं कि, श्री तीर्थंकर देव जिस प्रकार अग्निकाय के समारम्भ को पाप बहुल मानते हैं, इसी प्रकार 
वायु-काय के समारम्भ को भी मानते हैं। अतएवं जो घ्रटू-काय के संरक्षक मुनि हैं, उन्हें वायु- 
'काय के समारम्भ का सेजन कदापि नहीं करना चाहिए । क्योंकि, जो मुनि प्राणिमात्र के रक्षक हैं, 
बे चस्त्र स्फोटनादि-क्रियाओं द्वारा वायु-काय का संहार कैसे कर सकते हैं ? यहाँ एक बात ध्यान 
देने योग्य यह है कि, जिस प्रकार पृथ्वी-काय आदि के स्व-काय और पर-काय दोनों शस्त्र हैं, 
उसी प्रकार वायु-काय के नहीं हैं । वायु-काय का प्राय: स्व-काय शस्त्र है अर्थात्‌ वायु-काय 
का शस्त्र वायु-काय ही अधिक है| इसीलिए सूत्रकार ने इस के लिए ' सावज्जबहुल॑ ' ' सावद्यजहुलं ' 
का विशेषण देकर इस का परित्याग बतलाया है। 

सूत्र में जो 'बुद्धा ' शब्द दिया हुआ है, उस का यह भाव है कि आमप्तप्रणीत शास्त्र वा 
आप्त-वाक्य ही प्रमाण होते हैं । यह शास्त्र भी आप्त वाक्य रूप होने से प्रमाण है। 


उत्थानिका--- अब आचार्य, 'इसी विषय को स्पष्ट करते हुए” फिर कथन करते 


मु 


तालिअंटेण. पत्तेण, साहा विहुअणेण वा। 
न ते वीइउमिच्छेति, वीआवेउडण वा परं॥३८॥। 


तालवृन्तेन पत्रेण, शाखा - विधूननेन वा। 
न ते वीजितुमिच्छन्ति, वीजयितुं वा परम्‌॥३८॥ 


पदार्थान्वय:-- ते-वे साधु लालिअंटेण-ताल के पंखे से पत्तेण-पत्र से खां-अथवा 
साहाबविहुअणेण-वृक्ष की शाखा से बीडउं-पंखा करने को (हवा करने को ) नइच्छेति-न स्वयं 
चाहते बा-और परं-न दूसरों से वीआवेडण-करवाना चाहते हैं, उपलक्षण से अनुमोदना भी नहीं 
करते हैं। 


मूलार्थ--सभी जीवों के कल्याण की कामना करने वाले मुनि, ताल-बूंत के 
पंखे से, पत्र से , वृक्ष की शाखा से, हवा न तो स्वयं करना चाहते और न दूसरों से कराना 
चाहते हैं तथा अपने आप करने वाले दूसरों की अनुमोदना भी नहीं करते हैं। 


टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जो उत्तम साधु हैं, वे 
ताल के पंखे से, पत्र से, पत्रों के समूह से अथवा किसी वृक्ष की शुष्क शाखा से न तो स्वयं वायु 
का सेवन करते हैं और न दूसरों से कह कर वायु का सेवन कराते हैं तथा जो अन्य पुरुष पंखा 
आदि से वायु सेवन करते हैं, उनकी अनुमोदना भी नहीं करते हैं। कारण यह है कि, प्राय: वायु 
काय के द्वारा ही वायु काय की हिंसा होती है। अत: जिसने प्राणिमात्र के स्राथ मैत्री का हाथ 
बढ़ाया है, वह किसी को दुःख किस प्रकार पहुँचा सकता है ? 


उत्थानिका-- अब आचार्य, उपकरणों द्वारा भी वायु-काय की हिंसा नहीं करने के 
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विषय में कहते हैं-- 
जंपि वत्थं व पायं वा, कंबल पायपुंछणं। 
नते वायमुईरंति, जयं परिहरेति आ॥३९॥। 


यदपि वस्त्र वा पात्र जा, कम्बलं पादप्रोंच्छनम्‌ । 
नते वातमुदीरयन्ति, यतं परिहरन्ति च॥३९॥ 


पदार्थान्वय:--- जंपि-जो भी बत्थं-वस्त्र अ-तथा पाय-पात्र बा-तथा कंबलं-कम्बल 
पायपुंछणं-पाद-प्रोंडन आदि उपकरण हैं, तद्द्वारा भी ते-वे साधु बायं-वायु-काय की न उईरंति- 
उदीरणा नहीं करते, किन्तु जयं॑-यत्र-पूर्वक ही इन उपकरणों को परिहरंति-धारण करते हैं अ-'च' 
शब्द समुच्चय अर्थ में है । 

मूलार्थ--दयारद्र-हृदय-संयमी, अपने पास में जो बस्त्र, पात्र, कम्बल तथा 
पाद-प्रोंछइन आदि उपकरण रखते हैं, तद्‌ द्वारा भी अयला से कभी वायु-काय की 
उदीरणा नहीं करते । बल्कि गृहीत उपकरणों को यत्न-पूर्वक ही परिभोग और परिहार- 
रूप काम में लाते हैं। 

टीका-- साधुओं के पास जो वस्त्र, पात्र, कम्बल तथा पाद-प्रोंडन आदि धर्मोपकरण 
रहते हैं, उनके द्वारा भी कभी वायु-काय की उदीरणा नहीं करते । कारण यह है कि, वायु-काय 
की उदीरणा द्वारा वायु-काय की हिंसा हो जाती है । इस लिए वे उक्त धर्मोपकरणो को यत्रा के 
साथ उठाते हैं, (रखते हैं) | अर्थात्‌-असावधानी से ऐसी कोई स्फोटनादि क्रियाएँ नहीं करते हैं 
कि जिससे वायु-काय को विराधना हो जाए। साधुओं की वस्त्र-पात्रादि के उठाने और धरने की 
समस्त क्रियाएँ यत्र पूर्वक ही होती हैं, जिस से वायु-काय की विराधना न होने से वस्त्र, पात्रादि 
धर्मोपकरणों के धारण करने में साधुओं को कोई आपत्ति नहीं होती है :-- 

उत्थानिका--- अब आचार्य, उक्त स्थान का उपसंहार करते हैं :-- 


तम्हा एअं विआणित्ता, दोसं दुग्गइवड्ढणं । 
वाउकायसमारंभं॑ , जावजीवाईं वज्जाए॥ '४०।। 
तस्मादेत॑ विज्ञाय, दोषं दुर्गति-वर्द्धनम । 
वायुकायसमारम्भं॑ , यावज्जीव॑ वर्जयेत्‌॥ ४० ॥ 
पदार्थान्वय:--- तम्हा-इसीलिए एऑं-इस दुग्गड़बड्ढ॒णं-दुर्गति के बढ़ाने वाले 


दोसं-दोष को विआणित्ता-जान कर साधु जावजीवाडं-यावज्जीवन के लिए बाउकायसमारंभं- 
बायु-काय के समारम्भ को वजए-वर्ज दे। 


मूलार्थ--अतएव साधुओं का कर्त्तव्य है कि, वे इस दुर्गति के बढ़ाने बाले दोष 
को सम्यक्तया समझ कर यावजीवन के लिए वबायु-काय के समारम्भ का परित्याग कर 
। 
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टीका--इस गाथा में वायु-काय के प्रकरण का उपसंहार करते हुए आचार्य जी कहते 
हैं कि, वायु-काय की हिंसा से उत्तरोत्तर दुर्गत की उपलब्धि होती है, अत: इस दुर्गति के 
मूलकारणीभूत पूर्वोक्त दोषों को सम्यक्तया जानकर बुद्धिमान्‌ साधु , वायु-काय के समारम्भ को 
सर्वथा छोड़ देते हैं । वे कदापि पंखा आदि से बायु-काय का समारम्भ नहीं करते और ना ही 
औरों से करवाते हैं तथा जो करते हैं, उनकी अनुमोदना भी नहीं करते | अपितु अपनी आत्मा के 
समान प्रत्येक प्राणी को जान कर सर्बदा अहिंसा के भावों से अपनी आत्मा की विशुद्धि करते 
रहते हैं। 

उत्थानिका- अब आचार्य, ग्यारहवे स्थान के विषय में कहते हैं :- 


वणस्सइं न हिंसंति, मणसा वयसा कायसा। 
तिविहेण करणजोएण , संजया सुसमाहिआ॥ ४१ ।। 


वनस्पतिं न हिंसन्ति, मनसा वचसा कायेन। 
त्रिविधेन करणयोगेन, संयताः सुसमाहिता: ॥ ४१॥ 


पदार्थान्वय:-- सुसमाहिआ-पवित्र समाधि वाले संजया-साधु मणसा-मन से वयसा- 
वचन से कायसा-काय से अर्थात्‌ तविहेशजकरणजोएण-तीन करण और तीन योग से बणस्सइं- 
वनस्पति काय की न हिंसंति-हिंसा नहीं करते हैं। 

मूलार्थ--जो पवित्र-समाधि-भाव रखने वाले मुनि हैं, वे तीन करण और तीन 
योग से कदापि वनस्पति-काय की हिंसा नहीं करते हैं। 

टीका- इस गाथा मे वनस्पति-काय के विषय मे वर्णन किया गया है। जो श्रेष्ठ मुनि 
हैं, जिनकी आत्मा सुसमाहित है, वे मन, वचन और काय द्वारा तथा कृत, कारित और अनुमोदन 
द्वारा अर्थात्‌ तीन योग और तीन करण से बनस्पति-काय की हिंसा का परित्याग करते हैं। 
'आचाराड्रसूत्र* ' में प्रतिपादन किया है कि, जैसी अवस्था मनुष्य की होती है, ठीक वैसी 
अवस्था वनस्पति की भी होती है । इसीलिए दया- धारकों को वनस्पति-काय की हिसा कदापि 
नही करनी चाहिए । 

उत्थानिका- अब आचार्य, फिर इसी अधिकार को स्पष्टतया प्रतिपादित करते हैं ;- 


वणस्सइं. विहिंसंतो, हिंसईइ॒उ तयस्सिए। 
तसे अ विविहे पाणे, चकक्‍्खुसे अ अचक्खुसे ॥४२।। 


९ डा० जगदीश अन्‍्द्र बसु भे ड़स खास को पूर्ण रूप से प्रत्यक्ष प्रमाण्िणगित कर दिया है| उन्होने डके की 
आओट से सिद्ध कर दिया है कि , मनुष्यों की क़्िद्याओं के समान ही वनस्पति की भी क्रियाएँ होती हैं । जैसे 
निच्द्धा-स्तुति, हर्ष-शोक आदि भाज मनुष्यों मे होते हैं, खैसे ही वनस्पतियों मे भी होते हैं। अन्तर केवल 
व्यक्तता और अखय्यक्तता का है। मनुष्यों में ये व्यक्त रूप से होते हैं और खनस्पतलियों में अव्यक्त स्वप से । 
साम्प्रदाधिक मात्यताओं की प्रच्रण्ड आँधी में आँखें मूँदकर चलने वाले सज्जन ध्यान दे और घनस्पतियों 
पर भी दया भाज रखें। - संपादक। 


षष्ठाध्ययनम हिन्दीभाषाटीकासहितस्‌ । [ २४५ 


बनस्पतिं विहिंसन्‌, हिनस्ति तु तदाश्नितान्‌। 
त्रसांश्ष विविधान्‌ प्राणिन: , चाक्षुषाँश्चाचाक्षुपानू ॥४२॥ 


पदार्थान्वय:-- बणस्सइं-वनस्पति काय की विहिंसंतो-हिसा करता हुआ तयस्सिए- 
तदाश्रित तसे-त्रस अ-और विविहेपाणे-नाना प्रकार के स्थावर प्राणी तथा चकक्‍्खुसे-आँखो से 
देखे जाने वाले चाक्षुप अ-और अचक्खुसे-आँखों से न देखे जाने वाले अचाक्षुष सभी जीचों की 
हिंसड़ उ-हिंसा करता है। 

मूलार्थ- वनस्पति-काय की हिंसा करता हुआ , केवल वनस्पति-काय की ही 
हिंसा नहीं करता है। अपितु वह वनस्पति-काय के आश्लित जो भी त्रस स्थावर, चाक्षुष- 
आचारक्षुष जीव हैं, उन सभी की हिंसा करता है। 

टीका-- इस गाथा मे यह बर्णन है कि वनस्पति-काय की हिंसा करता हुआ केवल 
वनस्पति-काय की ही हिसा नहीं करता, किन्तु वह जो नाना प्रकार के जीव वनस्पति के आश्रित 
होते हैं, उन त्रस-स्थावर, चाक्षुष- अचाक्षुष सभी प्रकार के जीवो की हिंसा करता है। सूत्रकार 
के कथन का तात्पर्य यह है कि, वनस्पति-काय की हिसा कदापि नहीं करनी चाहिए । क्योंकि 
वनस्पति की हिंसा करना सभी जीवों की हिंसा करना है । यदि कोई यह कहे कि तदाश्रित जीवों 
का क्‍या पता ? वे उस समय उसमे हों या न हों, परन्तु यह कहना निश्चित (सम्भव) नही है, 
उसको बिना सर्वज्ञ के कौन मेट (दूर कर) सकता है। 

उत्थानिका- अब आचार्य, इस वनस्पति के अधिकार का उपसंहार करते हैं :- 


तम्हा एअं विआणित्ता, दोसं दुग्गडइ बड्ढणं। 
वणस्सइसमारंभं , जावजीवाइं.. वज्जए॥ ४३।। 
तस्मादेत॑ विज्ञाय, दोष॑ दुर्गति-वर्द्धनम्‌। 
वनस्पतिसमारम्भं » यावज्जीव॑ वर्जयेत्‌॥ ४३ ॥ 


पदार्थान्वय:- तम्हा-इसलिए एअं-इस दुग्गड़ बड्ढणं-दुर्गति के बढाने वाले दोसं- 
दोष को विआणित्ता-जान कर वणस्सइ समारंभं-वनस्पति-काय के समारंभ को जावजीवाइं- 
यावज्जीवन के लिए वज्जए-वर्ज दे । 

मूलार्थ- यह वनस्पति काय का समारम्भ, दुर्गति के बढ़ाने बाला है। अत: इस 
दोष को भली भाँति जान कर, साधु को बनस्पति-काय का समारम्भ जीवन भर के लिए 
छोड देना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा मे इस बात का उपदेश किया गया है कि, वनस्पति काय के 
समारम्भ का फल भगवान्‌ महावीर प्रभु ने दुर्गति के बढ़ाने वाला कथन किया है । इसलिए इस 
दोष को सम्यक्तया जान कर इस का समारम्भ सर्वथा छोड़ देना चाहिए। जिससे आत्मा सदैव 
अहिसा-वैृत्ति द्वारा आत्म-समाधि प्राप्त कर सके। क्योंकि प्रत्येक आत्मा को सुख देने से ही 
आत्म-समाधि की प्राप्ति होती है । 'सुख दीया सुख होत है, दुख दीया दुख होत '। 

उत्थानिका- अब आचार्य, बारहवें स्थान के विषय में कहते हैं:- 


२४६ ] दशर्वैकालिकसूत्रम्‌- [ षष्ठाध्ययनम्‌ 


तसकाय॑ न हिंसंति, मणसा वयसा कायसा। 
तिविहेण करणजोएण, संजया सुसमाहिआ॥ ४४।। 
त्रसकार्य न हिंसन्ति, मनसा वचसा कायेन। 


त्रिविधेन करणयोगेन, संयता: सुसमाहिता: ॥ ४४ड॥ 


पदार्थान्वयः- सुसमाहिआ- श्रेष्ट-समाधि वाले संजया-साधु मणसा-मन से वयसा- 
वचन से कायसा- काय से तिविहेण करणजोएण-तीन करण और तीन योग से तससायं-त्रस 
काय की न हिंसन्ति-हि सा नहीं करते | 

मूलार्थ-जिनकी पवित्र आत्मा सर्वतोभावेन शान्त है, ऐसे साधु मन , वचन और 
शरीर से एवं कृत, कारित और अनुमोदन से कभी भी त्रस-काय की हिसा नहीं करते । 

टीका--इस सूत्र में ग्यारहवें स्थान के पश्चात्‌ बारहवे स्थान के विषय में कथन किया 
है। श्रेष्ठ समाधि वाले साधु, तीन करण और तीन योग से न तो स्वयं त्रस-काय के जीयो की 
हिंसा करते हैं, न औरो से हिसा करवाते हैं तथा जो अन्य लोग त्रस-काय के जीवो की हिसा 
करते हैं, उनकी अनुमोदना भी नहीं करते हैं। इसी लिए वे मुनि पूर्णतया अहिसा--वृत्ति का 
पालन करने से सुसमाहितात्मा और समाधिस्थ होते हैं । कारण यह है कि, जिनकी आत्मा बैर- 
विरोध से रहित होती है, वस्तुत: उन्हीं को आत्म-ध्यान में तह्लीनता प्राप्त होती है, औरों को 
नहीं | यहाँ प्रश्न होता है कि, त्रस-काय* किसे कहते हैं ? इसका समाधान यह है कि, जो जीव 
चलते फिरते दृष्टिगोचर होते हैं , यथा द्वीन्द्रिय जीव, त्रीन्द्रिय जीव , चतुरिन्द्रिय जीव, और 
पंचेन्द्रिय जीव, इन सब जीवो की त्रस सज्ञा है । 

उत्थानिका- अब आचार्य, फिर इसी अधिकार का स्पष्टीकरण करते हैं- 


तसकायं॑ विहिंसंतो, हिंसइ उ तयस्सिए। 
तसे अ विविहे पाणे, चक्खुसे अ अचक्खुसे ।॥४५ ।। 
त्रसकायं विहिंसन्‌ , हिनस्ति तु तदाश्नितानू। 
त्रसांश्व विविधान्‌ प्राणिन:, चाशक्षुषांश्राचाक्षुषान्‌ू ॥४५॥ 
पदार्थान्चय:- तसकायं-त्रस-काय की विहिंसंतो-हिसा करता हुआ तयस्सिए- 
तदाश्रित तसे-त्रस अ-और विविहेपाणे-नाना प्रकार के स्थावर प्राणी तथा चक्खुसे-चाक्षुप अ- 
और अच्क्खुसे-अचाक्षुष सभी जीवो की हिंसड़ उ -हिंसा करता है। 
मूलार्थ- त्रस-काय की हिंसा करता हुआ प्राणी, उसके आश्रित होकर रहने वाले 
त्रस-स्थाबर, सूक्ष्म-स्थूल आदि अन्य जीवों की भी हिंसा करता है। 
टीका- त्रस-काय के जीवों की हिंसा करने से तदाश्रित त्रस-स्थावर, सूक्ष्म-बादर, 
चाक्षुष-अचाक्षुष जो भी जीव होते हैं, उन सभी जीवों की हिंसा हो जाती है। अतएवं त्रस- 


हे यह बस्तुत व्यवहार लक्षण है । निश्चय लक्षण तो यह है कि , जो जीव त्रस नाप कर्भोंदिय से होते हैं 
वे प्रस कहलाते है और जो जीव स्थाधर नाम कर्मोदय से होते हैं , पे स्थावर कहलाते हैं। -- संपादक 


शष्लाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ २४७ 


4. ४० | पा जेपोफीकिठर । क4 76 का तपशरा कफ) रक्त २ 3. पक ! # २३ 


काय की हिसा से सर्वथा निवृत्ति करनी चाहिए। क्योंकि, श्रेष्ठ आत्माएँ जब सब प्रकार की हिंसा 
से निवृत्त हो जाती हैं, तब उनको पूर्णतया समाधि-भाव प्राप्त हो जाता है । हिंसा करते हुए कभी 
कहीं किसी को समाधि मिली हो, यह संसार के आज तक के इतिहास में कहीं भी अद्»ित नहीं 
मिलता है | प्रत्युत हिंसा से पूरी-पूरी अशान्ति ही मिली है। इसके डदाहरण तो पृष्ठ-पृष्ठ पर एक 
से एक बढ़ चढ़ कर लिखे हुए मिलेंगे | वास्तव में जो अपनी शान्ति के लिए दूसरों को अशान्ति 
पहुँचाता है, उसे शान्ति कैसे मिल सकती है। जो दूसरों के लिए खंदक (गड्ढ़ा) खोदता है 
उसको कुआँ तैयार मिलता है। 
उत्थानिका--- अब आचार्य, उक्त कथन का उपसंहार करते हैं :-- 


तम्हा एअं विआणित्ता, दोसं दुग्गडवड्ढ्ं । 
तसकायसमारंभं , जावजीवईं वज्जए॥ ४६॥।। 
तस्मादेत॑ विज्ञाय, दोष दुर्गतिवर्द्धनम। 
त्रसकाय समारम्भं, यावज्जीवं॑ वर्जयेत्‌॥ ४८६॥ 


पदार्थान्वय: --- तम्हा-इसलिए एऑअं-इस दुग्गड़बड्छढणं-दुर्गति के बढाने वाले दोसं- 
दोष को विआणित्ता-जान कर साध तसकायसमारंभं-त्रस-काय के समारम्भ को जावजीवाइं- 
यावज्जीवन के लिए वज्जए-वर्ज दे । 

मूलार्थ--इसलिए इस उुशंति-वर्द्धक दोष को भली भाँति जान कर, साधु को 
त्रस-काय के समारम्भ का सबंथा यावज्जीवन के लिए परित्याग कर देना चाहिए। 

टीका--इस गाथा में त्रस-काय के प्रस्तुत विषय का उपसंहार करते हुए कहते हैं कि, 
त्रस-काय की हिंसा पूर्णतया दुर्गति सम्वर्द्धिका है। त्रस-काय की हिंसा ने न तो अतीत-काल 
मे किसी को सुगति दी और न भविष्य में देगी। अत: दुर्गति से डरने वाले और सुगति की 
कामना करने वाले लोगों को त्रस-काय के समारम्भ का यावज्जीवन के लिए परित्याग कर देना 
चाहिए। यह बात भली प्रकार युक्ति-युक्त है कि, यावन्मात्र हिंसा एक प्रकार का ऋण है। जो 
जिस प्रकार प्राणियों को कष्ट देता है, प्राय: उसे उसी प्रकार के कष्टों का सामना करना पडता है । 
यदि ऐसा कहा जाए कि, इन सभी गाथाओं में हिंसा का फल दुर्गति बतलाया गया है, किन्तु 
नरक नहीं बतलाया गया इसका क्या कारण है ? तो शझ्डा के समाधान में कहा जाता है कि, 
शास्त्र में नरक, तिर्यञ्न, कुमनुष्य और सेवक-देव ये चारों दुर्गतियाँ प्रतिपादित की गई हैं और 
हिंसक-जीव चारों ही दुर्गतियों में नाना प्रकार के कष्टों को भोगता रहता है । अतएव हिंसा का 
सर्वथा परित्याग कर देना चाहिए जिससे दुर्गतियों की अपेक्षा सिद्ध, देव, मनुष्य और सुकुल 
रूप-सदृतियों की प्राप्ति हो सके। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, 'मूल गुणों के कथन के पश्चात्‌ उत्तर गुणों का कथन 
करते हुए! 'अकल्प' नामक तेहरवें स्थान के विषय में कहते हैं :-- 


जाईं चत्तारि भुजाडं, इसिणा हारमाइणि। 
ताइंतु. विवजंतो, संजमं अणुपालए॥ ४७।। 
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यानि चत्वारि अभोज्यानि, ऋषीणामाहारादीनि । 
तानि तु विवर्जयनू, संयममनुपालयेत्‌ू_॥ ४७॥ 


पदार्थान्वथ:-- जाइं-जो चत्तारि-चार आहारमाइणि- आहार आदि पदार्थ इसिणा- 
साधुओं को भुज्जाइं-अभोज्य हैं (अकल्पनीय हैं) साधु ताइं-उन चारों को तु-निश्चय कर के 
बिविज्जंतो-वर्जता हुआ संजर्म-संयम की अणुपालए-पालना करे। 

मूलार्थ--जो चार आहार आदि पदार्थ साधुओं को अकल्पनीय हैं, साधु उन 
चारों को सभी प्रकार से छोड़ता हुआ अपने संयम को निरंतर पालना करे। 

टीका-- पूर्व जो पाँच महाव्रतों और छ : कायों का वर्णन किया है, वह साधु के मूल 
गुणों का वर्णन किया है। अब आचार्य महाराज, क्रम प्रात अकल्प आदि छ: उत्तर गुणों का 
वर्णन करते हैं। क्योंकि, जिस प्रकार बाड़ खेत को रक्षा करती है, ठीक इसी प्रकार उत्तर गुण, 
मूल गुणों की रक्षा करते हैं । मूल गुणों की रक्षा के लिए उत्तर गुणों का होना परमावश्यक है । यह 
तेहरवाँ स्‍थान अकल्प नामक है | इसके दो भेद हैं-- शिष्यक- अकल्प और स्थापना-अकल्प | 
शिष्यक-अकल्प उसका नाम है-- जिस शिष्य ने अभी तक पिण्डैषणा आदि अध्ययनों द्वारा 
भिक्षा विधि का अध्ययन नहीं किया और ना ही उसने सम्यक्तया भिक्षाचारी के दोषों का ज्ञान 
प्राप्त किया है, उस शिष्य का लाया हुआ आहार गीतार्थ-मुनियों के लिए अकल्पनीय होता है। 
द्वितीय स्थापना-अकल्प है । जैसे कि, आहार, शय्या, वस्त्र और पात्र-- ये चारों ही पदार्थ यदि 
सदोष हैं तो साधुओ को अकल्पनीय हैं। क्योंकि, ये संयम के अनुपकारी हैं। अतएव साधु 
अकल्पनीय पदार्थों को छोड़ता हुआ शुद्ध-सयम की भावों से पालना करे, जिससे आत्मा का 
कल्याण हो सके तथा यह बात भी भली प्रकार से मानी हुई है कि, उत्तर गुणों की विराधना करने 
से मूल गुणों में हानि पहुँचे बिना नहीं रह सकती | अस्तु, मूल गुणों को रक्षा के लिए उत्तर गुणों 
की शुद्धि की ओर विशेष सावधानी रखनी चाहिए। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, फिर इसी विषय को स्फुट करते हैं :-- 


पिंडं सिज्ं च वत्थं च, चउत्थं पायमेव य। 
अकप्पिअं न इच्छिजा, पडिगाहिज कप्पिअं॥ ४८ ।। 
पिण्डं शय्यां चर वस्त्र च, चतुर्थ पात्रमेव च। 
अकल्पिकं नेच्छेत्‌, प्रतिगल्लीयात्‌ कल्पिकम्‌॥ ४८ ॥ 
पदार्थान्यय:--- पिंडें- आहार च-तथा सिज्ज॑-शय्या च-तथा वत्थं-वस्त्र ब-तथा 
एज-इसी प्रकार अउत्थं-चतुर्थ पायं-पात्र, ये सब यदि अकप्पिअं-अकल्पनीय हों तो न इच्छिज्जा- 
ग्रहण न करे तथा कष्पिआं-यदि कल्पनीय हों तो पडिगाहिज्ज-ग्रहण करे। 
मूलार्थ--आहार, शय्या, वस्त्र और पात्र यदि ये चारों पदार्थ सदोष हों तो साधु 
ग्रहण न करे, और यदि निर्दोष हों तो ग्रहण कर ले। 
टीका--इस गाथा में कल्पनीय (निर्दोष) और अकल्पनीय (सदोष) पदार्थों का 
बर्णन किया गया है। जैसे कि, आहार, उपाश्रय, वस्त्र तथा पात्र आदि यदि साधु-वृत्ति के सर्वथा 
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योग्य (कल्पनीय) हो, तो साधु ग्रहण कर ले। यदि ये सभी पदार्थ अकल्पनीय हों अर्थात्‌ 
सदोष हों, तो कदापि ग्रहण न करे। कारण कि, सदोष पदार्थों के आसेवन से आत्मा में जो 
पूर्णतया अहिंसा के भाव होते हैं, उन में बाधा उपस्थित हो जाती है। अतएव साधु को सदा 
कल्पनीस पदार्थों के ग्रहण करने की ओर ही ध्यान देना चाहिए। अकल्पनीय पदार्थों के ग्रहण 
की ओर नहीं । अकल्पनीय-पदार्थों के ग्रहण का और तो क्‍या ? कभी भूलकर मन से विचार 
भी नहीं करना चाहिए। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, फिर उक्त स्थान के विषय में ही करते हैं :-- 


जे नियागं ममायंति, कीअमुद्देसिआहड । 
वहं ते समणुजाणंति, इअ उत्तं महेसिणा।॥ ४९॥।। 
ये नियागं ममायन्ति, क्रीतमौहेशिकमाहतम्‌ । 

वध ते समनुजानन्ति, इत्युक्ते महर्षिणा॥ ४९॥ 


पदार्थान्यय:--- जे-जो कोई साधु नियागं-नित्य आमत्रित आहार तथा कीऊं-मोल 
लिया हुआ आहार तथा उद्देसि ( यं )- औद्देशिक आहार तथा आहडं-साधु के बास्ते सम्मुख लाया 
हुआ आहार ममायंति-ग्रहण करते हैं ते-बे साधु बहं-प्राण वध की समणुजाणंति-अनुमोदना 
करते हैं कुअ-इस प्रकार महेसिणा-पूर्व महर्षि ने उत्तं-कथन किया है। 

मूलार्थ-- भगवान्‌ महावीर ने बतलाया है कि, जो विचार-विलुप्त-साधु, नित्य- 
आमंत्रित-आहार, क्रीत-कृत-आहार, औद्देशिक-आहार तथा आहत-आहार ग्रहण करते 
हैं, वे प्रकट रूप में घट्जीवनिकाय के बध की अनुमोदना करते हैं। 

टीका--' हे भगवन्‌ ! आप कहाँ फिरते रहेंगे। कृपया नित्य प्रति एक मेरे ही घर से 
आहार ले लिया करें।' गृहस्थ के इस निवेदन पर ' मामकीनो5 यं पिण्ड:' की भावना रखते हुए 
जो रस-लोलुप, द्रव्य-लिड्री साधु नित्य प्रति एक ही घर से आहार लाते हैं तथा क्रीत-कृत 
(मोल लिया हुआ) औद्देशिक (साधु के बास्ते तैयार किया हुआ) और आहत (साधु के स्थान 
पर दानार्थ लाया हुआ) आहार ग्रहण करते हैं, वे सब प्रकार से प्रत्यक्ष घटू-कायिक जीवों के 
वध के (घात के) अनुमोदक हैं। ऐसों को सर्व जीव रक्षक के विमल विशेषणों से समलंकृत 
करना, नितान्‍्त अज्ञानता है। अतएव प्राचीन काल के पवित्रात्मा, महर्षि, भगवान्‌ महावीर ने ऐसे 
भ्रष्ट साधुओं की भ्रष्टता का वर्णन कर इनके पूर्ण बहिष्कार की अटल योजना की है। अतः: जिन्हें 
अपना धर्म पालन करना है उन्हें ये अकल्पनीय आहार कदापि नहीं लेने चाहिए। इस गाथा में 
जो 'नियागं” और 'ममायंति ' शब्द आए हैं, उनके लिए टीकाकार और अवचूरिकार ने क्रमश: 
अपनी टीका और अवचूरि में इस प्रकार लिखा है-- 'नियागमिति, नित्यमामन्त्रितं पिण्डं। 
ममायंति मामकौन<5 यं पिण्ड इति कृत्वा गृहन्ति |! 

उत्थानिका-- अब आचार्य, इस कथन का उपसंहार करते हैं :-- 


तम्हा असणपाणाइं, कीअमुद्देसिआहड़ं । 
बज्जयंति ठिअप्पाणो, निग्गंथा धम्मजीविणो ॥५० ।। 
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तस्मादशनपानादि , क्रीतमौद्देशिकमाहतम्‌ । 
वर्जयन्ति स्थितात्मानो, निर्ग्रन्था: धर्मजीविन: ॥५०॥ 
पदार्थान्वय:--- तम्हा-इस लिए ठिअप्पाणो-स्थिर है आत्मा जिन की ऐसे 
धम्मजीविणो- धर्म पूर्वक जीवन व्यतीत करने वाले निग्गंथा-निर्ग्नध कीआं-मोल लिया हुआ 
उद्दसि ( य॑ं )-साधु का उद्देश्य रखकर बनाया हुआ तथा आहड़ं-साधु के सम्मुख लाया हुआ 
असणपाणाइं-अजन्न-पानी आदि आहार को वज्जयन्ति-छोड़ देते हैं (ग्रहण नहीं करते ) 
मूलार्थ--जिनकी आत्मा सर्वथा स्थिर है और जो धर्म पूर्वक जीवन व्यतीत 
करने वाले हैं, वे निष्परिग्रही साथु नियाग, क्रीत-कृत औद्देशिक और आहत अशन- 
पानादि पदार्थ कदापि ग्रहण नहीं करत्ते। 
टीका--इस गाथा मे इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जो धर्म-क्रिया-पूर्वक 
अपना जीवन व्यतीत करने वाले निर्गनन्थ हैं, वे मोल का लिया हुआ आहार, साधु का उद्देश्य रख 
कर तैयार किया हुआ आहार, साधु के पास साधु के निमित्त से लाया हुआ आहार, अशन, पान, 
खादिम और स्वादिम अकल्पनीय होने के कारण कभी नहीं ग्रहण करते हैं । चाहे कोई कितना 
हो क्‍यों न आग्रह करे, पर वे अकल्पनीय पदार्थ की ओर ' ग्रहण करने की इच्छा से ' आँख उठा 
कर भी नहीं देखते हैं । यह बात उन्हीं निर्ग्रन्थों की है, जो धर्म मे स्थित हैं और धर्म-जीवी होने 
से अपना तथा दूसरों का कल्याण करने वाले हैं। 


उत्थानिका--- अब आचार्य,'गृहि-भाजन-नामक ' चौदहवें स्थान का वर्णन 
करते हैं :-- 
कंसेसु कंसपाएसु, कुंडमोएसु वा पुणो। 
भुंजंतो असणपाणाईं, आयारा परिभस्सइ॥॥५१ ।। 
कंसेषु_ कंसपात्रेषु, कुण्डमोदेषु वा पुनः। 
भुझानोउइशनपानादि , आचारात्‌ परिभ्रश्यति॥५१॥ 
पदार्थान्वय:-- कंसेसु-कासी की कटोरी में पुणो-तथा कंसपाएसु-कासी की थाली 
में बा-तथा कुंडमोएसु-मिट्टी के कुडे में असणपाणाइं-अन्न पानी आदि भुंजंतो-भोगता हुआ 
साधु आयारा- अपने साधु आचार से परिभरस्सइ- भ्रष्ट हो जाता है। 
मूलार्थ--जो मुनि कांसी की कटोरी में, कांसी की थाली में तथा मिट्टी के कुंडे 
में, अशन-पान आदि भोजन करता है; वह अपने साध्याचार से सर्वथा भ्रष्ट हो जाता है। 
टीका-- अब आचार्य श्री 'गृहिभाजन ' नामक चौदहवें स्थान के विषय में कहते हैं । 
इस स्थान का यह आशय है कि, साधु गृहस्थों के पात्रों में आहार न करे। क्योंकि, जो साधु 
कांसी की कटोरी में, कांसी की थाली में तथा मिट्टी के कुंडों “जो हाथी के पैर के आकार की 
तरह बने हुए होते हैं' में अशन, पान, खादिम, और स्वादिम -- चारों प्रकार का आहार करता 


है, बह साधु-आचार से पतित हो जाता है। अतएव साधु-वृत्ति पालन करने के लिए साधु को 
'यदि सर्वथा निर्दोष हो तो भी ' गृहस्थों के पात्रों में कदापि भोजन नहीं करना चाहिए। 
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उत्थानिका-- अब आचार्य, 'गृहस्थ के पात्रों में भोजन क्‍यों नहीं करना चाहिए ? ' 
इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं :-- 


सीओदगसमारंभ , मत्तधोअणछडुणे । 
जाइं छंनंति भूआइं, दिट्ठो तत्थ असंजमो ॥५२ ।। 


शीतोदकसमारम्भे , मात्रकधावनोज्झने । 
यानि छिद्यान्ते भूतानि, दृष्ट: तत्र असंयम: ॥५२॥ 


पदार्थान्वय:--- सीओदगसमारंभे-शीत जल के समारम्भ से तथा मत्त- 
धोअणछड्डणे-पात्र धौत-जल के गिरने से जाइं-जो भूआइं-प्राणी छंनंति-हनन होते हैं, उससे 
तत्थ-गृहस्थ के पात्रो में भोजन करने मे केवल ज्ञानियों ने असंजमो-पूरा-पूरा असयम दिट्वो-देखा 
है। 


मूलार्थ--पूर्वोक्त गृहस्थ पात्रों में भोजन करने से एक तो धोने आदि के लिए 
कच्चे जल का आरम्भ होता है और दूसरे धौत जल को अयल्ा से यत्र तत्र गिराने से 
जीवों का घात होता है। अत: केवल ज्ञानी तीर्थंकर देवों ने ' गृहस्थ के पात्रों में जो भोजन 
किया जाता है ' उसमें जीव विराधना-रूप असंयम स्पष्टत: देखा है। 


टीका--इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जो साधु गृहस्थों के 
बर्तनों में आहार करते हैं, उनको इस प्रकार के दोष लगते हैं | साधु इन पात्रों में भोजन करेगा, 
इस आशय से गृहस्थ पहले ही उन पात्रों को सचित्त जल से धो डालते हैं और साधु के भोजन 
करने के बाद फिर उन बर्तनों को धोते हैं एवं उस पानी को अयल्न-पूर्वक गिराते हैं, जिससे नाना 
प्रकार के सूक्ष्म-वादर जीवों को हिंसा हो जाती है।इस लिए श्री तीर्थंकर देवों ने अपने ज्ञान में 
देखा है कि, गृहस्थों के पात्रों में भोजन करने से असंयम की प्रवृत्ति बढ़ती है और यह उपदेश 
किया कि, दया-प्रेमी साधु को गृहस्थो के पात्रों में कदापि भोजन नहीं करना चाहिए सूत्र में जो 
“छंनंति' क्रिया पद दिया हुआ है उसके स्थान में कई प्रतियों में 'छप्पंति '-' क्षिप्यन्ते' पद भी 
लिखा हुआ मिलता है| परन्तु ' छंनंति '-' छप्पंति' के अर्थ में कोई अन्तर नहीं है। दोनों का 
भावार्थ बस्तुतः एक-सा ही है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, 'गृहस्थ पात्र में भोजन करने से होने वाले दोषों का 
वर्णन करते हुए' इस स्थान का उपसंहार करते हैं :-- 


पच्छा कम्मं पुरेकम्मं, सिआ तत्थ न कप्पड़। 

एअमइ न भुंजंति, निग्गंथा गिहिभायणे।॥५३॥।। 

पश्चात्कर्म पुर: कर्म, स्थात्‌ तत्र न कल्पते। 

एतदर्थ न भुखजते, निर्ग्रेथा गृहिभाजने॥५३ ॥ 
पदार्थान्वय:--- तत्थ-गृहस्थों के पात्रों में भोजन करना साधु को न ऋष्पड़-नहीं 


२५२ ] दश्ैकालिकसूत्रम्‌- [ षष्ठाध्ययनम्‌ 


कल्पता है। क्योंकि सिया-कदाचित्‌ पच्छाकम्मं-पश्चात्‌-कर्म तथा पुरेकम्म॑- पूर्व-कर्म लगता है 
एयमटइं-इसलिए निग्गंथा-निर्ग्ग्थ गिहिभायणे-गृहस्थ के पात्र में न भृंज॑ति- भोजन नहीं करते । 
--गृहस्थ के पात्रों में भोजन करने से साधु को पूर्व-कर्म का तथा 

पश्चात्‌- का बहुत विशाल दोष लगता है। अतएव जो मुनि निर्दोष संयम के धारक है, 
ले किसी भी दशा में गृहस्थ के पात्रों में भोजन नहीं करते । 

टीका-- इस गाथा में उक्त विषय का उपसंहार किया गया है। जब साधु गृहस्थों के 
बर्तनों में भोजन करने लग जाएगा, तब उसको पक्चात्कर्म वा पूर्व-कर्म रूप दोष लगेंगे। क्योंकि, 
जब साधु ग॒हस्थों के बर्तनों में भोजन कर चुकेगा तब वे गृहस्थ उन बर्तनों को शुद्ध (पवित्र) 
बनाने के लिए शीत जल द्वारा प्रक्षालनादि क्रियाएँ करेंगे, यह पश्चात्कर्म है तथा भोजन करने से 
पहले साधु के लिए ही उन बर्तनों को शीत जल द्वारा शुद्ध करने लगेंगे यह पूर्व-कर्म है। अत: 
उक्त दोनो प्रकार के दोषों को दूर करने के लिए ही (उपलक्षण से अन्य संभावित दोषों को भी 
दूर करने के लिए) साधु-जन गृहस्थ लोगों के बर्तनों में भोजन नहीं करते ।यदि ऐसे कहा जाए 
कि, यदि उष्णादि अचित्त जल से पात्र शुद्ध कर लिए जाएँ तो फिर कोई दोष उत्पन्न नहीं हो 
सकता ? शड्ज् के उत्तर में कहा जाता है कि, यदि उष्ण जल आदि इसी निमित्त से तैयार किए 
जाएँगे तब तो पूर्व-कर्म दोष पहले ही उपस्थित हो जाएगा और उपलक्षण से अन्य दोषो की 
सभावना भी अनिवार्य है ।इसीलिए दया-पालक-मुनियों को गुहस्थों के पात्रों में कदापि भोजन 
नहीं करना चाहिए। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, पंदरहवें स्थान का वर्णन करते हैं :-- 


आसंदी-पलिअंकेसु, मंचमासालएसु वा। 
अणायरिअमज्ञाणं , आसदइत्तु सहइत्तु वा॥॥५४॥।। 


आसंदी-पर्यकेषु , मंचाशालकेषु_ वा। 
अनाचरितमार्याणां , आसितुं शयितुं वा॥५४॥ 


पदार्थान्बय:-- अज्ञाणं-आर्य भिक्षुओ को आसंदी पलिअंकेसु-आसंदी और पय॑कों 
पर मंचं-खाट पर बवा-अथवा आसालएसु-सिंहासन वा कुर्सी पर आसइत्तु-बैठने से तथा सड्त्तु- 
सोने से अणायरिआअं-अनाचरित नामक दोष लगता है। 

मूलार्थ--आसंदी, पर्यक, खाट और कुर्सी आदि गृहस्थों के आसनों पर बैठने से 
तथा सोने से आर्य ( श्रेष्ठ आचार विचार वाले ) मुनियों को अनाचरित नामक दोष लगता 
है। 

टीका-- इस गाथा में चौदहवें स्थान के वर्णन के बाद पंदरहवें स्थान के विषय में 
वर्णन किया गया है। जैसे कि, आर्य भिक्षुओं को आसंदी (भद्रासन), पर्यक (पलंग), मच 
(खाट-चारपाई ), आशालक (सिंहासन और कुर्सी आदि), पर बैठने से तथा सोने से अनाचार 
रूप दोष लगता है। कारण यह है कि, उक्त आसनों का मध्यभाग शुषिर (पोला) होता है, 
जिससे वहाँ पर बैठे हुए जीव दृष्टि गोचर नहीं हो सकते और जब दृष्टि गोचर नहीं होते, तो फिर 
रक्षा कैसे हो सकती हैं ? सूत्र में जो 'आशालक ' शब्द आया है, उसकी व्याख्या करते हुए 
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व्याख्याकार ने लिखा है कि, '' आशालकस्तु अवष्टम्भसमन्वित आसनविशेष:--' अर्थात्‌-जिसमें . 
सहारा हो, ऐसा सुखकारी आसन | अत: यह टीकाकार का ' आसान विशेष ' आधुनिक समय में 
आराम कुर्सी आदि ही समझ में आता है। सूत्र में जो आसनों का नामोद्देश किया है, उससे यह 
अभिप्राय नहीं होता है कि, 'सूत्रकधित आसन ही त्याज्य हैं, अन्य नहीं।' सूत्र में गिने हुए 
आसनों के अलावा अन्य आसनों को भी उपलक्षण से ग्रहण कर लेना चाहिए । 


उत्थानिका---- अब आचार्य, इस अधिकार के अपवाद का कथन करते हैं :-- 
नासंदीपलिअंकेषु , न निसिज्जा न पीढए। 


निग्गंथा पडिलेहाए , बुद्धवुत्तमहिद्दगा ॥५५॥।। 
नासंदीपर्यकयो: , न निषद्यायां न पीठके। 
निर्ग्रन्था: अप्रतिलेख्य, बुद्धोक्तमधिष्ठातार: ॥५५॥। 


पदार्थान्वय:-- बुद्धवुत्तमहिट्ठगा-सर्वज्ञ देवों के वचनों को मानने वाले निग्गंथा- 
साधु पडिलेहाए-बिना प्रतिलेखन किए न-न तो आसंदीपलिअंकेसु-आसंदी और पलग पर 
बैठते हैं नं-न निसिज्ञा-गद्दी पप और न-न पीढए-पोठक पर बैठते हैं। 


मूलार्थ-- जो मुनि, तीर्थकर-देवों की आज्ञा को पूर्णतया मानने बाले हैं; वे 
आसंदी, पर्यक, गद्दी और पीठ आदि पर बिना प्रतिलेखन किए बैठने, उठने और सोने 
आदि की क्रियाएँ कदापि नहीं करते हैं। 

टीका-- इस गाथा में उक्त विषय का स्पष्टीकरण किया गया है और साथ ही उसका 
अपवाद भी दिखलाया गया है। जैसे कि, श्री तीर्थंकर देवों की आज्ञा के पालन करने वाले साधु 
को गृहस्थों के आसंदी, पर्यक तथा पीठक आदि आसनों पर प्रथम तो बैठना ही नहीं चाहिए, 
क्योंकि उनमें शुषिरता (छिद्र) के कारण अनेक प्रकार के जीवों के रहने की संभावना है । यदि 
कभी किसी रोगादि आवश्यक कारण से (असमर्थता से) इन आसनों पर बैठना भी पड़े तो 
अच्छी तरह निरीक्षण कर प्रतिलेखना कर के बैठना चाहिए, अन्यथा नहीं। यहाँ यह अवश्य 
ध्यान रहे कि, उत्सर्ग-मार्ग में तो चाहे किसी प्रकार के भी गृहस्थासन हों, चाहे कैसे ही कारण 
क्यों न हों, कभी भी नहीं बैठना चाहिए। हाँ, अपवाद-मार्ग मे किसी विशेष कारण के उपस्थित 
होने पर प्रतिलेखना करके बैठ सकता है। 

उत्थानिका-- अब आचार्य महाराज, 'उक्त आसनों पर बैठने से क्या दोष होता है ?' 
इसके विषय में कहते हैं :-- 


गंभीरविजया एए, पाणा दुष्पडिलेहगा। 
आसंदी पलिअंको य, एअमटं विवज्जिआ॥५६।। 
गम्भीरविजया एते, प्राणिनो दुष्प्रतिलेख्या: । 
आसंदी  पर्यद्डश्च, एतदर्थ विवर्जिता: ॥५६॥ 


२५४ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ षष्ठाध्ययनम्‌ 


पदार्थान्यय:-- एए-ये सब आसन गंभीरबिजया-अप्रकाशमय हैं, अत: पाणा- 
सूक्ष्म प्राणी दुष्पडिलेहगा-दुष्प्रतिलेखय हैं ।एअम्ई-इसलिए आसंदी पलिअंको-आसंदी पर्यंक 
य-और मंचादि आसन साधुओं को विवज्जिआ-विवर्जित हैं । 

मूलार्थ--ये आसंदी आदि आसन अप्रकाशमय हैं, अत: दुष्प्रतिलेख्य हैं। इसीलिए 
साधुओं के वास्ते ये आसन सभी प्रकार से बर्जित हैं। 

टीका-- पूर्व सूत्रोक्त पर्यक आदि गंभीर-विजय (अप्रकाशमय) हैं। इनमें जैसा 
चाहिए बैसा बराबर प्रकाश नहीं पड़ता। अत: तद्गत जीव भली भाँति प्रति-लेखन नहीं किए 
जा सकते अर्थात्‌ उनका निरीक्षण सम्यगूप्रकार से नहीं हो सकता है। जब जीवों का निरीक्षण 
ही नहीं हुआ तो उनकी रक्षा कैसे हो सकती है? रक्षा तो तभी हो सकती है जब कि वे रक्षक 
के दृष्टि गोचर हों । अत: सारांश यह है कि, इस जीव-घात रूप दोष से अपनी पवित्र आत्मा को 
निष्कलंक बनाए रखने के लिए जीव-दया-प्रेमी साधुओं को कदापि पूर्वोक्त पयैक आदि 
अयोग्य आसनों पर बैठने , सोने आदि की कोई भी क्रिया नहीं करनी चाहिए। 

उत्थानिका-- अब आचार्य जी सोलहवें स्थान का विवेचन करते हैं :-- 


गोअरू्गपविद्वुस्स , निसिज्जा जस्स कप्पड़। 
इमेरिसमणायारं , आवजइ अबोहिआं॥५७।। 


गोचराग्रप्रविष्टस्य , निषद्या यस्य कल्पते। 
ईदूशमनाचारें_, आपद्यते अवोधिकम्‌।॥।५७॥ 


पदार्थान्वय:-- गोअरग्गपबिट्टस्स-गोचराग्र-प्रविष्ट जस्स-जिस साधु को गृहस्थ के 
घर पर निसिज्ञा-बैठना कप्पह-कल्पता है (उत्तम प्रतीत होता है) वह साधु इमेरिसं-वक्ष्यमाण 
अणायारं-अनाचार को और उस अनाचर के अबोहिअं-अबोध-रूप फल को आवज्जड्च-प्रात 
करता है। 

मूलार्थ-- गोचरी के लिए गया हुआ जो साधु , गृहस्थों के घरों में जा कर बैठता 
है, वह वधक्ष्यमाण-अनाचार एवं मिथ्यात्व-रूप दुष्फल को प्राप्त करता है। 

टीका--- इस गाथा में सोलहवें स्थान के विषय में कथन किया है। यथा जो साधु 
गोचरी के लिए गृहस्थों के घरों में गया हुआ वहीं बैठ जाता है, उसको वह सम्यकत्व का नाश 
अर्थात्‌-- मिथ्यात्व रूप फल की प्राप्ति होती है, जिसका मैं यथा क्रम से वर्णन करूँगा। कारण 
यह है कि, घरों में जा कर बैठने से संयम-वृत्ति में नाना प्रकार की शझ्ड्राएँ उत्पन्न होने की 
संभावना हो सकती है| क्योंकि जब संयमी घरों में नाना प्रकार की काम जन्य क्रियाएँ देखेगा, 
तब उसकी आत्मा संयम वृत्ति में कैसे स्थिर हो सकेगी ? अवश्य ही वह संयम-गिरि के उच्च 
शिखर से गिरकर मिथ्यात्व के सर्व नाशकारी अथाह क्षार समुद्र में डूब जाएगा। इसीलिए 
सूत्रकर्ता ने ' अबोधिक॑ ' और ' आपचद्यते ' ये दो पद दिए हैं, किन्तु क्षयिक-भाव या क्षयोपशभिक- 
भाव तो बड़े भारी सत्य प्रयत्र से प्राप्त होते हैं, किन्तु औदयिक-भाव अत्यन्त शीघ्र ही किसी 
तुच्छ निमित्त के मिलने पर ही उदय हो आता है। सूत्र में जो 'कल्पते ' क्रिया-पद दिया हुआ है 
पाठक उससे “गृहस्थों के घरों में साधु को बैठना कल्पता है (योग्य है) ' इस अर्थ के भ्रम में 
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न पड़े। इस का अर्थ वही है, जो कि ऊपर किया गया है। टीकाकार भी यही अर्थ करते हैं-- गृह 
एवं निषीदन॑ संमाचरति य: साधुरिति अर्थात्‌-- जो साधु गृहस्थ के घर में ही बैठने की क्रिया 
का समाचरण करता है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, अनाचार-विषयक वर्णन करते हैं :-- 


'विवत्ती बंभचेरस्स, पाणाणं च वहे वहो। 
वणीमगपडिग्घाओ, पडिकोहो अगारिणं ॥५८ ।। 


विपत्तिब्रह्माचर्यस्स , प्राणानां च वधे वध:। 
वनीपकप्रतिघात: , प्रतिक्रोध: अगारिणाम्‌॥५८॥ 


पदार्थान्वय:-- गृहस्थों के घरों में बैठने से बंभचेरस्स-ब्रह्मचर्य का बिवत्ती-नाश 
पाणाणं-प्राणियो का बहे-वध होने पर च-और साथ ही बहो-संयम का घात तथा 
वणीमगपडिग्घाओ-भिक्षाचरों का प्रतिघात और अगारिणं-गृहस्थो को पडिकोहो-प्रतिक्रोध 
होता है। 


मूलार्थ--गृहस्थों के घरों में बैठने से ब्रह्मचर्य का नाश, प्राणियों का वध, संयम 
का घात, भिक्षाचर लोगों क्को अन्तराय तथा गृहस्थामी ( गृहस्थ ) लोगों को क्रोध होता 
है। 

टीका-- गृहस्थों के घर में बैठने से एक तो ब्रह्मचर्य का नाश होता है । क्योकि, जिस 
किसी दशा मे इधर-उधर डोलती, फिरती, बैठती, सोती हुई स्त्रियों को देखने से निश्वल से 
निश्वल चित्त भी काम राग के धक्के से चलायमान हो जाता है, चित्त के चञ्जल होते ही ब्रह्मयर्च 
अपने आप स्खलित हो जाता है। ब्रह्मचर्य की स्थिरता, चित्त की स्थिरता पर अवलम्बित है। 
दूसरे षघट्कायिक जीवों का नाश होता है। क्योंकि विशेष संसर्ग के कारण राग भाव हो जाने से 
प्रतिष्ठित साधु के बास्ते नाना प्रकार के स्वादिष्ट पदार्थ तैयार किए जाएँगे, जिससे छ: काय के 
जीवों का विनाश स्वयं सिद्ध है और जहाँ आधा कर्मादि-आहार से जीवों का विनाश होता है, 
भला फिर वहाँ संयम कैसे स्थिर हो सकता है? संयम की स्थिरता तो जीव दया पर निर्भर है। 
तीसरे याचकों को अन्तराय होता है। क्योंकि, देने वाले तो साधु के पास बैठ जाते हैं। उसकी 
सेवा-शुश्रूषा में लग जाते हैं, फिर बेचारे याचकों की पुकार कौन सुने ? तरन-तारन जहाजरूपी 
साधु की भक्ति में लग कर पीछे, क्षुद्र नौका रूप याचकों की तरफ ध्यान जाना भी असम्भव- 
सा है। चौथे गृहस्थों को क्रोध भी होता है। क्योंकि, गृहस्थों का हृदय प्राय: शट्ढा शील होता 
है, वे अपने मन मे अवश्य शह्ल्ा करेंगे कि, '“देखो यह कैसा साधु है? '' बिना कुछ देखे भाले 
झट यहाँ आकर पसर जाता है। साधु का काम है आहार लिया और चल दिया। उसके यहाँ पर 
बैठने से क्‍या प्रयोजन है ? अवश्य ही यह साधु कुछ चाल-चलन में स्खलित प्रतीत होता है। 
फिर अवश्य ही, गृहस्थ जब कभी आगे-पीछे, स्पष्ट- अस्पष्ट रूप से नाना प्रकार के आश्षेप 
करने लेगेंगे। सूत्र का संक्षिप्त सार यह है कि, घरों में बैठने से केवल हानि ही है, लाभ कुछ भी 
नहीं । जो साधु अपने यश को सदा निष्कलछ्डू बनाए रखना चाहते हैं, उन्हें भूलकर भी यह 
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अयोग्य काम नहीं करना चाहिए। ऐसे काम करने वाले के मस्तक पर कलड्डू का काला टीका 
लगे बिना नहीं रह सकता। 
उत्थानिका-- अब आचार्य जी, फिर इसी विषय का कथन करते हैं :- 


अगुत्ती बंभचेरस्स, इत्थिओ वावि संकणं | 
कुसीलवबड्ढणं ठाणं, दूरओ . परिवज्जए॥५९।। 
अगुप्तिब्रह्माचर्यय्थ , स्त्रीतोवापि शड्डूनम्‌। 
कुशीलवर्धन॑ स्थान, दूरत:. परिवर्जयेत्‌॥५९ ॥ 
पदार्थान्वय:- गृहस्थों के घरों में बैठने से बंभचेरस्स-ब्रह्मचर्य की अगुत्ती-अगुप्ति 
होती है बा-और इत्थिओवि-स्त्रियों से भी संकणं-शड्डा उत्पन्न होती है, अत: कुसीलबड्ढणं - 
कुशील के बढ़ाने वाले ठाणं-इस स्थान को साधु दूरओ-दूर से ही परिवज्ञए-वर्ज दे। 
मूलार्थ- गृहस्थों के घरों में बैठने से ब्रह्मचर्य की अगुप्ति होती है तथा स्त्रियों 
को देखने से ब्रह्मचर्य में शट्जा उत्पन्न होती है। अतएवं कुशील के बढाने वाले इस नीच 
स्थान को ब्रह्मचर्य-ब्रती साधु दूर से ही त्याग दे। 
टीका- इस गाथा मे पुन: उक्त विषय का ही वर्णन किया गया है | जैसे कि, जब घरों 
में बैठना होगा तब स्त्रियो को बार बार देखने से ' कैसा ही दृढ़व्रती क्यो न हो ' ब्रह्मचर्य ब्रत की 
अगुप्ति अवश्य हो जाती है। क्योंकि नित्य का संसर्ग बहुत बुरा होता है । एक ब्रह्मचर्य की अगुप्ति 
होगी इतना ही नहीं प्रत्युत स्त्री को विकार- भरी मुखाकृति को देख-कर तो समस्त सयम तवृत्ति 
में ही नाना प्रकार की शड्डाएँ उत्पन्न होने लग जाती हैं । अत: यह स्थान कुशील का ( दु:ख-भाव 
का) बढ़ाने वाला है, इसलिए शुद्ध-सयमी साधुओं का कर्त्तव्य है कि, वे इसे दूर से ही छोड़ दे 
और गृहस्थों के घरो में जाकर न बैठें | वृत्तिकार भी यही लिखते हैं “'स्त्रीतश्चापि शट्डा भवति 
तदुत्फुल्ललोचनदर्शनादिना5 नुभूतगुणाया: कुशीलवर्द्धन स्थानमूउक्तेनप्रकारेणासंयमवृद्धि- 
कारकमिति |" ' 
उत्थानिका- अब आचार्य महाराज, इस स्थानक के अपवाद बताते हैं :- 


तिन्हमन्नयरागस्स , निसिज्जा जस्स कप्पड़। 
जराए अभिभूअस्स , वाहिअस्स तवस्सिणो ॥६० ।। 
त्रयाणामन्यतरस्य , निषद्या यस्य कल्पते। 
जरयाउ भिभूतस्थ , व्याधितस्य त्तपस्विन: ॥६० ॥ 
'पदार्थान्वयः- तिनहँ-तीनो मे से अन्नयरागस्स-अन्यतर (कोई एक) जस्स-जिसको 
'निसिज्ञा-गृहस्थ के घर (कारण से) बैठना कप्पड-कल्पता है । यथा जराए-बुढापे से अभिभूअस्स- 
अभिभूत हुए को बाहिअस्स-व्याधिप्रस्त को तथा तबस्सिषण्यो-तपस्वी को, क्योकि, सूत्रोक्त दोषों 


की उन्हें सम्भावना नहीं हो सकती। 
मूलार्थ- अत्यन्त वृद्ध, असमर्थ-रोगी , प्रधान-तपस्वी इन तीनों व्यक्तियों में से 
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कोई एक कारण पड़ने पर गृहस्थ के घर पर बैठ सकता है। क्योंकि इनको पूर्वोक्त दोषों 
के हो जाने की संभावना नहीं है। 
टीका--- इस गाथा में उक्त विषय का अपवाद वर्णन किया गया है। जो साधु अत्यन्त 
वृद्ध है तथा व्याधि से पीड़ित है या परम-तपस्वी है, वह यदि गोचरी के लिए गया हुआ गृहस्थ 
के घर पर जा कर बैठ जाए तो कोई दोष नहीं। उसे श्री भगवान्‌ की आज्ञा का उल्लद्डन करने 
वाला नहीं कह सकते। उसको पूर्व कथित दोषों की प्राप्ति नहीं होती। क्योंकि, वह अपनी 
शारीरिक निर्बलता के कारण से बैठता है, किसी अन्य कारण से नहीं । इस कथन से यह भलली 
भाँति सिद्ध हो जाता है कि, श्री बीर भगवान्‌ का दयामय-मार्ग अतीब उत्कृष्ट है | क्योंकि, वृद्ध, 
रोगी और तपस्वी की करूणा के लिए ही उक्त स्थान का यह अपवाद बर्णन किया है। सभी 
स्वस्थों और अस्वस्थो को एक तरह समझने से दया-धर्म का सत्यानाश हो जाता है। 
उत्थानिका--- अब आचार्य, 'सत्रान नामक ' सतरहवें स्थान के विषय में कहते हैं :-- 
वाहिओ वा अरोगी वा, सिणाणं जो उ पत्थए। 
वुक्कतो होडइ आयारो, जढो हवइ संजमो ॥६१ ।। 
व्याधितो वा अरोगी वा, स्त्रानं यस्तु ॒प्रार्थयते। 
व्युत्करान्तो भवति आचार:, ( त्यक्तो ) भवति संयम: ॥६९ ॥ 
पदार्थान्वय:--- वाहिओ-रोगी बा-अथवा अरोगी बा-अरोगी (रोगहीन) जोउ-जो 
कोई भी साधु सिणाणं-स्न्नान की पत्थए-इच्छा करता है, उसका आयारो-आचार बुक्कंतो- 
व्युत्क्रान्त ( भ्रष्ट) होड़-हो जाता है तथा संजमो-उसका संयम भी जढो-हीन (त्यक्त) हवड्ड-हो 
जाता है। 
मूलार्थ-- स्वस्थ और अस्वस्थ जो कोई भी साधु रन्नान की इच्छा करता है, वह 
अपने सदाचार से एवं संयम से सर्वथा भ्रष्ट हो जाता है। 

+ टीका--- इस गाथा में सतरहदें स्थान के विषय में प्रतिपादन किया गया है, जो साधु 
रोग से ग्रस्त है, या रोग से रहित अर्थात्‌ किसी भी दशा में है, अड्भप्रक्षालनादि-रूप स्नान की 
प्रार्थना करता है, उसका आचार भ्रष्ट हो जाता है, इतना ही नहीं, किन्तु उसका संयम भी शून्य 
रूप हो जाता है। '' जढ: परित्यक्तो भवति सयमः प्राणिरक्षणादिक अप्कायादिविराधनादिति '' 
अर्थात्‌- वह सम्यक्तया प्राणियों की रक्षा न कर सकने एवं अप्कायादि की विराधना करने से 
संयम रहित हो जाता है। 'स्नान' श्रुद्भार का मुख्य अड़ है । इससे काम-वासना में विशेष वृद्धि 
होती है । अत: यह ब्रती को संयमाचार से पतित करने वाला है। इस स्थान पर श्रुद्भार का मुख्य 
अज्ञ होने से स्नान का ही निषेध किया गया है। किन्तु मल आदि की शुद्धि के लिए जो मलिन 
(अड्भगविशेषों) का प्रक्षालन किया जाता है, उसका निषेध नहीं किया है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य जी, 'यदि प्रासुक-जल से स्नान किया जाए, तब भी दोष 
होगा कि नहीं ? ' इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं-- 


संति में सुहुमा पाणा, घसासु भिलगासु अ। 
जे अ भिक्‍्खू सिणायंतो, वियडेणुष्पिलावए ॥६२।। 
२५८ ] दश्ैकालिकसूत्रम- [ घहाध्यथनम्‌ 


सन्ति इसे सूक्षमाः प्राणिन:, घसासु भिलुकासु ल। 
यांश्व भिक्षु:स््रान( सन्रानंकुर्वन्‌ ) विकृतेनोत्प्लावयति ॥६२ ॥ 


'पदार्थान्वय:--- घसासु-- क्षार वाली शुषिर भूमि के विषय में भिलगासु-भूमि की 
दराडों के विषय में मे-ये त्रस-स्थावर सुहुमा-सूक्ष्म पाणा-प्राणी संत्ति-हैं, अतएब जेअ-जिन को 
सिणायंतो-स्न्रान करता हुआ भिकक्‍्खू-साधु वियडेणुप्पिलावए-प्रासुक जल द्वारा भी बहा देता 
है। 

मूलार्थ--शुधिर( पोली ) तथा राजियुक्त ( दराड़ों वाली ) भूमि में अमेक प्रकार 
के सूक्ष्म जीव होते हैं; फिर चाहे प्रासुक जल से भी स्त्रान करो, तो भी उन जीवों के 
उत्प्लावन से विराधना अवश्य होती ही है। 


टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जो साधु प्रासुक-जल 
से भी स्नान करता है, वह भी संयम-विराधना करता है। जो भूमि ऊषर (क्षार युक्त) पोली है 
तथा राजियों (लबी-लबी दराड़ों) से युक्त है, स्नान करने से तद्ृत-जीवों की विराधना होती है। 
अभिप्राय यह है कि, क्षार भूमि प्राय: पोली होती है, उसमें जीव रहते हैं। फटी हुई भूमि में दराड़ें 
होती हैं और उसमें भी नाना प्रकार के सूक्ष्म जीव निवास करते हैं, कीड़ी आदि के बिल भी होते 
हैं। जब भिक्षु स्नान करेगा, तब उक्त भूमि में जल प्रविष्ट हो जाने से तद़त जीव अवश्य बह 
जाएँगे, जिससे संयम की विराधना अवश्यभावी है। यदि यहाँ यह प्रश्न उपस्थित हो जाए कि 
यदि उक्त-प्रकार की भूमि न हो तो फिर स्त्रान करने में क्या दोष है ? उत्तर में कहना है कि, यदि 
इस प्रकार की भूमि न हो तो भी पानी तो अवश्यमेव बहेगा, जिस से फिर भी असंयम होने की 
सभावना निश्चित रूप से ही है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, प्रस्तुत स्थान का निगमन करते हुए कहते हैं :-- 


तम्हा तेन सिणायंति, सीएण उसिणेण वा। 
जावज्जीवं बय॑ं घोरे, असिणाणमहिद्वुगा ॥६३॥। 


तस्मात्‌ ते न स्त्रान्ति, शीतेन उष्णेन वा। 
यावज्जीवं ब्रतं॑ घोर, अस्त्राममधिष्ठातार: ॥६३॥ 
पदार्थान्वय: --- तम्हा-इसलिए तै-संयम-पालक साधु सीएण-शीतल जल से वा- 
अथवा उसिणेण-उष्ण जल से कभी नसिणायंति-स्नान नहीं करते । अत - वे जाबज्जीबं-यावज्जीव 
के लिए घोरं-घोर असिणाणं-अख्नान नामक बयं-त्रत को अहिड्डगा-धारण करने बाले होते हैं । 
मूलार्थ-- अतएवबं साधु, शीत जल से अथवा उष्ण जल से कदापि स्न्नान नहीं 
करते । वे यावज्जीबन इस ' अस्नान ' नामक घोर ब्रत का पूर्णतया पालन करते हैं। 
टीका-- जीवों की रक्षा, काम-विकार से निवृत्ति और कठिन तपश्चर्या का पालन, 
इन सभी कारणों को लक्ष्य में रख कर दया-पालक साधु, शीत-जल से अथवा उष्ण-जल से 
कभी स्न्रान नहीं करते हैं। वे पवित्रात्मा-मुनिराज इस ' अस्रान! नामक अतीव दुष्कर ब्रत का 
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आयुपर्यन्त बड़ी दृढ़ता के साथ पालन करते हैं। यह बात बड़ी ही दुष्कर है। सदैव शरीर की 
शुश्रुषा से पृथक्‌ रहना किसी बलवान आत्मा का ही काम है। निर्बल आत्माएँ इस घोर ब्रत के 
पालन से प्राय: स्खलित हो जाती हैं। इसी लिए सूत्रकार ने इस ब्रत के लिए 'घोर' शब्द का 
विशेषण दिया है। 

उत्थानिका--- अब आचार्य, “फिर इसी विषय से संबंधित ' उवट्टन आदि के लगाने 
का भी निषेध करते हैं :-- 


सिणाणं अदुवा कक्कं, लोद्धं पउठमगाणि अ। 
मायस्सुव्वट्टणट्टाए , नायरंति कया इवि॥६४॥।। 
स््राममथवा कलकं, लोप्ं पदाकानि च। 
गात्रस्योद्वर्तनार्थ / नाचरन्ति कदाचिदपि॥६४॥ 


पदार्थान्वय:--- सिणाणं-स्रान अदुवा-अथवा कक्कौ-कल्क (चन्दनादि सुगन्धित 
द्रव्य) लोद्ध-लोध पठमगाणि-कुंकुम (केसर प्रमुख) अ-च शब्द से अन्य सुगन्धित द्रव्य भी 
गायस्सुव्वट्टणाट्टाए- अपने शरीर के उद्वर्तन के लिए कयाइवि-कदाचित्‌ भी नायरंति-आचरण 
नहीं करते । 

मूलार्थ-- जो साधु शुद्ध-संयम पालन के इच्छुक हैं, उन्हें स्नान के समान ही 
चन्दन, लोध, कुंकुम, केसर आदि सुगन्धित द्र॒व्यों का अपने शरीर के उद्वर्तन के लिए 
कदापि सेवन नहीं करना चाहिए । 

टीका-- जिस प्रकार साधु के लिए स्रान का निषेध है, ठीक इसी प्रकार सुगन्‍्धमय 
द्रव्यों का शरीर पर लेप करने का तथा उद्धर्तन क्रियाएँ करने का भी सर्जदा निषेध है। स्नान-- 
देशस्रान, सर्वस्नान कल्क-- चन्दन आदि द्रव्य, लोध्र- गन्ध द्रव्य, कुंकुम केसर अथवा अन्य 
इसी प्रकार के जितने भी सुगन्धित द्रव्य हैं, उन सभी को साधु, कभी भी अपने शरीर के 
उद्वर्तनादि के लिए आचरण न करे। क्योकि, उक्त पदार्थों के आसेवन करने से मन में विकृति 
उत्पन्न होने की सम्भावना की जा सकती है । जिससे फिर चारित्र का पालन करना असंभव नहीं 
तो, कठिन अवश्य हो जाता है। अत: संयम रक्षा के लिए यह सभी कृत्य शास्त्रकार ने वर्जित 
किए हैं। 


उत्थानिका--- अब आचार्य महाराज, 'शोभा-वर्जन ' नामक अन्तिम अठारहवें स्थान 
का बर्णम करते हैं :-- 


नगिणस्स वावि मुंडस्स, दीहरोमनहंसिणो । 
मेहुणाओ उदवसंतस्स, कि विभूसाइं कारिअं॥६५ ।। 
नग्नस्य वाउपि मुण्डस्य, दीर्घोोमनखवत:ः । 
मैथुनादुपशान्तस्य » कि विभूषया कार्यम्‌॥६५॥ 
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पदार्थान्चय:-- नगिणस्स-नग्र बाबि-अथवा मुंडस्स-सिर मुण्डित तथा 
दीहरोमनहंसिणो-दीर्घ-रोम नखों वाले तथा मेहुणाओ-मैथुन कर्म से उवसंतस्स- सर्वधा उपशान्त 
साधु को बिभूसाइं-विभूषा के कि कारिआं-क्या काम | 

मूलार्थ- जो साधु मत्निन एवं परिमित वस्व॒धारी होने से नग्र है, द्रव्य और भाव 
से मुण्डित है, दीर्ध रोम और नखों वाला है, मैथुन कर्म के विकार से सर्वथा उपशान्त है, 
उसको विभूषा ( शोभा श्रुड्रार ) से क्या प्रयोजन है ? 

टीका- इस गाथा मे अठारहवें स्थान के विषय में प्रतिपादन किया गया है कि जो 


साधु द्रव्य और भाव से नग्न है अर्थात्‌ जिन-कल्पी है या कुत्सित* बस्त्र धारण करने वाला है 
तथा जो द्रव्य से, शिरोलोच आदि से एवं भाव से पाँचों इन्द्रियों के और चारो कषायों के निग्रह 
से मुण्डित है तथा जिसके जिन* कल्पिक अवस्था में रोम और नख बहुत बढ़े हुए हैं, इतना ही 
नहीं, किन्तु जो मुनि मैथुन क्रिया से भी सर्वथा उपशान्त हो गया है, ऐसे निर्विकारी साधु को 
विभूषा से कार्य ही क्‍या है ? अर्थात्‌ जो शरीर पर किसी प्रकार का मोह नहीं करता वह विभूषा 
इस लिए करेगा | शरीर का थुंड्रार अनेक प्रकार के सूक्ष्म एवं स्थूल दोषों को पैदा करने वाला 
है। शरीर के श्रड़ार में लगे रहने पर आत्मा का श्रृड्भरार कभी नहीं हो सकता। 


उत्थानिका- अब आचार्य, प्रयोजनाभाव कथन करके अपाय-सद्धाव का प्रतिपादन 
करते है :- 


विभूसावत्तिअं भिक्‍खू, कम्मं वंधइ चिक्रणं। 
संसारसायरे.. घोरे, जेण पडड़ दुरुत्तरे॥८६६॥।॥। 


विभूषाप्रत्ययं भिक्षु:, कर्म बक्षाति चिक्कणम्‌। 
संसारसागरे घोरे, येन पतति दुरुत्तरे॥६६॥ 


पदार्थान्वय:-- भिक्‍्खू-साधु विभूषाबत्तिअं-विभूषा के निमित्त चिक्कणं-वह दारुण 
कम्मं-कर्म वंधड-बाँधता है जेण-जिससे दुरुत्तरे-दुस्तर घोरे-रौद्र संसारसायरे-संसार-सागर 
में पडड़-पडता है। 

मूलार्थ- जो साधु , शरीर सौन्दर्य के ध्यान में लग जाता है, वह सौन्दर्य के लिए 
इस प्रकार के सचिक्कण कर्म बाँध लेता है; जिनसे बह साथ दुस्तर एवं रौद्र संसार-सागर 
में जा पड़ता है। 


३ जीर्ण शीर्ण एव परिमित वस्त्र धारी मुनि भी मूर्च्छाभाव के न होते पर उपचार से सग्म ही कहे 
जाते हैं | देरिघए -- अच्चेल्लक शब्द की व्युत्पक्ति- ' कुत्सित वा चेतन बस्ज यस्थासाअजेत्नक - ' प्रज. ७८ द्वार । 

२ यह दीर्घ रोस नर रस्ज़ने करा व्यखहार जिन-कल्पियों का ही है , स्थयिर करिव्पयों का नहीं । 
स्थखिर करिययों के नर तो प्रमाणोपेत ही होते हैं, जिससे ले अन्धकार आदि के समय किसी अन्य मुनि 
को न स्‍्ग सके । शव 
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टीका-- इस सूत्र में घिभूषा करने का फल दिखलाया गया है। श्रृद्धार-प्रिय साधु, 
विभूषा के कारण से इस प्रकार के कठोर एवं चिकने कर्म बाँधता है, जिनके कारण वह दुस्तर 
(जो आसानी से तैरा न जा सके) तथा घोर (जो अत्यंत भयावह है) ऐसे संसार रूपी समुद्र में 
डूब जाता है। जहाँ चिर काल तक नाना प्रकार के एक से एक घोर दु:खों को भोगता रहता है। 
कारण यह है कि, जो साधु, शरीर की विभूषा के ध्यान में लग जाता है, उसे फिर उचित- 
अनुचित का ध्यान नहीं रहता। वह अनुचित से अनुचित क्रियाओं को करने के लिए शीघ्रातिशीघ्र 
समुद्यत हो जाता है। इस प्रकार के अकुशलानुबन्ध से अत्यन्त दीर्घ संसार चक्र में परिभ्रमण 
करना पड़ता है। अतः विद्वान्‌ साधुओं को इस विभूषा के भयड्डूर रोग से सदा दूर ही रहना 
चाहिए। इस स्थान में केवल विभूषा का ही निषेध किया गया है, मल आदि की शुद्धि करने का 
नहीं । अत: मल आदि की शुद्धि के अतिरिक्त जो भी शोभा-निमित्त शरीर की संस्कृति की जाती 
है, वह सब विभूषा के ही अन्तर्गत हो जाती है। 


उत्थानिका-- अब आचार्य, बाह्य विभूषा सम्बन्धी अपाय के कथन के अनन्तर, 
संकल्प सम्बन्धी विभूषा अपाय, के विषय में कहते हैं :-- 


विभूसा वत्तिअं चेअं, बुद्धा मन्नंति तारिसं। 


सावज्जबहुलं चेअं, नेयं ताईहिं सेविअं।॥६७।। 
विभूषाप्रत्ययं॑ चेत:, बुद्धा: मन्यन्ते तादृशम्‌। 
सावह्ाबहुल॑ चैतद, नैतत्‌ त्रायिभि: सेवितम्‌॥८६७॥ 
पदार्थान्वय:-- बुद्धा-तीर्थकर-देव विभूसावत्तिअं-विभूषा निमित्त चेअं-चित्त को 
तारिसं-रौद्र कर्म के बन्धन का हेतु मन्नंति-मानते हैं च-और एअं-एबविध चित्त आर्तध्यान से 
सावजबहुलं-सावद्य बहुल है; अत: ताईहिं-षट्‌्-काय के रक्षक-साधुओ द्वारा नेयंसेविअं-यह 
आचरण करने लायक नहीं है। 
मूलार्थ-- तीर्थंकर देव, विभूषा प्रत्यय चित्त को कर्म बंधन का कारण मानते 
हैं। अत: यह चित्त पापमय होने से षघट्काय के रक्षक-साधुओं द्वारा आसेचित नहीं है। 
टीका-- इस गाथा मे विभूषा के संकल्पों का भी निषेध किया गया है। जिस साधु 
के चित्त में सदा यही संकल्प उठा करते हैं कि, ' मैं विभूषा द्वारा शरीर को ऐसा सुन्दर बनाऊँ कि 
लोग देखते ही रह जाएँ।' परन्तु तीर्थंकर देव, साधु के इस प्रकार के चित्त को रौद्र कर्मों के बन्ध 
का कारण मानते हैं | ऐसे आर्त ( ध्यान युक्त) चित्त से साधु , उन महाक्रमों का सचय करता है, 
जो चिरकाल तक संसार-सागर में परिभ्रमण कराते हैं। अतएव षट्काय के संरक्षक साधु , अपने 
चित्त को सदा पवित्र एवं मड्भलमय बनाए रखने के लिए, कदापि ऐसे विभूषा सम्बन्धी मलिन 
विचार नहीं करते । पाठक विचार कर सकते हैं कि, जब सूत्रकार ने विभूषा के संकल्पों का ही 
इतना अत्यन्त निकृष्ट फल बतलाया है तो फिर जो विभूषा करते हैं, उसके फल की निकृष्टता की 
तो सीमा ही क्या है ? सूत्रकार ने जो विभूषा के साथ “बत्तिअं' ' प्रत्ययं ' पद दिया है, उस का 
अर्थ कारण होता है । टीकाकार भी इसका यही अर्थ स्वीकार करते हैं, 'यथा च टीका-- विभूषा 
प्रत्ययं विभूषा निमित्तम्‌।' 
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उत्थानिका---- अब आचार्य, अष्ठादश स्थानों को शुद्ध रूप से पालन करने का फल 
' ध्रतिपादन करते हैं-- 


खवबंति अष्पाणममोहदंसिणो, 
तवेरया संजम अज्जवगुणे। 
धुणंति पावाइं पुरे कडाइं, 
नवाइं पावाइं न ते करंति ॥६८ ॥ 


क्षपयन्त्यात्मानममोहदर्शिन:. , 

तपसिरता: संयमार्जवगुणे। 
धुन्वन्ति पापानि पुराकृतानि, 

नवानि पापानि न ते कुर्वन्ति ॥६८ ॥ 


| पदार्थान्वय:-- अमोहदंसिणो-व्यामोह रहित तत्त्व को देखने वाले तथा 
संजमअज्जवगुणे-संयम और आर्जवगुण संयुक्त तवे-तप मे रया-रत रहने वाले ते-बे पूर्बोक्त 
अष्टादश स्थानों के पालक साधु पुरेकडाइं-पूर्व कृत पाबाइं-पापों को धरुणंति-क्षय करते हैं तथा 
नवाइं-आगे नवीन पावाडुं-पाप कर्मो का बन्ध न करंति-नहीं करते हैं, कि बहुना इस प्रकार 
अप्पाणं-जन्म जन्मान्तर के पापो से मलिन हुई अपनी आत्मा को खवबंति-सिद्ध करते हैं। 
मूलार्थ-- जो साधु, भ्रान्ति रहित यथावत्‌ तत्त्व स्वरूप के जानने याले हैं, संयम 
और आर्जीव गुणों से युक्त विशुद्ध तप में रत रहने बाले हैं, वे पूर्वकृत कर्मों को क्षय करते 
हैं और नवीन कर्मों को नहीं बाँधते ( करते ) हैं एवं निजात्मा को पूर्ण विशुद्ध बनाकर 
स्व-स्वरूप में लाते हैं। 
टीका--- इस (गाथा) में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जो साधु उक्त 
अष्टादश सूत्रों का सावधानी पूर्वक पालन करते हैं, उन्हें किस फल की प्राप्ति होती है ? जो साधु 
मोह से रहित होकर पदार्थों के स्वरूप को देखते हैं; वे पदार्थों के स्वरूप को यथार्थ रूप से जान 
लेते हैं। क्योंकि, जब पक्षपात को तिलाजली (त्यागपत्र) देकर वस्तु के स्वरूप को देखा 
जाएगा, तभी वस्तु के (शुद्ध) स्वरूप का ज्ञान हो सकेगा। अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि, 
अमोहदर्शी कब और कैसे बना जाता है ? उत्तर में सूत्रकार का कहना है कि , जब तप कर्म मे 
संरक्तता धारण की जाएगी, यथा-शक्ति तप कर्म किया जाएगा और जब संयम और आर्जव 
आदि सदुण धारण किए जाएँगे; तभी आत्मा अमोह-दर्शी हो सकती है। उक्त गुणों का अन्तिम 
परिणाम यह होता है कि, आत्मा, पूर्ब-कृत ज्ञानावर्णीय-दर्शना-वर्णीय आदि दुष्कर्मों को 
क्रमश: क्षय कर देती है तथा आगे के लिए नए कर्मों को नहीं बाँधती है। जब पुराने और नए 
कर्मों के मैल से आत्मा मुक्त हो जाती है, तब जह सदा के लिए पूर्ण-विशुद्ध बन जाती है। सूत्र 
का संक्षिप्त सार यह है कि, निश्चय से निर्मोही आत्मा ही सर्व-गुणों का धारक ही सकती है, 
मोही नहीं । क्योंकि, मोह दशा में तप संयम आदि सद्गुणों का यथाबत्‌ पालन नहीं हो सकता 
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है। तप-संयम आदि गुणों का यथावत्‌ पालन न होने से आत्मा कृत्य-कृत्य भी नहीं हो सकती 
और कृत्य-कृत्यता के अभाव में वास्तविक सुख नहीं मिल सकता | 


उत्थानिका--- अब आचार्य, जी महाराज, 'अष्टादश स्थानों के पालन करने वाले 
साधुओं को शरद्‌-काल के चन्द्रमा की विमल उपमा के उपमित करते हुए' अपने व्याख्यान को 
समाप्त करते हैं :-- 


सओवसंता अममा अकिंचणा, 
सविज्वविजञाणुगया जसंसिणो। 
उउप्पसन्ने विमलेव चंदिमा, 
सिद्धि विमाणाइं उवंति ताइणो ॥६९॥ 
त्ति वेमि। 
इअ महायारकहा णाम छट्ठमज्झयणं सम्मत्तं। 


सदोपशांताः अममा अकिदख्जना, 
स्वविद्यविद्यानुग्ता:ः_ यशस्विन:। 
ऋतु प्रसन्ने चन्द्रमा इव विमला:, 
सिद्धि विमानानि उपयान्ति त्रायिन: ॥६९ ॥ 
इति ब्रवीमि। 
इति महाचार कथा नाम षष्ठमध्ययनं समाप्तम्‌। 
पदार्थान्यय:--- सओवसंता-सदा-उपशान्त अममा-ममत्व रहित अकिंचणा-परिग्रह 
रहित सबिज्नविज्ञाणुगया-अपनी आध्यत्मिक विद्या के पार-गामी ताइणो-जगज्जीबो की अपनी 
आत्मा के समान रक्षा करने वाले जसंसिणों-यशस्वी तथा उउप्पसन्ने-ऋतु प्रसन्न होने पर चंदिमाव- 


चन्द्रमा के समान विमले-पूर्ण निर्मल साधु सिद्धधि-मुक्ति को उबंति-प्राप्त करते हैं, अथवा शेष कर्म 
के होने पर विमाणाइं-बैमानिक गति में उत्पन्न होते हैं त्तिवेमि-इस प्रकार मैं कहता हूँ । 


मूलार्थ-- जो साधु सदा उपशांत, ममता शून्य, परिग्रह रहित और अपनी 
धार्मिक-विद्या से युक्त हैं तथा शरद-कालीन चन्द्रमा के समान विमल ( स्वच्छ ) हैं; वे 
जगज्जीब रक्षात्रती संयमी प्रथम तो मोक्ष में जाते हैं अन्यथा बैमानिक देवों में तो अवश्य 
ही प्राप्त होते हैं। 


टीका-- यह अध्ययन समाप्ति की गाथा है। इसमें उपसंहार करते हुए आचार्य श्री जी 
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कहते हैं, जो मुनि सदा उपशान्त हैं अर्थात्‌ जिनको अपकार करने वाले पर भी कभी क्रोध 
नहीं आता, जो ममत्व भाव से रहित निष्परिग्रही हैं, अर्थात्‌ द्रव्य परिग्रह सुवर्ण आदि और भाव 
परिग्रह मिथ्यात्व आदि दोनों प्रकार के परिग्रहों से सर्वधा अलग हैं, जो केबल परलोकोपकारिणी 
श्रुतविद्या के धनी हैं, जो अपनी श्रुत-विद्या के अतिरिक्त इहलोकोपकारिणी शिल्प आदि 
कलाओं में प्रवृत्त नहीं हैं, जो परम यशस्वी है अर्थात्‌- ' शुद्ध पारलौकिक यशवन्त ' परलोक 
की शुद्धि करने से जिनका पवित्र यश संसार में छाया हुआ है, जो पाप-पंक की कालिमा से 
विमुक्त (सर्वथा शुद्ध) हैं और जिस प्रकार शरद्‌-काल आदि प्रसन्न ऋतुओं मे बादल, राहु तथा 
रजोघात आदि की मलिनता से मुक्त विमल चन्द्रमा प्रकाशवान्‌ होता है, इसी प्रकार जिनकी 
विमल-आत्मा पाप-मल से रहित विशुद्ध प्रकाशवान्‌ है, ऐसे घट्काय संरक्षक साधु , सर्वथा 
कर्म (बधन) मल से रहित हो जाते हैं और शाश्वत स्थान, मोक्ष में जा कर सिद्ध पद प्राप्त करते 
है । यदि कुछ कर्म शेष रह जाते है , सर्वथा कर्म (बधन) मल से रहित नहीं होते हैं , तो 
वैमानिक-देवो मे जाकर महर्ड्धिक देव होते है । जो उत्तम कर्म करते हैं , उन्हें उत्तम फल 
अवश्य मिलेगा । अध्ययन समाप्ति की इस गाथा का मननीय (ग्रहण करने लायक ) सारांश यह 
है कि, साधु अपने साधु-पद के कर्त्तव्य का पूर्ण रूप से जैसा चाहिए वैसा ही पालन करें| 
कैसा ही क्यो न विकट समय हो, परन्तु निज कर्त्तव्य पालन मे किसी प्रकार की भी त्रुटि न 
रहे । जो ऐसे दृढब्रती कर्त्तत्य-परायण साधु होते हैं, वे ही अजर अमर मोक्ष-पद प्राप्त करके 
परमात्मा, परब्रह्म -परमे धर बनते हैं । टीकाकार हरिभद्र सुरि ने ' स्वविद्यव्िद्यानुगता ' का अर्थ 
इस प्रकार किया है | सवा आत्मीया विद्या स्वविद्या परलोकोपकारिणी केवल श्रुत्तरूपा, तया 
स्वविद्यविद्ययानुगता मुक्ता, न पुन: पर विद्यया इहलोकोपकारिणीति | 


“' श्री सुधर्मा स्वामी गणधर अपने शिष्य जम्बूस्वामी से कहते हैं कि, हे शिष्य ! 
श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी के पवित्र मुखारविन्द से मैंने जैसा अर्थ इस अध्ययन का सुना है, 
वैसा ही तुझ से कहा है । अपनी बुद्धि से कुछ भी नहीं कहा |” ' 


पघष्टाध्ययन समास । 


नोट, - अन्तिम सूत्र से उठाए हुए जिषय का उपसहार तो कर दिया है , किन्तु जो राजा आदि लोग एकत्र हो 
कर आचार्य जी से प्रश्न पूछते थे, उन के विषय में फिर कोई उल्लेख नही किया गया। इससे सिद्ध होता है कि उन के 
विषय मे कोई गाथा छूटी हुई है, जो किसी अन्य प्रति मे अवश्य ही होगी। वर्तमान को प्रथलित प्रतियो मे उक्त गाथा 
के न मिलने से उक्त विषय कौ जुटि बहुत ही खटक रही है । अत्त. आशा है कि, अन्वेषक विद्वान्‌ अवश्य ही किसी 
प्राच्चीन शास्त्र भण्डार में हस रही हुईं गाथा का अन्येषण करे गे 


- लेखक । 


घप्लाध्यथनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [२६५७ 


अह सुवक्क सुद्धी णाम 


सत्तमं अज्झयणं 
अथ सुवाक्य-शुद्धिनामक॑ सप्तमाध्ययनम्‌ 





उत्थानिका-- धर्मार्थ काम कथा (महाचार कथा) नामक छट्ठे अध्ययन में यह वर्णन किया 


गया है कि, भिक्षार्थ गाँव मे गए हुए साधु को यदि, कोई यह पूछे कि आप का आचार-गोचर किस 
प्रकार का है, तो उस साधु को वहाँ विस्तार से धर्म-कथा का प्रबन्ध नहीं करना चाहिए। बल्कि-यह 
कहना चाहिए कि, इस विषय में आप उपाश्रय मे विराजमान गुरु महाराज से पूछिए। बे आपको 
विस्तृत-रूप से स्पष्टतया बतलाएँगे। अब यदि कोई पृच्छक उपाश्रय मे ही आकर पूछे तो उसके साथ 
किस प्रकार निरवद्य (निर्दोष) भाषा में वार्तालाप करना चाहिए, यह इस सातवें अध्ययन मे बतलाया जाता 
है। यही इस अध्ययन का छट्ठे अध्ययन के साथ सम्बन्ध है। इस अध्ययन का नाम 'सुवाक्य-शुद्धि' है। इसमे 
भाषा शुद्धि का सविस्तार वर्णन किया है। साधु का पद बहुत ऊँचा है। अत: उसे प्रत्येक विषय पर वार्तालाप 
करते समय भाषा शुद्धि की विशेष आवश्यकता रहती है। बिना भाषा शुद्धि के जाने बातचीत करने मे प्राय: अर्थ 
के स्थान में अनर्थ ही हुआ करता है। अधिक कहने से क्या, हिताहित का विचार करके उपयोग पूर्वक निरवद्य 
भाषण करना ही श्रेष्ठतर है। इसी मे बोलने वाले साधु का और सुनने वाले श्रोता का सभी प्रकार से कल्याण 
है। अब सूत्रकार, 'इस आदिम गाथा द्वारा भाषा को हेय और उपादेय रूप मे विभाजित करते हुए' अध्ययन का 
प्रारम्भ करते हैं -- 


चउन्ह॑ खलुभासाणं, परिसंक्खाय पत्रवं। 
दुन्ह॑ तु विणयं सिक्‍्खे, दो न भासिज् सव्वसो॥१॥ 
चतसृणां खलुभाषाणां, परिसंख्याय प्रज्ञावानू। 
द्वाभ्यां तु विनयं शिक्षेत, द्वे न भाषेत सर्वशः॥१॥ 


पदार्थान्वय:--पन्नवं --प्रज्ञावान्‌ साधु चउन्हं खलु--सत्य आदि चारों ही भासाणं--भाषाओं के 
स्वरूप को परिसंक्खाय--सभी प्रकार से जान कर दुन्हंतु-दो उत्तम भाषाओं से ही विणयं--विनय पूर्वक 


शुद्ध प्रयोग करना सिक्खे--सीखे और शेष दो--दो अधम भाषाओं को सब्यसो--सर्ब प्रकार से न 
भासिज--भाषण न करे। 


मूलार्थ--बुद्धिमान्‌ साधु, सत्य आदि चारों भाषाओं के स्वरूप को सम्यक्तया जान कर 
शुद्ध प्रयोग करने के लिए दो शुद्ध भाषाओं को बिनय पूर्वक सीखे और दो अशुद्ध भाषाओं का 
सर्वधा परित्याग करे। 


टीका-- इस प्रारम्भ को गाथा में भाषा के भेदों का तथा उनमें कितनी उपादेय है और कितनी 
हेय है, का विशद वर्णन किया गया है। प्रज्ञावान्‌ साधु को सब से प्रथम भाषा के भेदों का ज्ञान प्राप्त 
करना चाहिए। क्योंकि भेदों का ज्ञान हो जाने के पश्चात्‌ ही उपादेय वा हेय रूप भाषाओं के विषय में 
यथोचित विचार किया जा सकता है, पहले नहीं। भाषा के मुख्यतया सत्य, असत्य, मिश्र, और 
व्यवहार-ये चार भेद शासत्रकारों ने वर्णन किए हैं। १. सत्यभाषा वह है, जो वस्तु स्थिति का यथार्थ 
परिबोध हो जाने के बाद विचार पूर्बक बोली जाती है। इस भाषा से बोलने वाले वक्ता और सुनने वाले 
श्रोता सभी का कल्याण है। यह अतीव श्रेष्ट-भाषा है। संसार के सभी श्रेष्ठ पुरुषों को जगत्पूज्य बनाने 
वाली, जन्म-मरण के चक्र से छुडाने वाली, पूर्ण स्वतंत्रता के आनन्द कारी हिडोले में झुलाने बाली 
यही एक सर्व प्रथम भाषा है। २. असत्यभाषा, वह है, जो वस्तु स्थिति का पूर्ण भान हुए बिना ही क्रोध, 
मान, माया, लोभ आदि के कारणों से युक्त अविचार पूर्वक बोली जाती है। यह भाषा बोलने घाले और 
सुनने वाले सभी का अकल्याण करती है। यह अतीव निकृष्ट भाषा है। इस भाषा के चक्कर में पड कर 
आज तक किसी ने वास्तविक शान्ति नहीं पाई। यह भाषा चिरकाल पर्यन्त संसार सागर के नरक तुल्य 
रोमाज्ञकारी दुःखमय स्थानों में परिभ्रमण कराने वाली है। ३ मिश्र भाषा, वह है, जिसमें सत्य एवं 
असत्य दोनों भाषाओं का मिश्रण हो। जैसे कि, किसी को सोते-सोते सूर्य उदय हो जाए और थोडी देर 
बाद उसको कोई आदमी कहे कि, अरे, भले मानुष ! कैसे बेसुध सोया पड़ा है, जरा उठकर तो देख? 
दोपहर हो गया है। यह भाषा भी असत्य भाषा की सहचरी है, अत: निकृष्ट तथा अग्राह्म है। ४. 
व्यवहार भाषा वह है, जो जनता मे विशेषकर बोली जाती है जिसका जनता पर अनुचित-प्रभाव नहीं 
पड़ता है जैसे--पर्वत पर जलती तो अग्नि है, परन्तु कहा जाता है कि, पर्वत जल रहा है। यह भाषा 
सत्य भाषा की सहचरी होने से ग्राह्म है। ये चार भाषाएँ हैं। इन मे से सत्य और व्यवहार भाषा को तो 
साधु उपयोग पूर्वक सीखे, असत्य और मृषा भाषा को नहीं अर्थात्‌- साधु को जब कभी बोलने का 
काम पड़े तो सत्य और व्यवहार भाषा ही बोलनी चाहिए, असत्य और मिश्र भाषा को, 'चाहे केसा ही 
जरूरी काम क्‍यों न बिगड़ता-सुधरता हो' कदापि भाषण न करे। क्योंकि, 'विनीयते5 नेन कर्मेति 
कृत्वा शिक्षेत जानीयात्‌' अर्थात्‌- साधु का उद्देश्य कर्म दूर करने का है। अत; साधु जिन से कर्म दूर 
किए जा सकें उन भाषाओं के स्वरूप को जान कर केवल उन्हीं का भाषण करे। 


उत्थानिका--अब सूत्रकार, अनाचरित भाषाओं के त्याग के विषय में कहते हैं :-- 


जा य सच्चा अवत्तव्वा, सच्चामोसा अ जा मुसा। 
जा य बुद्धेहिं नाइन्ना ,न त॑ भासिज्ज पन्नवं॥२॥ 
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या चर सत्या अवक्तव्या, सत्यामषा चर या मुषा। 


या च बुद्धैरनाचीर्णा,न तां भाषेत प्रज्ञावान्‌॥२॥ 

पदार्थान्वय:-- जाय--जो भाषा सच्या--सत्य है परन्तु अवत्तव्वा--सावद्य होने से बोलने योग्य 
नहीं है जा--और जो सच्चामोसा--सत्या-मृषा है अ--तथा मुसा--मृषा है य--तथा जा--जो असत्या 
मृषाभाषा बुद्धेहिं --तीर्थकर-देवों द्वारा नाइन्ना--अनाचरित है तं--उस भाषा को पन्नवं--प्रज्ञावान्‌ साधु न 
भाशसिज--भाषण न करे। 

मूलार्थ-- जो सत्य भाषा सावद्य होने से अवक्तव्य है तथा जो मिश्र भाषा है अथवा जो 
केवल मृषाभाषा है अथवा जो पापकारिणी व्यवहार भाषा है, अभिप्राय यह कि, जो-जो भाषाएँ 
त्तीथंकर देवों ने आचरण नहीं की हैं, उन सभी भाषाओं को प्रज्ञावान्‌ साधु कदापि भाषण न 
करे। 

टीका-- इस गाथा में भाषाओ के भाषण करने के विषय में प्रतिपादन किया है। जो भाषा सत्य 
तो अवश्य है, किन्तु उसके द्वारा अनेक जीवों का वध होता है। अत: वह भाषा भी अवक्तव्य है 
(बोलने योग्य नहीं है)। इसी प्रकार सत्यामृषा मिश्रभाषा, अथ च केवल असत्यभाषा, 'च' शब्द से 
व्यवहार भाषा भी (जिसके बोलने से पाप कर्म का बंध होता है) सर्वथा अवक्तव्य है। कहने का 
प्रयोजन यह है कि, बुद्धों ने (तीर्थंकर देवों ने) जिन-जिन भाषाओं का आचरण नहीं किया, उन सभी 
भाषाओं में प्रज्ञावान्‌ साधु कदापि भाषण न करे। क्योंकि, साधु का मार्ग कल्याण का है। अत: साधु को 
जिस भाषा के बोलने से पाप कर्म का बंध तथा किसी का अकल्याण होता हो तो उस भाषा मे किसी 
भी अवस्था में भाषण नहीं करना चाहिए। असत्य और मिश्र भाषा तो प्रथम ही विवर्जित है। अवशिष्ट 
सत्य और व्यवहार भाषा इन दोनों में से भी जो पापकर्म का बंधन करने वाली हो, उसे नहीं बोलना 
चाहिए। 

उत्थानिक--अब सूृत्रकार, साधु के बोलने योग्य भाषा के विषय में कहते हैं :-- 


असच्चमोसं सच्च॑ं च, अणवज्मकक्कसं । 
समुप्पेहमसंदिद्धं , गिरं भासिज् पन्नवं ॥३॥ 
असत्या-मृषां सत्यां च, अनवद्यामकर्कशाम्‌ । 
समुत्प्रे_्यय असंदिग्धां, गिर भाषेत प्रज्ञावान्‌॥३॥ 


पदार्थान्वय :-- पन्नवं--बुद्धिमानू साधु अणबज्ज॑ं--पाप से रहित अकक्कसं-- अकर्कश एवं 
असंदिद्धं--असदिग्ध असच्चमोसंगिरं---असत्या मृषा-व्यवहार भाषा को च--और सच्च॑--सत्य भाषा 
को समुप्पेहं--अच्छी प्रकार विचार कर भासिज--बोले। 

मूलार्थ-- बुद्धिमान्‌ साधु, व्यवहार भाषा और सत्यभाषा भी वही बोले जो पाप से 
अदूषित हो, मधुर और असंदिग्ध हो। फिर बह भी हानि-लाभ का पूर्ण विचार करके बोले, 
बिना विचारे नहीं। 
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टीका-- बुद्धिमान्‌ साधु का कर्त्तव्य है कि, वह उन्हीं असत्यामृषा भाषा (व्यवहार भाषा) और 
सत्य-भाषा को बोले, जो पाप से रहित विशुद्ध हो, कर्कशता-रहित-मधुर हो, संशय रहित-सुस्पष्ट 
हो। क्योंकि, जो भाषा पाप-कारिणी कर्कश है, उससे स्वप्र में भी कल्याण नहीं हो सकंता। बह सत्य 
ही कैसा जो पाप पड्डू से सना हुआ और कर्कशत्ता की अग्नि से जला होने के कारण झूठ का 
(प्रवर्कत) बना हुआ है। ऐसा सत्य शान्ति के स्थान में अशान्ति का विधायक है। इसी प्रकार 
सशयात्मक भाषा भो निन्दित है। भला जिस भाषा से स्वयं वक्ता ही भ्रम मे पड़ा हुआ है, उससे श्रोता 
किस प्रकार (संशय रहित) हो सकते हैं। साधु की भाषा ऐसी सीधी, साधारण और सर्बथा स्पष्ट होनी 
चाहिए, जिसे साधारण से साधारण बुद्धि वाला भी बिना किसी प्रयास के समझ सके और तदनुसार 
कार्य में प्रवृत्त हो सके। बोलते समय भी एक बात और ध्यान में रखने योग्य है। वह यह है कि, जो 
बोले, वह पहले विचार करके ही बोले। बिना विचारे कभी भी कुछ न बोले। विचार-शून्य बचन 
कभी-कभी महान्‌ अनर्थकारी हो जाता है। हृदय ने विचार कौ कसौटी से जिसकी जाँच नहीं की यह 
वचन सारगर्भित नहीं होता है और जो विचार की कसौटी मे सघर्षित हो कर पूर्ण समुज्वल होता है, 
वही बचन ससार को शान्ति के मार्ग पर लाता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, सत्यासत्य-भाषा और मृषा का निषेध करते हैं- 


एअंच अद्गठमन्नं वा, जं तु नामेइ सासयं। 
स भासं सच्चमोसं च, तंपि धीरो विवज्जए॥ ४॥ 
एतंचार्थमन्य वा, यस्तु नामयति शाश्वतम्‌। 


स॒ भाषां सत्यामृषांच, तामपि धीरो विवर्जयेत्‌॥ ४॥ 


पदार्थान्वय---- स- वह धीरो- धैर्यवानू-साधु एग्र- पूर्वोक्त सावद्य तथा कर्कश-भाषारूप 
अटट- अर्थ को बा- अथवा अन्नंच- इसी प्रकार के अन्य अर्थ को आश्रित करके जे तु- जो अर्थ निश्चय ही 
सासयं- शाश्वत स्थान मोक्ष को नामेइ- प्रतिकूल करता है। तो फिर यह चाहे सच्चमोसंभासं- सत्यासत्य 
भाषा रूप हो तथा च- च शब्द से अन्य भी सत्य भाषा रूप हो तंपि- उसको भी विवजए- विशेष रूप 
से बर्ज दे। 

मूलार्थ-- विचार-शील साधु, पूर्वोक्त साबद्य और कर्कश भाषाओं का तथा इसी प्रकार 
की अन्य भाषाओं का भी 'जो बोली हुई परम पुरुषार्थ मोक्ष की विघातक होती हैं ' चाहे फिर वे 
मिश्रभाषा हों या केवल सत्यभाषा हों, विशेष रूप से परित्याग करे। 

टीका- बुद्धिसान्‌ साधु को योग्य है कि, वह जो भाषाएँ सावद्य और कर्कश हैं तथा इसी प्रकार 
की अन्य भाषाएं भी जो कठिन और स्व-बिषय से बाधित हैं तथा मोक्ष के अर्थ की विघातक है अर्थात्‌ 
जो शाश्वत सुख का स्थान मोक्ष है, उस स्थान से पराइमुख करने वाली हैं, उन्हे कदापि भाषण न करे। 
चाहे फिर वे सत्य ही क्यो न हों। सूत्र का सक्षिप्त निष्कर्ष यह निकला कि, जो भाषाएँ सावद्य और 
कर्कश विषय का प्रतिपादन करने बाली हैं और जिनके भाषण से वक्ता को मोक्ष सुख से पराड्मुख 
होना पड़ता है, वे भाषाएँ चाहे फिर सत्य हों, मिश्र हों, या कैसी ही क्यो न हों; साधु को कदापि नहीं 
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भाषण करनी चाहिए। क्योंकि जिस भाषा के भाषण से साधु का ध्येय जो मोक्ष है, वही नष्ट होता है 
तो फिर साधु को ऐसी भाषाएँ भाषण करके क्‍या लाभ है ? इसलिए इनका भाषण करना सभी की 
दृष्टि से अनुचित है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, मृषा-भाषण से उत्पन्न होने वाले दोषों का वर्णन करते हैं :-- 


वितहं॑ पि तहामुत्तिं, ज॑ गिरे भासए नरो। 
तम्हा सो पुट्दो पावेण, किं पुण जो मुसंवए॥५॥ 
वितथामपि तथा मूर्ति, यां गिरे भाषते नरः। 


तस्मात्‌ सः स्पृष्ट: पापेन, कि पुनर्यों मृषां बदेत्‌॥५॥ 

पदार्थान्वय:--नरो--जो मनुष्य तहामुत्ति--सत्य वस्तु के आकार पर स्थित हुए बितहंपि-- असत्य 
पदार्थ को भी ज॑--जिस गिरं-सत्य रूप भाषा में भासए-- भाषण करता है तम्हा--इससे सो--वह वक्ता 
पाबेण- पाप कर्म से पुद्ठों--स्पृष्ट हो जाता है तो फिर जो--जो पुरुष मुसं-- केवल मृषाभाषा का बए-- 
भाषण करता है किंपुण--उसके विषय मे क्या कहा जाए ? अर्थात्‌ उसके पाप का तो कुछ परिमाण ही नहीं। 

मूलार्थ-- जो मनुष्य सत्य पदार्थ की आकृति के समान आकृति वाले असत्य पदार्थ को 
भी सत्य पदार्थ कहता है, वह भी जब भीषण पाप कर्म का बंध करता है, तो फिर जो केवल 
असत्य ही बोलते हैं, उनके विषय मे कहना ही क्‍या है। 

टीका- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि जो असत्य वस्तु, आकृति से सत्य 
वस्तु के समान भासती है, साधु उस को सत्य का स्वरूप देकर कथन न करे। जैसे कि, किसी पुरुष 
ने स्त्री का वेष धारण किया हुआ है, तो उस को साधु यह न कहे कि, वह स्त्री आती है, यह स्त्री गाती 
है। क्योंकि इस प्रकार बोलने से पाप कर्म का बंध होता है, फिर जो केवल असत्य ही बोलते हैं उनके 
विषय में तो कहना ही क्‍या है ? अब यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि, यदि उस असत्य को सत्य 
रूप से नहीं कहना तो फिर किस प्रकार से कहना चाहिए ? इसके उत्तर में कहा जाता है कि, जब तक 
स्त्री वा पुरुष का भली भाँति निर्णय नहीं हो जाता, तब तक स्त्री का रूप या बेष तथा पुरुष का रूप या 
बेष ही कहना चाहिए। इस सूत्र से उन महापुरुषों को कुछ समझना चाहिए,जो सरासर जड पदार्थों को 
चैतन्य रूप से देखते हैं। देखते ही नहीं, बल्कि जो बरताव एक चैतन्य के साथ किया जाता है, वह 
बरताव (व्यवहार) उनके साथ करते हैं। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, युग्म सूत्र द्वारा निश्चयकारिणी भाषा में बोलने का निषेध करते हैं -- 


तम्हा गच्छामो वकक्‍्खामो, अमुगं वा णे भविस्सइ। 

अहं वा णं करिस्सामि, एसो वा णं करिस्सइ॥६॥ 

एवमाइउड जा भासा, एसकालंमि संकिया। 

संपयाइअमट्दे वा, तंपि धीरो विवज्ञए॥७॥ यु० 
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त्तस्माद्‌ गभिष्यामो वक्ष्याम:, अमुकं वा नः भविष्यति। 
अहँ वा ततू करिष्यामि, एब वा ततू करिष्यति॥६॥ 
एवमाद्या तु या भाषा, एष्यत्काले शड्किता। 
साम्प्रतातीतार्थयोर्वा / तामपि धीरो विवर्जयेत्‌॥७॥ 


पदार्थान्वय:-- तम्हा--इसी पाप बंध के कारण से गच्छामों--कल हम अवश्य जाएँगे बबखामो-- 
व्याख्यान करेंगे वा--अथवा णे--हमारा अमुग-अमुक कार्य भविस्सइ--होगा वा--अथवा अहं--मैं ण॑-- 
यह कार्य करिस्सामि--करूँगा बा-- अथवा एसो-- यह साधु णं--हमारा यह कार्य करिस्सइ-- करेगा। 
एवमाइड--इत्यादि भासा-- भाषा जा--जो एसकालंमि-भविष्यत्‌ काल में बा-- अथवा संपयाइअमटद्ठे-- 
वर्तमान काल में अथवा अतीत काल में संकिया-शझ्डित हों तंपि--ऐसी भाषा को भी धीरो-धैर्यवान्‌ साधु 
विवज्जए-विशेष रूप से वर्ज दे। 

मूलार्थ-- इसी पापबंध के कारण से बुद्धिमान्‌ साधु, 'कल हम अवश्य जाएँगे या 
व्याख्यान देंगे, हमारा अमुक कार्य होगा, मैं अपुक कार्य करूँगा अथवा यह साधु मेरा अमुक 
कार्य करेगा' इत्यादि भाषाएँ 'जो भविष्यत्‌ काल, वर्तमान काल एवं अतीत काल से सम्बन्ध 
रखती हों, और शद्धित हों ' उन्हें कदापि भाषण न करे। 

टीका--इस सूत्र-युग्म में निश्चय-कारिणी भाषा के बोलने का निषेध किया गया है। जैसे कि, 
कल हम यहाँ से अवश्य ही अमुक स्थान पर जाएँगे। कल हम वहाँ अवश्य व्याख्यान देंगे। अब हमारा 
अमुक कार्य अवश्य संपन्न हो जाएगा। कुछ भी हो, मैं कल केश लोच आदि कार्य अवश्य करूँगा 
इत्यादि निश्चयात्मक वचन साधु को कदापि नहीं बोलने चाहिए। इन बचनो से सत्याकार असत्य को 
सत्य कहने के अनुसार पाप कर्म का बंध होता है। अब यह प्रश्न होता है कि, ऐसे निश्चयात्मक वचन 
क्यो नहीं बोलने चाहिए, इस प्रकार बोलने में क्या आपत्तियाँ हैं ? मनुष्य अपने निश्चय के अनुसार ही 
काम करता है। क्या किसी भी कार्य के लिए निश्चय न करके सब दिन संयम के चक्कर में ही पड़ा 
रहे? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि, ऐसा निश्चय करना बुरा नहीं है। परन्तु ऐसे विषय का 
अनुचित प्रकार से असामयिक प्रकाश्न करना श्रेयस्कर नहीं है। क्योंकि, भगवान्‌ महावीर का कहना है, 
जो बात भविष्यत्काल* में होने वाली है या वर्तमान काल में हो रही है एवं अतीत काल में हो चुकी 
है यदि वह शट्धित हो तो उसे कभी नहीं बोलना चाहिए। कारण कि, इस प्रकार बोलने से जिन-शासन 
की लघुता होती है और अपने विषय में लोगों को अविश्वास होता है। लोग कहेंगे कि, देखो यह कैसा 
जैनी साधु है, जो अपनी इच्छानुसार अप्रासंगिक बातें कहता है। इसकी तो वाणी भी वश में नहीं है। 
अब प्रश्न यह होता है कि, यदि इस प्रकार कथन नहीं करना है तो फिर किस प्रकार कथन करना 


१. भविष्यत्काल में यह कार्य अवश्यपेव ऐसा होगा, किन्तु भविष्य अन्धकारमय है। न भालूम क्‍या विष्न 
हो जाए, काम पूरा न हो और झूठा बनना पड़ जाए। बर्तमान काल में पुरुष जेष-धारिणी स्त्री को यह पुरुष ही 
है, ऐसा कहना और अतीत काल ( भूत काल ) पें जिस का निर्णय ठीक नहीं हुआ है, यथा यह बैल है या गाय 
है-ऐसे शद्वित विषय को यह गाय ही थी या बैल था, ऐसा कहना। इस प्रकार तीन काल से सम्बन्ध रखने 
वाली शद्स्‍ा युक्त सभी भाषाओं का साथु प्रथोग न करे। 
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चाहिए ? अन्तत: अपना विचार तो कहना ही होता है ? उत्तर में कहना है कि, हर समय इस प्रकार 
बोलते हुए ' व्यवहार ' शब्द का प्रयोग अवश्य करते रहना चाहिए। क्‍योंकि व्यवहार शब्द के प्रयोग से 
भाषा फिर निश्चयकारिणी नहीं रहती। उसका केक्ल यही अर्थ हो जाता है कि, उस समय इस प्रकार 
के भाव थे। किन्तु स्पर्शना न होने से वे भाव तद्ठत्‌ू न हो सके। सूत्रकार का स्पष्ट आशय यह है कि, 
साधु को हर समय बोलते हुए द्रव्य, क्षेत्र, काल एवं भाव को मध्य में रखना चाहिए, ताकि भाषा की 
विशेष रूप से शुद्धि हो सके। भाषा शुद्धि से ही आत्म-शुद्धि है। अतः साधु को इस पर विशेष ध्यान 
देना चाहिए। 
उत्थानिका--अब सूत्रकार, फिर इसी विषय को स्पष्ट करते हैं :-- 


अइअंमि अ कालंमि, पच्चुप्पण्णमणागए। 
जम तु न जाणिजा, एवमेअंति नो वए॥८॥ 
अतीते च काले, प्रत्युत्पन्नेनागते । 

यमर्थ तु न जानीयातू, एवमेतदिति न वदेत्‌॥८ ॥ 


पदार्थान्वय--- अड्अंमभि कालंमि-- अतोतकाल सम्बन्धी अ- तथा पच्चुप्प-एणमणागए-- 
वर्तमानकाल और भविष्यत्काल सम्बन्धी ज॑--जिस अट्ठूं-अर्थ या वस्तु को न जाणिज्ला-- नहीं जानता हो 
तु-तो उसको एवमेअंति--यह वस्तु ऐसी ही है इस प्रकार नोवए- नहीं बोलना चाहिए। 

मूलार्थ-- अतीत काल, वर्तमान काल तथा अनागत ( भविष्यत्‌ ) काल सम्बन्धी जिस 
पदार्थ के स्वरूप को नहीं जानता हो तो, उसके विषय में 'यह ऐसा ही है' इस प्रकार कदापि 
साधु को कथन नहीं करना चाहिए। 

टीका-- अतीत काल में जो पदार्थ हो चुके हैं, वर्तमान काल में जो हो रहे हैं तथा अनागत 
काल में जो होंगे, उन पदार्थों के स्वरूप को यदि साधु सम्यक्तया न जानता हो, तो उन पदार्थों के 
विषय में निश्चयात्मक भाषण कभी न करे। जैसे कि, अमुक पदार्थ अमुक काल मे इसी प्रकार हुआ 
था। इसी प्रकार वर्तमान और भविष्यत्काल सम्बन्धी भी जान लेना चाहिए। क्योंकि अबोध दशा में 
बोलने से नाना प्रकार के उपद्रव समुपस्थित हो जाते हैं। इसीलिए सूत्रकर्ता ने यह अज्ञात भाषण का 
निषेध किया है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, फिर इसी विषय को दूसरे शब्दों में कथन करते 
हैं :-- 


अइअंमि अ कालंमि, पच्चुप्पणणमणागए। 
जत्थ संका भवे तं तु, एवमेअंति नो वए॥९॥ 
अतीते च काले, प्रत्युत्पन्ने5 नागते । 
यत्र शंका भवेत्‌ तत्‌ तु, एवमेतदिति नोवदेतू॥९॥ 
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पदार्थान्वथ:-- अड्अंभि कालंमि-- अतीत काल में अ-- और पच्चुप्पणणमणागए-- वर्तमान 
काल में तथा भविष्यत्काल में जत्थ--जिस पदार्थ के विषय में संका-शंका भवे--हो तु--तो तं--ठस 
पदार्थ के विषय में एवमेअंति--यह इसी प्रकार है ऐसा नोबए--न बोले। 

मूलार्थ-- भूतकाल, वर्तमानकाल और भविष्यत्काल में जिस पदार्थ के विषय में यदि 
कोई शंका हो तो, उसके विषय में 'यह इसी प्रकार है' ऐसा न कहे। 

टीका--भूतकाल, वर्तमानकाल, तथा भविष्यत्काल से सम्बन्ध रखने वाले पदार्थों के विषय में 
यदि कुछ शट्जा हों तो, उन के विषय में साधु को निश्चयात्मक भाषण नहीं करना चाहिए। क्योंकि 
शद्भा-युक्त पदार्थों के लिए निश्चयात्मक भाषण करने से साधारण जनता के मन में शद्ड्रा उत्पन्न हुए 
बिना कभी नहीं रहती। जिसका अन्तिम परिणाम यह निकलता है कि, बहुत से लोग शुद्ध सम्यगृदर्शन 
से पतित हो जाते हैं और जब दर्शन के विषय में शद्जगा उत्पन्न हो गई तो फिर शुद्ध-चारित्र का पालन 
करना यदि असभव नहीं, तो कठिन अवश्यमेव हो जाएगा। यदि यहाँ पर यह कहा जाए कि, शड्डा- 
युक्त भाषा का निषेध तो प्रथम ही किया जा चुका है, पुन: द्वितीय बार इस विषय का क्‍यों कथन किया 
गया है ? तो उत्तर में कहना है कि, विशेष रूप से शद्धित भाषा के भाषण का निषेध बतलाने के लिए 
ही यह पूर्वोक्त विषय का पुन: कथन किया गया है। अतः यहाँ पुनरूक्ति दोष नहीं है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार निःशद्धित भाषा में कथन करने के विषय में कहते हैं :-- 


अइअंमि अ कालंमि, पच्चुप्पण्णमणागए। 
निस्संकिअं भवे ज॑ं तु, एवमेअं ति निद्िसे॥१०॥ 
अतीते च काले, प्रत्युत्पन्नेबनागते । 
निशंकित भवेतू यत्तु, एवमेतदिति निर्दिशेत्‌॥१०॥ 


पदार्थान्वय:---अड्अंमिकालंमि-- अतीतकाल सम्बन्धी अ--तथा पच्चुप्पण्णमणागए-- वर्तमान 
काल और अनागत काल संबंधी जं--जो पदार्थ निस्संकिआअं--निःशल्धित भवे--हो तु--तो उस पदार्थ के 
विषय मे एवमेगंति--यह पदार्थ इसी प्रकार है ऐसा निद्विसे-- कह दे। 

मूलार्थ-- गतकाल, वर्तमानकाल तथा आगामी काल सम्बन्धी पदार्थ-जात यदि निःशंकित 
हो ( सन्देह रहित हो ) तो साधु उस पदार्थ को “यह ऐसा ही है' इस प्रकार निश्चयात्मक कह 
सकता है। 

टीका-- इस गाथा में भाषण करने का उपदेश किया गया है। जैसे कि, जिस पदार्थ के विषय 
में किसी भी प्रकार की शट्डा नहीं रही हो, जो तीनों कालों में यथार्थ भाव से जान लिया गया हो, उस 
पदार्थ के विषय में साधु, निश्चयात्मक भाषण कर सकता है कि, 'यह पदार्थ इसी प्रकार का है'। 
सूत्रकार के कहने का यह आशय है कि, साधु को सर्वदा बोलते समय प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान और 
आगम प्रमाण का अवश्य ध्यान रखना चाहिए। क्योंकि जिस प्रमाण के आश्रित होकर जो कहा जाता है 
वह उसी प्रमाण के विषय में निश्चयात्मक है। साधु को सदा हितकारी और परिमित ही बोलना चाहिए। 
मुख में आया हुआ अप्रासंगिक नहीं कहना चाहिए, इससे साधु का गौरव नष्ट होता है। 
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उत्थानिका-- अब सूत्रकार, कठोर भाषा में बोलने का निषेध करते हैं :-- 
तहेव फरुसा भासा, गुरुभूओवधाइणी । 
सच्चा वि सा न वत्तव्वा, जज पावस्स आगमो॥११॥ 
तथैव परुषा भाषा, गुरुभूतोपघातिनी | 


सत्यापि सा न वक्तव्या, यतः पापस्यागम: ॥११॥ 

पदार्थान्त्रय: --- तहेव--इसी प्रकार जो भासा--भाषा फरूसा--कठोर हो तथा गुरुभूम्रोवघाइणी-- 
बहुत प्राणियों की उपघात करने वाली हो सा--वह सच्चावि--सत्य होने पर भी न वत्तव्बा--अवक्तव्य है 
जओ- क्योंकि, ऐसी भाषा से पावस्स--पाप कर्म का आगमो--आगम होता है। 

मूलार्थ-- इसी प्रकार जो भाषा कठोर ( निष्ठुर ) हो, बहु प्राणी विधातक हो, यदि वह 
सत्य भी हो; तो भी नहीं बोलनी चाहिए। क्योंकि, यह भाषा पाप कर्म का बंध करने वाली है। 

टीका-- इस गाथा में जो भाषा भाषण करने योग्य नहीं है, उस के विषय में निषेधात्मक 
प्रतिपादन किया गया है। जो भाषा स्नेह की कोमलता से रहित होने के कारण कठिन है, नाना प्रकार के 
सूक्ष्म स्थूल आदि बहुत से प्राणियों का नाश करने वाली है, वह सच्ची होने पर भी भाषण करने योग्य 
नहीं है। क्योकि वह भाषा बाह्यार्थ की अपेक्षा सच्ची मालूम होती है, परन्तु वस्तुत: भावार्थ की अपेक्षा 
से उसका पूर्णतः असत्य स्वरूप है। जैसे किसी दास्यकर्म में निरत (लगे हुए) कुल-पुत्र को लोगों के 
समक्ष दास कहना 'जिस प्रकार असत्य भाषा के बोलने से पाप कर्म का बध होता है, ठीक उसी 
प्रकार' इस भाषा के बोलने से भी पापकर्म का बंध होता है। अत. मुनि-धर्म में यह सर्वथा त्याज्य है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, उदाहरणों द्वारा फिर इसी विषय को स्पष्ट करते हैं :-- 


तहेव काणं काणत्ति, पंडगं पंडगत्ति वा। 
वबाहिअं वावि रोगित्ति, तेणं चोरत्ति नो वए॥१२॥ 
तथैब काणं काण इति, पण्डकं॑ पण्डक इति वा। 
व्याधितं वा5पि रोगीति, स्तेनं चोर इति नो वदेत्‌॥१२॥ 


पदार्थान्वय:-- तहेवब--उसी प्रकार काणां--काने को काणति-यह काना है बा-तथा पंडगं-- 
नपुसक को पंडगति--यह नपुंसक है बाबि--तथा बाहिआं--रोगी को रोगित्ति--यह रोगी है तथा तेणं-- 
चोर को चोरत्ति--यह चोर है। इस प्रकार नो बए--नहीं कहे । 
मूलार्थ-- इसी प्रकार विश्व-प्रेमी साधु, काने को काना, नुपंसक को नपुंसक, रोगी को 
रोगी एवं चोर को चोर भी न कहे। 
टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जो भाषा सत्य तो अवश्य है, 
किन्तु जिनके प्रति वह कही जाती है, उन सुनने वालों के हृदयों को दुःख पहुँचाने वाली है। इसलिए 
वह दु:खोत्पादक भाषा साधु को कदापि भाषण नहीं करनी चाहिए। जैसे किसी कारण से किसी व्यक्ति 
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की एक आँख जाती रही, तब उसको सम्बोधन करते समय ओ काने ! इस प्रकार कहना अयोग्य है। 

क्योंकि, इस सम्बोधन से उसका हृदय बहुत दुःख मानता है और वह अपने मन में अत्याधिक लज्जित 

होता है। इसी प्रकार नपुंसक को, हे नपुंसक ! रोगी को, हे रोगी ! चोर को, हे चोर ? इत्यादि दुर्वचन 

भी नहीं कहने चाहिए। जो मुनि बिना विचारे ऐसी पर पीड़ा कारी कठोरतम भाषा का प्रयोग करते हैं; 

उन्हें अप्रीति, लज्ञा-नाश, स्थिररोग और बुद्धि की विराधना" आदि अनेक प्रकार के दोष लगते हैं। 

जिससे मुनि-सयम का अच्छी तरह पालन न होने के कारण प्रतिज्ञा भ्रष्ट हो जाता है। 
उत्थानिका--पुनरपि इसी विषय का स्पष्टीकरण किया जाता है :-- 


एएणन्नेण अट्वेणं, पपो जेणुवहम्मइ। 
आयारभावदोसन्नू, न त॑ भासिज्ज पन्नवं॥१३॥ 


एतेन अन्येन अर्थन, परो येनोपहन्यते । 


आचारभावदोषज्ञ: , न ते भाषेत प्रज्ञावान्‌॥१३॥ 


पदार्थान्वय:--- एएण--इस अट्ठेणं- अर्थ से अथवा अन्नेण-- अन्य जेण--जिस अर्थ से परो- 
दूसरा प्राणी उबहम्मइ-पीडित होता है त॑-- उस अर्थ को आयारभावदोसननू- आचार भाव के दोषों को 
जानने वाला पत्नवं-प्रज्ञावान्‌ साधु, कदापि न भासिज-- भाषण न करे। 

मूलार्थ-- आचार-भाब के दोषों को जानने बाला प्रज्ञावान्‌ मुनि, पूर्बोक्त अर्थों से अथवा 
अन्य जिन अर्थों से, किसी अन्य प्राणी को दुःख पहुँचता हो; उन्हें कदापि भाषण न करे। 

टीका- जो पूर्वोक्त शब्द कहे गए हैं, उनके द्वारा तथा अन्य शब्दो के द्वारा जिनके सुनने से 
अन्य सुनने वाले व्यक्ति को व्यथा होती है, तो आचार भाव के दोषों को जानने वाला हिताहित 
विचारक मुनि उन्हें भूल कर भी कभी भाषण न करे। कारण यह है कि, हृदय मे चुभने वाले बचनो के 
बोलने से अन्य आत्मा का हनन और अपनी गम्भीरता का नाश होता है, जिससे फिर कोई व्यक्ति साधु 
का विश्वास नहीं करता। इसलिए भाषण करते समय साधु को प्रत्येक बात पहले खूब विचार लेनी 
चाहिए, फिर मुख से बोलनी चाहिए तथा जो सूत्रकार ने 'आचारभावदोषज्ञ' और 'प्रज्ञाबान्‌' ये दो 
विशेषण साधु के दिए हैं वे साधु की गम्भीरता और दक्षता के सूचनार्थ हैं। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, फिर भी पूर्वोक्त विषय के उपलक्ष में ही कहते 


हैं :-- 
तहेव होले गोलित्ति, साणे वा वसुलित्ति अ। 
दमए दुहए वावि, नेवं भासिजं पतन्नवं ॥१४॥ 
तथैव होल: गोल इति, श्वा वा वसुल इति च। 
द्रमको दुर्भगश्चाईपि, नैव॑  भाषेत प्रज्ञावान्‌॥१४॥ 
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पदार्थान्वय:-- तहेव- इसी प्रकार अमुल पुरुष होले- होल है तथा गोलित्ति- गोल है बा- 
तथा साणे- श्वान है अ- तथा वसुलित्ति- वसुल है तथा दमए- द्रमक है जाबि- अथजा दुहए- दुर्भग 
है, एवं- इस प्रकार पन्नवं- प्रज्ञावानू साधु. न भासिज- भाषण न करे | 

मूलार्थ-- इसी प्रकार बुद्धिमान्‌ साधु , हे होल ! हे गोल ! हे कुक्कुर ! हे बसुल! हे 
द्रमक ! हे दुर्भग ! इत्यादि कठोर वाक्य कभी भी न बोले। 

टीका- बुद्धिमान्‌ साधु को चाहिए कि, जिस देश में, जो जो नीचता के सूचक शब्द, सबोधन 
करने मे आते है, उन शब्दों से स्वय किसी को सम्बोधित न करे, न किसी दूसरे से करवाए और न 
अन्य करने वालो को अच्छा समझे। जैसे- हे होल ! हे गोल । हे कुत्ते ! हे बसुल ! हे द्रमक ! 
हे टुर्भग ! इत्यादि नीच शब्दों से किसी को सम्बोधित नहीं करना चाहिए। ये होल आदि शब्द उस 
उस देश प्रसिद्धि से निष्ठुरता आदि के वाचक हैं। तात्पर्य यह है कि, जो शब्द कठिन हों वा निर्लजता 
के सूचक हो, उन शब्दो द्वारा कदापि किसी को निमन्त्रित नही करना चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, स्त्री-पुरुष का सामान्य रूप से प्रतिषेध करने के अनन्तर, केवल 
स्त्री के ही अधिकार का विशद रूप से वर्णन करते हैं :- * 


अजिए पज्जिए वार्वि, अम्मो माउसिअत्ति अ। 
पिउस्सिए भायणिजनत्ति, धृूए णत्तुणिअआत्ति अ॥१५॥ 
हले हलित्ति अन्निति, भट्टे सामिणि गोमिणि। 

होले गोले वसुलित्ति, इत्थिअं नेव मालवे॥१६॥ यु० 


आजिजे प्रार्ज्कि वा5पि, अम्ब मातृष्वस इति च। 

पितृष्वस:. भागिनेयीति, दुहित:ः नप्यीति च॥१५॥ 

हले हले इति अन्ने इति, भद्दे स्वामिनि गोमिनि। 

होले गोले वसुले इति, स्त्रियं नैवमालपेत्‌॥१६॥ 

पदार्थान्वय:-- अज्निए- हे आज्जिकि अथवा पज्जिए- हे प्रार्जकि बावि- अथवा अम्मो- हे अम्ब 
अ- अथवा माउसिअत्ति- हे मौसी अथवा पिडस्सिए- हे बूआ अथवा भायणिज्त्ति- हे भानजी अथवा 
धूए- हे पुत्री अ- अथवा णत्तुणिअत्ति- हे पौत्री हले हलेत्ति- हे हले हले अथवा अन्नित्ति- हे अन्न 
अथवा भट्टे- हे भट्टे अथवा सामिणि- हे स्वामिनी गोमिणि- हे गोमिनी अथवा होले- हे होले गोले- हे 


गोले बसुलित्ति- हे वसुले एव- इस प्रकार के सम्बोधन वचनो से साधु इत्थिक्रं- स्त्री से न आलवे- 
बातचीत न करे। 


मूलार्थ-- विद्वान्‌ साधु को स्त्री के साथ हे आर्जिके ! हे प्रार्जिके ! हे अम्ब ! हे मौसी ! हे 
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बूआ ! हे भाणजी ! हे पुत्री ! हे पोत्नी ! हे हले हले ! हे अन्ने ! हे भट्टे ! हे स्वामिनि “ 
हे गोमिनि ! हे होले ! हे गोले ! हे बसुले इत्यादि निन्दित शब्दों से बातचीत नहीं करनी चाहिए। 

टीका“ इस गाथा-युग्म में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, यदि किसी समय किसी 
साधु को किसी स्त्री के साथ वार्तालाप करना पड़ जाए तो उस स्त्री को निम्नलिखित सबोधनों द्वारा 
आमत्रित नहीं करना चाहिए। यथा-- हे आर्जिके (दादी तथा नानी), हे प्रार्ज्कि (पड़दादी तथा 
पड़नानी), हे अम्ब (माता), हे मातृष्वस: (मौसी), हे पितृष्वस: (पिता की बहन) हे भागिनेयि (भाणजी), 
हे दुहित; (पुत्री), हे नष्ति (पोती), हे हले हले (सखी के प्रति आमंत्रण), हे अन्ने (नीच सम्बोधन विशेष ), 
हे भट्टे (भाटण), हे स्वामिनि (मालकिन), हे गोमिनि--(गाय वाली-संबोधन विशेष), हे होले (गँवारिन), हे 
गोले (जारजादासी), हे बसुले (छिनाल), ये शब्द सूत्रकार ने उदाहरण रूप से कह दिए हैं। अस्तु इसी प्रकार के 
आधुनिक समय के प्राचीन अन्य शब्द भी स्वबुद्धया जान लेने चाहिए। इन शब्दों के प्रयोग न करने का कारण 
यह है कि इनमें कई शब्द सासारिक सम्बन्ध के सूचक हैं, यथा-आर्जिका, प्रार्जिका आदि। कई शब्द काम राग 
के सूचक हैं, यथा-हे हले हले आदि। कई शब्द प्रशंसा के सूचक हैं, यथा हे भट्टे आदि। कई शब्द निन्‍्दा के 
सूचक हैं, यथा हे होल आदि। कई शब्द निर्लजता के सूचक हैं यथा हे गोल आदि। अस्तु अनुराग, अप्रीति एवं 
प्रवचन लघुता आदि दोषो के कारण से इन शब्दों को भूल कर भी प्रयोग में नहीं लाना चाहिए। सूत्रगत ' होले, 
गोले, गोमिणि ' आदि शब्द नाना देशो की अपेक्षा से कहे गए हैं अर्थात्‌ किसी देश में कोई शब्द प्रचलित है तो 
किसी देश मे कोई शब्द प्रचलित है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'यदि इस प्रकार कथन का निषेध है तो फिर किस प्रकार कथन 
करना चाहिए ?' इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं :- 


नामधिज्जेण णं बूआ, इत्थी गुत्तेण वा पुणो। 
जहारिहमभिगिज्म॒ , आलविज लविज्ज वा॥१७॥ 
नामधेयेन तां ब्रूयात्‌, स्त्री-गोत्रेण वा पुनः। 


यथाईमभिगृहा , आलपेत्‌ू लपेतू वा॥१७॥ 

पदार्थान्वय---णं-- उस स्त्री से नामधिजेण--नाम से बूआ- बोले वा पुणो-- अथवा इत्थी 
गुत्तेण--उसी स्त्री का जो गोत्र हो उससे बोले जहारिहं--यथा योग्य अपेक्षा से अभिगिज्ञ-गुण दोष का 
विचार कर आलबिज--एक बार बोले बा--अथवा लविज-बारबार बोले। 

मूलार्थ-- यदि कभी किसी कारण से साधु को, स्त्री से बोलना पड़े तो उसके प्रसिद्ध 
नाम से या उसके प्रसिद्ध गोत्र से या यथायोग्य अन्य किसी सुन्दर शब्द से गुण-दोष को विचार 
कर एक बार अथवा बारबार बोले। 

टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, यदि कभी किसी स्त्री को 
सम्बोधित करना हो तो, निम्न प्रकार से सम्बोधित करना चाहिए। उस स्त्री का जो शुभ नाम हो, उस 
नाम से बोलना चाहिए। यथा देबदत्ता, मगला, कल्याणी आदि तथा उस स्त्री का जो गोत्र हो, उससे 
बोलना चाहिए। यथा--काश्यपी, गौतमी आदि अथवा यथायोग्य बय, देश, ईश्वरता आदि की अपेक्षा से 
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सम्बोधित करना चाहिए। यथा-हे वृद्धे, हे मध्यमे, हे धर्मशीले, हे सेठानी आदि। तात्पर्य यह है कि, 
साधु को उन्हीं शुद्ध संबोधन शब्दों से स्त्री को सम्बोधित करना चाहिए; जिस से सुनने वाली स्त्री को 
दु:ख, लज्जा, संकोच आदि एवं जनता में अपनी अप्रतीति, निन्‍दा, लघुता आदि के भाव न हों। जिस 
पवित्रात्मा मुनि के भाव शुद्ध हों, उस को चाहिए कि, वह अपने भावों को प्रकाश करने के लिए 
'वाक्य शुद्धि' की ओर विशेष ध्यान दे। इसी लिए सूत्र में लिखा है कि, साधु, प्रथम गुण वा दोषों को 
पूर्णतया विचार करके ही वचन बोले। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, स्त्री-अधिकार के अनन्तर पुरुष-अधिकार के विषय में 
कहते हैं :-- 


अजए पज्जए वावि, बप्पो चुल्लपिउत्ति अ। 

माउलो भाइणिजसतत्ति, पुत्ते णत्तुणिअत्ति अ॥१८॥ 

हे भो हलित्ति अन्नित्ति, भट्टे सामिअ गोमिआ। 

होल गोल वसुलित्ति, पुरिसं_ नेवमालवे॥१९॥ यु० 
आर्यक: प्रार्यकश्चाउपि, पिता चुल्लपितेति च। 

मातुल: भागिनेव इति, पुत्र: नप्ता इति च॥१८॥ 

हे भो हल इति अन्न इति, भट्ट इति स्वामिन्‌ गोमिन्‌। 

होल गोल वसुल इति, पुरुष॑ नैवमालपेत्‌॥१९॥ 


पदार्थान्वय: -- अज्जए-- आर्यक पजए-- प्रायक बाबि-- अथवा बप्पो-- पिता अ-- तथा 
चुल्लपिउत्ति-पितृव्य माउओ-मातुल भाइणिजति-भागिनेय पुत्ते-पुत्र अ--अधथवा णत्तुणिअत्ति-पौत्र 
तथा हे-- हे भो-- भो हलित्ति-- हल अक्नित्ति- अन्न भट्टे-- भट्ट सामिअ-- स्वामिन्‌ गोमिअ- गोमिन्‌ 
होल--होल गोल--गोल (जारज) वसुलित्ति--वसुल एवं--इस प्रकार मुनि-वृत्ति के अयोग्य शब्दो से मुनि 
पुरिस--किसी भी गृहस्थ पुरुष को सम्बोधित करके न आलबे-वार्तालाप न करे। 

मूलार्थ-- लोक-व्यवहार-मर्मज्ञ, विचारवान्‌ साधु को, पुरुष के साथ भी, आर्यक, 
प्रार्यक, पिता, चाचा, मामा, भानजा, पुत्र, पौत्र, हल, अन्न, भट्ट, स्वामिन्‌ू, गोमिनू, होल, गोल, 
वसुल, इत्यादि राग-वर्द्धक और द्वेष-वर्द्धछक अयोग्य सम्बोधनों से बार्तालाप नहीं करना 
चाहिए। 

टीका-- यदि कभी किसी गृहस्थ पुरुष के साथ साधु को वार्तालाप करने का प्रसंग हो तो, 
साधु को योग्य है कि, वह प्रथम सूत्रोक्त सासारिक सम्बोधनों से उसके साथ बात न करे। यथा-- हे 
आर्यक (दादा), हे प्रार्यक (पड़दादा), हे पित: (पिता), हे चुल्लपित: (चाचा), हे मातुल (मामा), हे 
शागिनेय (भानजा), हे पुत्र, हे पौत्र-- इत्यादि! कारण यह कि, इस प्रकार बोलने से औदयिक भाव के 
उदय होने का विशेष प्रसंग रहता है, जिससे अन्ततोगत्वा कभी सच्ची साधुता से ही हाथ धोकर बैठ 
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जाना पड़ जाता है। इसी प्रकार द्वितीय सूत्रोक्त होल, गोल, वसुल आदि शब्दों को भी प्रयोग में नहीं 
लाना चाहिए। क्योंकि, ये शब्द भी निन्‍्दा एवं स्तुति के वाचक होने से दोषोत्पादक हैं। होल, गोल 
आदि शब्दों के विषय में विशेष वक्तव्य, पूर्व स्त्री प्रकरण की टीका में कह दिया है। अत: पाठक वहाँ 
देखने का कष्ट करें। पूर्व स्त्री प्रकरण मे और इस पुरुष प्रकरण मे जो यह शब्द सूची दी गई है, वह 
केवल सूचना मात्र है। अत: इसी प्रकार के अन्य शब्दों के विषय में भी स्वय बिचार कर लेना चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'यदि इस प्रकार का कथन निषिद्ध है तो फिर किस 
प्रकार का उपादेय है ?! इस प्रश्न का उत्तर देते हैं :-- 


नामधिज्जेण णं बूआ, पुरिसगुत्तेण वा पुणो। 
जहारिहमभिगिज्ञल॒ , आलविज लविज वा॥२०॥ 
नामधेयेन तं ब्रूयात्‌ , पुरु षगोत्रेण वा पुनः । 


यथाहमभिगुृहा , आलपेत्‌ू_ लपेत्‌ू बा॥२०॥ 

पदार्थान्वय--- नामधिज्जेण-पुरुष के नाम से वा पुणो--अथवा पुरिसगुत्तेण-पुरुष के गोत्र से 
णं-- उस पुरुष से बुआ- बोले तथा जहारिहं-- यथा योग्य अभिगिज्झ- गुण दोषों का विचार कर 
आलबिज--एक बार बा--अथवा लबविजज-बारबार बोले। 

मूलार्थ-- यदि कभी किसी पुरुष से बोलना हो तो, उसके प्रसिद्ध नाम से या उसके 
प्रसिद्ध गोत्र से या किसी तदुचित सुन्दर शब्दों से गुण दोषों का विचार कर एक बार अथवा 
बारंबार बोलना चाहिए। 

टीका-- साधु को जब कार्य-वश किसी गृहस्थ पुरुष से बातचीत करनी हो तो पुरुष के 
प्रसिद्ध शुभ नाम से तथा प्रसिद्ध शुभ गोत्र से अथवा अन्य किसी ऐसे ही सुन्दर शब्द से पहले हानि- 
लाभ का, गुण-दोष का, पूर्णतया विचार करके ही बोलना चाहिए। सूत्रकार का यह आशय है कि, जो 
शब्द सभ्यता पूर्ण हों, शिष्ट जनोचित हों एवं श्रोता जनोचित हो या श्रोता जन को प्रिय प्रतीत होते हो, 
ऐसे-- हे धर्म प्रिय ! हे श्रावक ! हे भद्र ! हे धार्मिक ! इत्यादि हृदयग्राही मधुर शब्दों के सम्बोधन से 
ही गृहस्थ से बात चीत करनी चाहिए क्योंकि, इस प्रकार के सभ्योचित शब्दों से वक्ता, श्रोता और 
तटस्थ सभी प्रसत्न रहते हैं और साथ ही इस से बोलने वाले साधु की योग्यता भी प्रकट होती है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, पंचेन्द्रिय, तिर्यक्ष, सम्बन्धी संशयात्मक भाषा के कथन का निषेध 
करते हैं। 


पंचिंदियाण_ पाणाणं, एस इत्थी अय॑ पुम॑। 
जाव णं न विजाणिज्ा, ताव जाइत्ति आलवे॥२१॥ 
पंचेन्द्रियणां प्राणिना, मेषा स्त्री अय॑ं पुमान्‌। 


यावदेतद्‌ न विजानीयातू, तावजातिरिति आलपेत्‌॥२१॥ 
पदार्थान्विय:-- पंचिंदियाण--पंचेन्द्रिय पाणाणं-- प्राणियों को दूर से देखकर जाव--जब तक 


सप्तमाध्ययनम्‌ हिन्दीभाषधाटीकासहितम्‌ [२७९ 


एस--यह इत्थी-स्त्री है अथवा अय॑ पुमं-यह पुरुष है णं--यह निश्चयात्मक न विजाणिज्ञा--न जान ले 
ताव-तब तक साधु को जाइत्ति--जाति के आश्रित होकर ही आलबे--बोलना चाहिए। 

मूलार्थ-- दूरवर्ती पंचेन्द्रिय प्राणियों के विषय में, जब तक यह स्त्री है अथवा यह पुरुष 
है इस प्रकार लिड्र विनिश्चय न हो जाए, तब तक भाषा विवेकी साधु को केवल जाति का 
आश्रयण करके ही बोलना चाहिए। 

टीका-- मनुष्य के विषय में विस्तृत वर्णन किया जा चुका है। अब सूत्रकार पशु जाति के 
विषय में विशद वर्णन करते हैं। जैसे कि, दूरस्थित गौ एवं अश्व आदि पशुओ को देख कर, जब तक 
यह स्त्री है या पुरुष है इस प्रकार लिड्भ सम्बन्धी निर्णय न किया जाए, तब तक साधु को किसी लिड्ड 
के आश्रित हो कर कुछ भी नहीं कहना चाहिए अर्थात्‌ यह गाय है, यह घोड़ा है, यह घोड़ी है, इस 
प्रकार के निर्णय रूप से साधु को नहीं बोलना चाहिए। यदि कभी प्रसगवश स्वयं किसी से पूछे या 
अन्य कोई अपने से पूछे तो, जाति का आश्रय ले कर यह गो जाति है, यह अश्वजाति है या यह महिष 
जाति है, इस प्रकार चतुरता से बोलना उचित है। क्योंकि लिड्ढ व्यत्यय होने से अपने को तो मृषावाद 
के दूषण की और गोपाल आदि पशु पालक लोगो को अप्रतीति के उत्पन्न होने की निश्चित सभावना 
है । यदि ऐसे कहा जाए कि, जब लिड्ड व्यत्यय होने से मृषावाद के दूषण की संभावना है, तो फिर 
बहुत से कौडी मकोड़ा आदि शब्द भी लिड्ड व्यत्यय से बोले जाते हैं, उनके विषय मे क्या समाधान 
है ? तब उत्तर में कहा जाता है कि, जन-पद सत्य अथवा व्यवहार सत्य आदि के आश्रित हो कर ही 
ये उक्त कौड़ी मकोडा आदि शब्द उच्चारण किए जाते हैं। अतएवं इन शब्दो के उच्चारण से मुनिराजों 
को किसी प्रकार का दोष नहीं लगता है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, दूसरे प्रकार से वाक्य-शुद्धि-सम्बन्धी विषय का वर्णन करते हैं .-- 


तहेव माणुसं पसुं, पक्खिं वावि सरीसवं। 

थूले पमेइले वज्झे, पायमित्ति अ नो वए॥२२॥ 

तथेव मानुषं पशुं, पक्षिणं वाउपि सरीसृपम्‌। 

स्थूल: प्रमेदुर: बध्य:, पाक्य इति च नो वदेत्‌॥२२॥ 

पदार्थान्वय:-- तहेव--इसी प्रकार दयाप्रेमी, साधु माणुसं--मनुष्यों को पसु--पशु को पविंख- 
पक्षी को वा--तथा सरीसवंति--सर्प आदि को देख कर थूले--यह स्थूल है पमेइले--यह विशेष मेदा 
वाला है, अत: बज्झे--यह वध के योग्य है अ-तथा पायमित्ति '-यह- पकाने योग्य है ऐसा नो बए-- 
कदापि न बोले। 


९ प्रक्षकार का स्पष्ट आशय यह है कि, एकेल्चिय और विकलेन्द्रिय आदि जीवों को जैन शासत्रकार जब 
केवल एक नपुंसक लिड्डठ ही मानते हैं, त्तो फिर आप जैन साधु मिट्टी, पत्थर एवं कीड़ी-कीड़ा आदि आम तौर से 
स्त्रीलिड्ड शब्द क्यों बोलते हैं ? क्या यह लिझ्ज व्यत्यय नहीं है ? कया इस लिड्ड व्यत्यय से मृषावाद का दूषण नहीं 
लगता ?--संपादक। 

२ कई आचार्य 'पाक्य' शब्द का अर्थ 'काल प्राप्त" भी कहते हैं-- लेखक। 
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मूलार्थ-- दयासिन्धु साधु मनुष्य, पशु, पक्षी एवं सर्प आदि को जब कभी देखकर, भूल 
कर भी यह न कहे कि यह मांस से स्थूल है, यह विशेष मेदा संपन्न है। अत: यह वध करने 
योग्य है एवं यह पकाने योग्य है। 

टीका-- बुद्धिमान्‌ साधु को योग्य है कि, वह सदा सावद्य भाषा के भाषण से सावधान रहने का 
विशेष ध्यान रखे। जैसे मनुष्य, पशु, पक्षी और सर्प आदि को देख कर साधु को यह नहीं कहना 
चाहिए कि, यह अमुक जीव मांस की अधिकता के कारण विशेष-स्थूल-वपु हो रहा है तथा बहुत 
अधिक मेदा संपन्न (चर्बी वाला) है। अतएव अब यह जीव नि:संकोच वध करने तथा पका कर 
भक्षण करने योग्य है। सूत्रकार ने सूत्र मे जो 'बए' यह 'वद्‌' धातु का प्रयोग किया है, इससे यह नहीं 
समझना कि, 'सूत्रकार ने इस प्रकार केवल बोलने का ही निषेध किया है, अन्य मनोभाव प्रदर्शन के 
संकेत आदि साधन, इस निषेध से बहिर्भूत हैं।' किन्तु यहाँ वद्‌ धातु उपलक्षण है, अत: इस प्रकार बध 
आदि के अन्य सकेतों का भी स्पष्टत: निषेध है। साधु का प्रत्येक महात्रत सम्बन्धी नियम, तीन करण 
और तीन योगों के सुदृढ प्राकार से परिरक्षित होना चाहिए। उपर्युक्त पद्धति से नहीं बोलने का कारण 
यह है कि, इस प्रकार बोलने से प्रथम तो सभ्य-संसार में साधु की अप्रतीति (निन्दा) होती है। दूसरे 
उन जीवो को जिनके विषय में कहा जाता है साधु के कथन से प्राण नाश आदि की विभीषिकापूर्ण 
आपत्ति होने पर साधु का प्रथम महात्रत नष्ट हो जाता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, यह कथन करते हैं कि यदि प्रसगवश बोलना ही हो, तो किस 
प्रकार बोलना चाहिए ? 


परिवृढत्ति णं॑ बूआ, बूआ उवचिअत्ति अ। 

संजाए पीणिए वावि, महाकायत्ति आलवबे ॥२३॥ 

परिवृद्ध इत्येनं ब्रूयात्‌, ब्रूयादुपच्चित इति च। 

संजात: प्रीणितो वाईपि, महाकाय इति आलपेतू॥२३॥ 

पदार्थान्बय:--एं-पूर्वोक्त पशु, पक्षी आदि को परिवृढ॒त्ति--यह सभी प्रकार से अतीब वृद्ध है, ऐसा 
बूआ--कहे अ--तथा उवचिअत्ति--यह मास से उपचित है, ऐसा बूआ--कहे वाबि--तथा इसी प्रकार 
संजाए--यह सजात है पीणिए--यह प्रीणित है, (तृत्त है) महाकायत्ति--यह महाकाय है ऐसा आलबे-- 
कहे । 

मूलार्थ-- पूर्वोक्त पशु, पक्षी आदि के विषय में, कारण-बश बोलना ही पड़े तो यह सब 
प्रकार से वृद्ध है, यह मांस से परिपुष्ट है, यह संजात है, यह प्रीणित है, यह महाकाय है इस 
प्रकार सम्यक्तया विचार कर बोलना चाहिए। 

टीका-- यदि कभी कारणवशात्‌ साधु को बोलना ही पड़े, तो अमुक जीव सभी प्रकार से वृद्ध 
है, मांसोपचित है, परिपुष्ट है, सतेज है और सचिक्रण है तथा महान्‌ हृष्ट-पुष्ट शरीर वाला है इत्यादि 
सर्वथा निरवद्य भाषा से बोलना चाहिए। परन्तु जिस भाषा से अन्य आत्माओं को किसी प्रकार का दु:ख 
उत्पन्न होता हो तथा दुःख उत्पन्न होने की संभावना हो; वह भाषा कदापि भाषण नहीं करनी चाहिए। 
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इस कथन से यह भलीभाँति सिद्ध हो जाता है कि, जिस में जो गुण हो उस गुण की अपेक्षा से ही उसे 
सम्बोधित करना चाहिए और उस को हानि पहुँचाने वाले शब्दों का उच्चारण कभी नहीं करना चाहिए। 
उत्थानिका-- फिर इसी विषय को अन्य उदाहरणों से स्पष्ट किया जाता है :-- 


तहेव गाओ दुज्ञाओ, दम्मा गोरहगत्ति अ। 
वाहिमा रहजोगित्ति नेव॑ भासिज् पन्नवं ॥२४॥ 


तथेव  गावो दोह्याः, दम्या गोरथका इति च। 


बाह्य रथयोग्या इति, नैवं॑ भाषेत प्रज्ञावान्‌॥२४॥ 

पदार्थान्वय:---तहेव--इसी प्रकार गाओ--ये गायें दुम्झाओर--दोहने योग्य हैं अ--तथा गोरहगा-- 
ये वृषभ दम्मा--दमन करने योग्य हैं बाहिमात्ति-भार बहने के योग्य है, तथा रहजोगित्ति--रथ मे जोडने 
योग्य हैं एबं--ऐसा पन्नवं-- प्रज्ञावानू साधु न भासिज्ज-- भाषण न करे। 

मूलार्थ-- पूर्व की भाँति ही बुद्धिमान्‌ साधु को ये गायें दोहने योग्य हैं तथा ये बछड़े 
दमन करने योग्य हैं, भार खींचने योग्य हैं और रथ में जोतने योग्य हैं इत्यादि पर पीड़ाकारी 
बचन कभी नहीं बोलने चाहिए। 

टीका-- इस गाथा मे भी भाषा समिति के विषय में कथन किया गया है। यथा ये गायें दोहने 
योग्य हैं, अर्थात्‌ इनके दोहने का (दूध निकालने का) समय हो गया है तथा ये छोटे बैल दमन करने 
योग्य हैं अर्थात्‌ बध करने योग्य हो गए हैं तथा ये नवयुवा बैल रथ के योग्य हैं अर्थात्‌ -- सुन्दर रथ 
में लगाने योग्य हैं तथा ये बैल पूर्ण परिपुष्ट हैं अत: अधिक से अधिक बोझ खींचने योग्य हो गए हैं। 
इस प्रकार हिताहित-विचार-विचक्षण साधु, कदापि भाषण न करे। क्योंकि, इस अयोग्य भाषा से 
अधिकरण, लाघव आदि दुःखद दोष उत्पन्न होते हैं। सूत्र मे जो यह कथन है, वह केवल सूचना मात्र 
है। अत: अपनी प्रतिभा द्वारा इसका विस्तार वक्ता को स्वय ही या गुरु-शिक्षण से कर लेना चाहिए 
अर्थात्‌ साधु को उन सभी शब्दो का ज्ञान कर लेना चाहिए जिन शब्दों से दूसरे प्राणियों को किसी 
प्रकार की पीडा होती हो। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, यह कहते हैं कि, 'यदि प्रयोजन वश बोलना ही हो' तो किस 
प्रकार से बोलना चाहिए ? 


जुब॑ गवित्ति णं बूआ, धेणुं रसदयित्त अ। 

रहस्से महल्लणए वावि, वए संवहणि त्ति अ॥२५॥ 
युवा गौरित्येनं ब्रूयात्‌, धेनुं रसदा इति च। 

हस्वं महल्लक॑ वा$पि, वदेत्‌ संवबहनमिति च॥२५॥ 


पदार्थान्वय:-- णं--दमन योग्य बैल को जुबंगवित्ति--यह बैल युवा है, अ-तथा थ्रेणुं--दोहन 
योग्य गाय को रसदयत्ति-- यह गाय दुग्धदा है अ-- तथा रहस्से-- छोटे बैल को लघु वृषभ बा-- तथा 
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महत्लए वि--बड़े बैल को वृद्ध वृषभ एवं रथ योग्य बैल को संबहणित्ति--यह संघहन है, इस प्रकार साधु 
को निरवद्य वचन बूआ--बोलने चाहिए। 

मूलार्थ-- यदि कभी कारण वश बोलना ही हो तो दोहा गाय को दुग्धदा, दम्य वृषभ को 
युवा, छोटे वृषभ को लघु, वृद्ध वृषभ को वृद्ध एवं रथ योग्य वृषभ को संवहन आदि बोलना 
चाहिए। 

टीका-- यदि कारणवशात्‌ बोलना ही हो, तो निम्न प्रकार से बोलना चाहिए। जैसे कि, जो 
वृषभ युवा है उसे युवा ही कहना चाहिए, दमन करने योग्य नहीं। इसी प्रकार जो गाय नूतन प्रसूता है, 
उसे दूध देने वाली कहना चाहिए तथा जो रथ को चला रहा है (वहन कर रहा है) उसे संवहन कहना 
चाहिए। जैसे कि, किसी ने रथ से खोल कर बैलों को अलग बाँध दिया तब उन बैलों को देख कर 
यही कहना चाहिए कि, ये इस रथ को खींचने वाले हैं तथा इस रथ को खींच रहे हैं, इस प्रकार बोलना 
चाहिए। तात्पर्य इतना ही है कि, जिस प्रकार जिन जीवों के विषय में बोला जाए, उन जीवों को किसी 

आपत्ति का सामना न करना पडे, उसी प्रकार के शुद्ध वचन साधु को बोलने चाहिए। 

' उत्थानिका-- अब सूत्रकार, वनस्पति अधिकार के विषय में कहते हैं :-- 


तहेव॒ गंतुमुज्जाणं, पव्वयाणि वणाणि अ। 
रुक्‍्खा महल्ल पेहाए, नेव॑ भासिज्ज पन्नवं ॥२६॥ 
तथेव गत्वा उद्यानं, पर्वानू बनानि च। 


वृक्षान्‌ु महतः प्रेक्ष्य, नेव॑ भाषेत  प्रज्ञावान्‌॥२६॥ 

पदार्थान्वय:--तहेव-इसी प्रकार उजाणं--उच्चान मे पव्वयाणि-पर्वतो पर अ--तथा बणाणि- 
वनो में गंतुं-जाकर महक्ल--महाकाय रुक्खा-वृक्षो को पेहाए--देखकर पन्नवं--प्रज्ञावान्‌ मुनि एवं--इस 
प्रकार न भासिज॒- भाषण न करे। 

मूलार्थ--भाषा-विवेकी साथु, उद्यानों, पहाड़ों एवं वनों में जाकर, वहां विशालकाय वृक्षों 
को देखकर, वशक्ष्यमाण रीति से सावद्य भाषा न बोले। 

टीका--जहाँ पर लोग एकत्र होकर नाना प्रकार की क्रीड़ाएँ करते हैं, ऐसे जन क्रीड़ा स्थान 
उद्यानो मे तथा जो नाना प्रकार के हरे भरे वृक्षों से विमण्डित रहते हैं, ऐसे रमणीय पर्वतों पर तथा 
जिनमें नाना जाति के छोटे बड़े वृक्ष हो ऐसे सघन बनों में जाकर प्रज्ञावान्‌ साधु, यदि किन्हीं समुन्नत 
महाकाय वृक्षों को देखे, तो उन वृक्षों के विषय में अग्रिम सूत्र-त्रयी के अनुसार कभी नहीं बोलना 
चाहिए। इस प्रकरण के कथन का साराश इतना ही है कि, विहारादि क्रियाएँ करते समय यदि कभी 
साधु का किसी उद्यान मे, बन में तथा पर्वत पर जाना हो जाए, तो वहाँ बड़े-बडे दीर्घकाय वृक्षों को 
देख कर साधु को सावद्यकारी भाषण नहीं करना चाहिए। क्योंकि हिंसा-युक्त भाषण से आत्मा मलिन 
होकर पतित हो जाती है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'किस प्रकार भाषण नहीं करना चाहिए ?' इस शड्ढा के समाधान 
में कहते हैं :-- 
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अलं पासाय खंभाणं, तोरणाणि गिह्ाणि अ। 
फलिहग्गल नावाणं, अलं उदगदोणिणं ॥२७॥ 
अलं प्रासाद-स्तंभयो:, तोरणानां गृहाणां अ। 


परिघार्गलानावां » अलमुदकद्रोणीनामू. ॥२७॥ 

चदार्थान्वय:-- ये विशाल वृक्ष पासाय खंभाणं--प्रासाद और स्तंभ बनाने के अ--तथा तोरणाणि- 
नगर द्वार बनाने के गिहाणी-नाना भाँति के घर बनाने तथा फलिहग्गल नावाण॑--परिघ, अर्गला एवं नौका 
बनाने के अलं-योग्य हैं तथा उदगदोणिणं--उदक, द्रोणी, अरघट्टजलधारिका, बनाने के भी अल-योग्य हैं, 
इस प्रकार न कहे । 

मूलार्थ-- ये वृक्ष प्रासाद, स्तम्भ, तोरण, गृह, परिघ, अर्गला, नौका एवं उदकद्रोणी, 
डोंगी बनाने के योग्य हैं ऐसा साधु को कभी नहीं कहना चाहिए। 

टीका-- पूर्वोक्त वनादि स्थानों में गया हुआ साधु, वहाँ बडे बड़े वृक्षों को देखकर निम्न प्रकार 
से कभी न बोले। यथा--ये वृक्ष तो, एक स्तम्भ, प्रासाद (राज महल) तथा वृहत्स्तभ बनाने के योग्य 
हैं, तोरण (नगर द्वार) वा गृहस्थों के सामान्य घर बनाने के योग्य हैं। नगर के द्वार की परिघा (अरली) 
और गोपुर कपारदि की अर्गला बनाने के योग्य है तथा इसी प्रकार बड़ी नाव और उदक द्रोणी बनाने 
के योग्य हैं। सूत्रोक्त 'उदक द्रोणी' शब्द प्रचलित रूप से तीन अर्थों में व्यवह्वत होता है, अत: यहाँ ये 
तीनों ही अर्थ सूत्रकार के भावों से सम्मत हैं। किसी से भी सूत्रकार के भाव भग नहीं होते। तीन अर्थ 
इस प्रकार हैं, एक तो अरहट की घट माला का जल जिस काष्ठठ पात्र में गिर कर फिर नालिका द्वारा 
क्षेत्र मे जाता है, उस काष्ठ पात्र को उदक द्रोणी कहते हैं। दूसरे अरहट के पानी भरने के जो काष्ट घट 
होते हैं, उन्हें भी द्रोणी कहते हैं। तीसरे उदक द्रोणी शब्द का अर्थ छोटी नाव (डोगी) लिया जाता है। 

उत्थानिका-- यही विषय फिर और उदाहरणों द्वारा स्पष्ट किया जाता है ,-- 


पीढए चंगबेरे (रा )अआ, नंगले मइअं सिआ। 
जंतलट्टी व नाभी वा, गंडिआ व अलं सिआ॥२८॥ 
पीठकाय चंगबेराय, लाड्रलाय मयिकाय स्यु:। 


यंत्रयष्टये वा नाभये वा, गण्डिकायै वा अल स्यु:॥२८॥ 

पदार्थान्वय:--ये वृक्ष पीढडए--चौको के लिए अ--तथा चंगबेरे-काष्ठ पात्र के लिए नंगले--हल 
के लिए तथा मडुअं-बोये हुए बीजो को आच्छादन करने वाले मडे के लिए ब--अथवा जंतलट्ठी--किसी 
यत्र की लकड़ी के लिए बा-- अथवा नाभी- चक्र के पहिये की नाभि के लिए ब-- अथवा गंडिआ- 
सुर्वणकार आदि की ऐरण रखने की वस्तु विशेष के लिए अलंसिआ-पूर्ण योग्य हैं, ऐसा न कहे । 

मूलार्थ-- पूर्बसूत्र की भाँति ही 'ये वृक्ष चौकी के लिए, चंगेरी काष्ठ पात्र के लिए, हल 
के लिए, सुहागे (बीजाछादक मड़े ) के लिए, यंत्र यष्टी के लिए, शकटादि के चक्र के पहिये 
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की नाभि के लिए, सुनार आदि की ऐरण रखने की गणिडका के लिए सर्वथा योग्य हैं' इस 
; प्रकार न कहे। 

टीका--जिस प्रकार पूर्व सूत्र में निषेध किया जा चुका है, उसी प्रकार 'इस वृक्ष के काष्ठ से 
पीठ (चौकी), चगवेर (चंगेरी काष्ठ पात्र), लाड्गल (हल), मयिक 'जो बीज बोने के बाद बीजों को 
ढाँपने के लिए खेत में चलाया जाता है” वह मड़ा या सुहागा यंत्र-यष्टी (कोल्हू आदि यंत्रों की लाठ) 
नाभि (गाड़ी आदि के चक्र पहिये की नाभि-धुरी) गण्डिका (सुनार आदि की ऐरण रखने का एक 
लकडी का ढाँचा) जिस में ऐरण मजबूत होकर टिक जाती है ऐसी अधिकरणी आदि वस्तुएँ बहुत ही 
अच्छी बन सकती हैं' इत्यादि कथन न करे। कारण यह है कि, आत्म-रक्षा तथा सयम-रक्षा तभी हो 
सकती है, जब कि भाषण विवेक-पूर्ण हो। बिना विवेक के साधुत्व किसी भी प्रकार से नहीं स्थिर हो 
सकता। 'विवेक- भ्रष्टानां भवति विनिपात: शतमुख:।' प्रस्तुत सूत्र में चतुर्थी-विभक्ति के स्थान में जो 
सर्वत्र 'पीढए' आदि प्रथमा विभक्ति का निर्देश किया है, वह प्राकृत भाषा के कारण से है। अत: 
पाठक, आर्ष भाषा मे विभक्ति व्यत्यय के दोष का भ्रम न करें। 

उत्थानिका-- अब फिर इसी विषय को स्पष्ट करते हुए उपसहारात्मक कथन करते हैं :-- 


आसणं सयणं जाणं, हुजा वा किंचुवस्सए। 
भूओवधाइणिं भासं, नेव॑ भासिज्ज पतन्नवं॥२९॥ 
खासनं शयनं यानं, भवेद्वा  किझ्धिदुपाश्रये। 


भूतोपघातिनीं भाषां, नैव॑  भाषेत प्रज्ञावान्‌॥२९॥ 

पदार्थान्वय '-- इसी प्रकार इस वृक्ष के आसणं-- आसन सयणं--शय्या जाणं--यान रथादि बा-- 
अथवा किंच--अन्य कोई वस्तु उवस्सए--उपाश्रय के योग्य हुज्जा-हो सकती है एबं--ऐसी भूओवधाइणिं-- 
प्राण सहारकारिणी भासं- भाषा को पत्नवं-प्रज्ञा सपन्न साधु न भासिज॒म-कदापि न बोले। 

मूलार्थ-- भाषा विवेकी साधु, किसी भी अवस्था में 'यह वृक्ष बहुत अच्छा है; अत: इस 
की आसन, शयन, यान अथवा उपाश्रय योग्य अन्य कोई द्वार कपाटादि बस्तु बहुत सुन्दर बन 
सकती है' इस प्रकार की भूतोपघातिनी भाषा का प्रयोग न करे। 

टीका-- पूर्व की भाँति ही वनादि स्थानों मे गया हुआ आशु-प्रज्ञ साधु, किसी महाकाय वृक्ष 
को देख कर इस प्रकार की भाषा का प्रयोग न करे कि इस वृक्ष के तो आसन्दी आदि आसन, पर्यक, 
ख़ाट आदि शयन, बहल, रथ आदि यान सवारी तथा उपाश्रय में काम आने लायक किवाड, पाटिया 
आदि बहुत ही मजबूत एवं साफ सुन्दर वस्तुएँ बन सकती हैं। ऐसा न कहने का कारण यह है कि, 
ऐसा कहने से वनस्वामी व्यन्तरादि देव के कुपित हों जाने की अथवा वृक्ष को सलक्षण जान कर किसी 
के द्वारा वृक्ष के छेदन हो जाने की एवं अनियमित भाषण से धर्म की लघुता हो जाने की आशड्भा रहती 
है। दोषाशंकित भाषण करना शाज्रकार द्वारा साधु को सर्वथा निषिद्ध है। 

उत्थानिका-- अब “यदि वृक्षों के विषय में इस प्रकार नहीं कथन करना है, तो फिर किस प्रकार कथन 
करना चाहिए ?' इस प्रश्न का उत्तर सूत्रकार महाराज देते हैं :-- 
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तहेव गंतु मुज्जाणं, पव्धयाणि वणाणि आ। 
रुक्‍्खा महल्ल पेहाए, एवं भासिज्ज पन्नवं॥३०॥ 
तथैव गत्वा उद्यानं, पर्ववानू बनानि च। 
व॒क्षान्‌ू महतः प्रेक्ष्य, एवं भाषेत प्रज्ञावान्‌॥३०॥ 


पदार्थान्वय:--- हतेव-- इसी प्रकार उज्जाणं-- उच्चान मे पव्वयाणि- पर्बतों पर अ-- तथा 
बणाणि--वनों में गंतुं--जाकर और वहा महल्ल--मोटे मोटे रुक्खा-वृक्षों को पेहाए-- देख कर यशन्नवं- 
प्रज्ञावान्‌ साधु, एवं--इस प्रकार भासिज्ज-- भाषण करे। 

मूलार्थ-- तथैव कारणवश उद्यानों, पर्वतों तथा बनों में गया हुआ साधु, महाकाय वृक्षों 
को देख कर अग्रिम सूत्रोक्त रीति से निरबद्य भाषा भाषण करे। 

टीका-- जब पूर्व गाथाओ में निषेध विधि प्रतिपादित है, तो इससे स्वत: एवं ध्वनित हो जाता 
है कि, इस प्रकरण की विधान विधि भी अवश्यमेय होनी चाहिए। अत; इसी न्याय के आश्रित होकर 
अब सूत्र कर्ता जी, विधान विधि के विषय में कहते हैं। कोई महोदय कारण बशात्‌ किसी वन, उद्यान 
एवं पर्वत आदि स्थानों में जाए और वहाँ बडे-बडे विस्तार वाले फल-फूलों से परिपूर्ण दर्शनीय 
आकृति वाले वृक्षो को देखे तब उस प्रज्ञावानू साधु को योग्य है कि, वह निरवद्य वाणी द्वारा अग्रिम 
परिपूर्ण सूत्रोक्त रीत्या वृक्षों के विषय में भाषण करे। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार भाषण-विधि का वर्णन करते हैं .-- 


जाइमंता इमे रुक्खा, दीहवट्टा महालया। 


पयायसाला वड़िमा, वए दरिसणित्ति अ॥३१॥ 
जातिमन्त इमे वृक्षा:, दीर्घवृत्ता:ः महालया:। 
प्रजातशाखा: विटपिन:, वदेत्‌ दर्शनीया इति च॥३१॥ 


पदार्थान्वय:-- इमे--ये रुक्खा--वृक्ष जाइमंता--उत्तम जाति वाले हैं दीह-दीर्घ हैं बड्ठा-वृत्त 
हैं महालया--बडे विस्तार वाले हैं पयायसाला--बडी-बड़ी फैली हुई शाखाओं वाले हैं बड़िमा-छोटी- 
छोटी शाखाओं वाले हैं तथा दरिसणित्ति-दर्शनीय हैं, इस प्रकार बए-बोले। 

मूलार्थ-- साधु को वृक्षों के विषय में 'ये वृक्ष उत्तम जाति वाले हैं, दीर्घ हैं, वृत्त हैं, 
बिस्तार वाले हैं, शाखा वाले हैं एवं अतिदर्शनीय हैं' इस प्रकार शुद्ध भाषण करना चाहिए। 

टीका-- पूर्वोक्त स्थानों में गए हुए साधु को, वृक्षों को देख कर इस प्रकार बोलना चाहिए कि 
ये अशोक आदि वृक्ष उत्तम जाति वाले हैं। ये नारियल आदि के वृक्ष दीर्घ हैं। (लबे हैं) ये नंदी आदि 
वृक्ष गोलाकार (वृत्त) हैं तथा ये वट आदि वृक्ष बड़े विस्तार वाले हैं। ये बड़ी-बडी प्रलम्ब शाखाओं से 
तथा बड़ी शाखाओं से निकली हुई छोटी-छोटी शाखाओं से बहुत ही दर्शनीय हैं और देखने में सुन्दर 
लगते हैं। यहाँ एक बात और भी ध्यान में रखनी चाहिए कि, इस प्रकार भी किसी प्रयोजन के कारण 
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से ही कहना ठीक है, बिना कारण से नहीं। बिना कारण ब्यर्थ प्रलाप करने से भाषा में निरवद्यता के 
स्थान में सावद्यता आए बिना नहीं रह सकती है। हित और मित भाषण में ही संयम-रक्षा एवं आत्म- 
रक्षा है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, फलों के विषय में न कहने योग्य शब्दों का उल्लेख करते हैं :-- 


तहा फलाइं पक्काईं, पायखज्नाइं नो बए। 
बेलोइयाइं टालाइं, वेहिमाइत्ति नो बए॥३२॥ 
तथा फलानि पक्कानि, पाकखाद्यानि नो बदेत्‌। 
बेलोचितानि टालानि, द्वैधिकानीति नो वदेत्‌॥३२॥ 


पदार्थान्वय:-- तहा-इसी प्रकार फलाइं-ये फल पक्काइं- पक्र गए हैं तथा पायखजाइं-- 
पका कर खाने योग्य हैं, यों साधु को नोबए-- नहीं बोलना चाहिए, तथैव ये फल बेलोइयाइं- ग्रहण 
कालोचित हैं, तोड़ने लायक हैं टालाइं--गुठलीरहित कोमल हैं बेहिमाइं--दो भाग करने योग्य हैं क्षि--इस 
प्रकार भी नोबए-- नही कहना चाहिए। 

मूलार्थ-- साधु को 'ये फल परिपक्क हैं, पका कर खाने के योग्य हैं, लुंचन करने योग्य 
हैं, सकोमल हैं और दो भागों में फाँक करने योग्य हैं' इस प्रकार नहीं कहना चाहिए। 

टीका--इस गाथा में फलो के विषय मे निषेधात्मक शब्दों का उल्लेख किया गया है। 'ये आम्र 
आदि फल सब प्रकार से पके हुए हैं, ये फल गर्तप्रक्षेप' कोद्रव के पलालादि द्वारा पका कर खाने के 
योग्य हैं, ये फल सब प्रकार से पक गए हैं, इस लिए अब इनके लुचन एवं छेदन का समय आ गया 
है, ये फल अभी तक अबद्धास्थि होने से अत्यन्त सकोमल हैं तथा ये फल बद्धास्थिक होने से दो 
भागो मे विभाजित करने योग्य हैं, इत्यादि सावद्य भाषा प्रज्ञावान्‌ साधु कदापि भाषण न करे। यदि कोई 
ऐसा कहे कि इस मे दोष ही क्‍या है ? तो इस शड्जा के उत्तर मे कहा जाता है, कि, दोष क्यो नहीं ? 
इस भाषण से जीवो का विनाश होता है, यही महादोष है। साधु के मुख से 'इस फल को इस प्रकार 
खाना चाहिए' यह सुन कर गृहस्थ अवश्य ही इस कार्य में प्रवृत्ति करेगा, जिस से फिर अधिकरण 
आदि दोष स्वय सिद्ध हैं। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, फलान्वित वृक्षों के विषय में प्रयोजनवश कथन के योग्य शब्दों 
का उल्लेख करते हैं :- 


असंथड़ा इमे अंबा, बहुनिव्वड़िमा फला। 
बड़ज बहुसंभूआ, भूअरूवत्ति व पुणो॥३३॥ 
असमर्था इमे आप्रा:, बहुनिर्वर्तितफला: । 
बदेत्‌ बहुसंभूता:, भूतरूपा इति वा पुनः॥३३॥ 
१ यथा अपक्य आप्रादि फलों को पुराल आदि घास के पुंज में दबाकर पकाते हैं। 
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पदार्थान्वय:-- इमे- ये प्रत्यक्ष आबा-- आम्र-वृक्ष असंथड़ा-- फल भार सहने में असमर्थ हैं 
बहुनिव्यड़िमा फला-बहुत बद्धास्थिक-फल वाले हैं तथा बहु-संभूआ-बहुत परिपक्व फल बाले हैं बा 
पुणो- अथवा भूअरूवत्ति- भूतरूप अबद्धास्थि फल वाले हैं, इस प्रकार बढ़जज--कहे | 

मूलार्थ--काम पड़ने पर आम्नादि वृक्षों के विषय में इस प्रकार बोलना चाहिए कि, ये 
आम्र वृक्ष फल भार सहने मे असमर्थ हैं, इनमें गुठलियों वाले फल बहुत अधिक लगे हुए हैं, 
इनके बहुत से फल पूर्णतया पक्क गए हैं तथा इन में ऐसे भी फल बहुत हैं जिन में अभी तक 
गुठली नहीं पड़ी है। 

टीका-- वनादि स्थानो में गया हुआ साधु, जब पुष्प-फलान्वित आग्रादि वृक्षो को देखे, तो उसे 
पूर्व सूत्रोक्त स्थानों पर निम्न रीति से बोलना चाहिए। यथा १. “ये फल पूर्णतया पकक गए हैं '। इस के 
स्थान पर 'ये आम्र आदि वृक्ष फल-भार सहने में असमर्थ हो रहे हैं।' २. 'ये फल पकाकर खाने योग्य 
हैं' इसके स्थान पर “इन वृक्षों पर पकी हुई गुठली वाले फल बहुत अधिक लगे हुए हैं' ३ “ये फल 
तोडने योग्य हैं' इस के स्थान पर “ये फल परिपक्र हो गए हैं' और ४ 'ये फल अतीव कोमल हैं' 
इस के स्थान पर “ये फल अभी बँधी हुई गुठलियों वाले नहीं हुए हैं' इत्यादि उक्त प्रकार से कथन 
करना श्रेयस्कर है। तात्पर्य इतना ही है कि, वर्तमान में वृक्षो की जो अवस्था हो, उसी प्रकार उन्हें 
कहना चाहिए। किन्तु सावद्य भाषा, जिसके बोलने से आत्मा पाप कर्मों से लिप्त हो जाती हो, वह नहीं 
भाषण करनी चाहिए। यदि ऐसे कहा जाए कि, सूत्र में केवल आग्र वृक्ष का ही क्‍यों ग्रहण किया है, 
अन्य वृक्ष क्यों नहीं ग्रहण किए तो इस शड्ढा के उत्तर में कहा जाता है कि, आप्र वृक्ष की प्रधानता 
सिद्ध करने के लिए तथा आम के फलो को देख कर प्राय. लोग इसी प्रकार कहा करते हैं इसलिए 
आप्र का उल्लेख किया है। अत: जिस प्रकार का यहाँ आप्र-वृक्ष का वर्णन किया है, ठीक इसी प्रकार 
अन्य सब फल वाले वृक्षों के विषय में भी जान लेना चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, शाली आदि धान्यों के विषय में कहते हैं :-- 


तहेवोसहिओ पक्काओ, नीलिआओ छवीड अ। 
लाइमा भज्निमाउत्ति, पिहुखजत्ति नो वए॥३४॥ 
तथेवौषधय: पक्काः, नीलिकाएछवयश्व । 


लवनवत्यो भर्जनवत्य इति, पृथुक भक्ष्या इति नो बदेत्‌॥३४॥ 

पदार्थान्बय:-- तहेव-- इसी प्रकार ओसहिओ-- ये ओषधियाँ पक्कओ- पकी हुई हैं अ-- तथा 
नीलिआओ छलदब्बीड-ये चौला-प्रमुख की फलियाँ नीली छवि वाली हैं तथा लाइमा--ये धान्य लवन करने योग्य हैं 
तथा भजिमाउत्ति-ये भूनने योग्य हैं तथा पिहुखजति--ये अप्रि में सेक कर (अर्द्पकव) खाने योग्य हैं इस प्रकार 
साधु नो वए--न कहे। 

मूलार्थ--इसी प्रकार विचारशील साथु, क्षेत्रवर्ती धान्यों के विषय में ये धान्य पक गए हैं, 
ये नीली छाल वाले हैं, ये काटने योग्य हैं, ये भूनने योग्य हैं, ये अग्नि में सेक कर ( अर्द्धपक्क ) 
खाने योग्य हैं, इत्यादि सावद्य भाषण न करे। 
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टीका-- यदि कभी साधु, किसी कार्य-वश खेतो को ओर जाए, तो वहाँ खेतों में धान्यों को 
देख कर इस प्रकार न कहे कि, ये धान्य सब प्रकार से परिपक्क हैं, इनकी अभी तक छवि नीली है, ये 
धान्य अब कटने योग्य हो गए हैं, ये फल अब भून कर खाने चाहिए तथा इस वनस्पति का फल अग्नि 
मे अर्द्ध पक्ब कर खाया जाए तो बहुत स्वादिष्ट प्रतीत होगा और चनो की होले कैसी अच्छी स्वाद 
लगती हैं इत्यादि। इस गाथा में जो ' ओषधी' शब्द आया है, उससे गेहूँ, ज्वार, बाजरा आदि धान्यों का 
ग्रहण है। क्योंकि औषधी उसे ही कहते हैं जिसके कट जाने पर फिर खेत मे उसकी कोई जड़ न रहे। 
सक्षिप्त शब्दों मे यो कहिए कि, जो बनस्मति फसल पर्यन्त (फल पकने तक ही) रहती है, पश्चात्‌ 
काट दी जाती है उसे औषधी कहते हैं। सूत्र में आए हुए 'पिहुखजत्ति' का अर्थ है 'पृथुक भक्ष्या'। 
इसका मातृ-भाषा हिन्दी मे आशय होता है अग्नि मे सेक कर अर्द्ध पक्क शाली आदि। देखिए हारिभद्री 
टीका--' पृथुका अर्द्ध पक्‍त शाल्यादिषु क्रियन्ते।' 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, 'यदि ऐसा कथन अनुचित है, तो फिर कैसा कथन करना 
चाहिए ?! इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं :-- 


रूढा बहुसंभूआ, थिरा ओसढा वि आ। 


गब्भिआओ पसूआओ, संसाराओ त्ति आलवे ॥३५॥ 
रूढा: बहुसम्भूताः, स्थिरा उत्सूता अपि च। 


गर्भिताः प्रसूताः, संसारा इति आलपेत्‌॥३५॥ 

पदार्थान्वय:-- ये ओषधियाँ रूढा-- उत्पन्न हो गई हैं बहुसम्भूआ-- प्राय: निष्पन्न हो गई हैं 
थिरा-- स्थिरी भूत हो गई हैं विअ-- तथैव ओसढा-- उपघात से निकल गई हैं गब्भिआओ- गर्भ से 
निकली हुई नहीं हैं पसूआओ-गर्भ से बाहर निकल आई हैं तथा संसाराओ--परिपक्व बीजवाली हो गई 
हैं त्ति--इस प्रकार आलबे--बोले। 

मूलार्थ-- यदि कभी पूर्वोक्त गोधूम आदि धान्यों के विषय में बोलना हो, तो इस प्रकार 
बोलना चाहिए कि, ये धान्य अंकुर रूप में रूढ हो गए हैं, अधिकांश में निष्पन्न हो गए हैं, स्थिर 
हो गए हैं, फल-फूल कर बड़े हो गए हैं, उपघात से निकल गए हैं, अभी सिट्टे ( बालियाँ ) नहीं 
निकले हैं, प्राय: सिट्टे ( बालियाँ ) निकल आए हैं एवं सिट्टों ( बालियों ) में बीज भी पड़ गए हैं। 

टीका-- यदि किसी कारण से बोलना ही पड़े तो निम्न प्रकार से निरवद्य वचन बोलना चाहिए। 
जैसे कि, इस धान्य का अकुर भूमि से बाहर निकल आया है, ये धान्य प्राय: निष्पन्न हो गए हैं, अब 
ये धान्य बाहर के ऋतु सम्बन्धी शीत आदि उपद्रवों से बच गए हैं अर्थात्‌ उपघातों की सीमा से 
निर्विश्नता पूर्वक पार हो गए हैं, इस धान्य का सिट्टा (सिरा) अभी तक बाहर नहीं निकला है, इस धान्य 
का सिट्टा गर्भ से बाहर निकल आया है तथा इसमें तन्दुलादि सार पदार्थ अर्थात्‌ बीज पड़ गए हैं। 
तात्पर्य यह है कि, जिस समय जिस प्रकार की अवस्था धान्यों की हो, उस समय उसी प्रकार की 
अवस्था से साधु को बोलना चाहिए, किन्तु सावद्य भाषा कदापि नहीं बोलनी चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, जीमनवार आदि विषयों की भाषा शुद्धि का वर्णन करते हुए प्रथम 
निषेधात्मक कथन करते हैं :-- 
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तहेव संखड़िं नच्चा, किच्यं कज्जंत्ति नो बए। 
तेणगं बावि बज्ज्ित्ति, सुतित्थित्ति अ आवगा॥३६॥ 
तथैव संखड़िं ज्ञात्वा, कृत्यं कार्यमिति नो वदेत्‌। 
स्तेनक वाउपि वध्य इति, सुतीर्था इति च आपगा: ॥३६॥ 


पदार्थान्वय:-- तहेब--इसी प्रकार दयालु साधु को संखड़िं--किसी के यहाँ जीमनवार (निमन्त्रण) 
नच्चा-- जान कर किच्चं-यह पुण्य कार्य कज्जंत्ति--करना ही योग्य है बाबि-- अथवा तेगणं--चोर को 
बज्म्ित्ति-यह मारने योग्य है अ--अथवा आवगा--ये नदियाँ सुतित्थित्ति--अच्छी तरह तैरने योग्य हैं इस 
प्रकार पापानुमोदी बचन नोबए--नहीं बोलने चाहिए। 

मूलार्थ-- किसी गृहस्थ के यहाँ जीमनवार ( निमंत्रण, जान कर “यह पित्रादि निमित्त 
पुण्य कार्य गृहस्थ को करना ही योग्य है' तथा गृहीत चोर को देखकर ' यह चोर मारने ही योग्य 
है' जल पूर्ण सुन्दर नदी को देख कर 'इस नदी का तीर अच्छा है' अत: यह नदी अच्छी तरह से 
तैरने योग्य है, इस प्रकार विवेकी साधु को सावह्य भाषा नहीं बोलनी चाहिए। 

टीका-- कोई साधु किसी ग्राम, नगरादि में जाए और वहाँ वह किसी गृहस्थ के घर में श्राद्ध, भोज 
आदि निमन्त्रण को होता हुआ देखे तब मुनि को योग्य है कि, वह निम्न प्रकार से न कहे--'यह भोज, जो 
पिता आदि की सावत्सरिक श्राद्ध तिथि आदि के निमित्त किया है, वह गृहस्थ को अवश्यमेव करना उचित 
है। यह कार्य पुण्य की वृद्धि करने वाला है।' निषेध का कारण यह है कि, इस प्रकार अयोग्य भाषण करने 
से मिथ्यात्व की परि-वृद्धि होती है। इसी तरह किसी वध्यस्थान में ले जाते हुए पकड़े चोर को देख कर 
“यह चोर महापापी है, यह जीएगा तो लोगो को बहुत तंग करेगा, ऐसे दुष्ट को तो मार देना ही ठीक है' ऐसा 
न कहे। क्‍यों कि, इससे तदनुमत होने से घातक दोषों का प्रसग आता है। इसी प्रकार किसी जल से भरी 
हुई बहती नदी को देख कर 'इस नदी के तट बहुत अच्छे हैं, यह सुख पूर्वक तैर कर पार की जा सकती 
है, इसमें बहने का डर नहीं है। अत: इसमें जल क्रीड़ा भी सुख पूर्वक की जा सकती है' इत्यादि शब्द न 
कहे। क्योंकि इससे भी अधिकरण और विघातादि दोषों का प्रसंग उपस्थित हो जाता है। सूत्र में आया हुआ 
'सखड़ि' शब्द यौगिक है। इसका यह अर्थ है कि जिस क्रिया के करने से जीवों की आयु-खण्डित होती 
है, उस क्रिया को 'संखड़ि' कहते हैं। इसलिए यह शब्द सभी हिंसाकारी क्रियाओं के लिए प्रयुक्त किया जा 
सकता है, परन्तु रूढि से यह शब्द केवल 'जीमनवार' (निमत्रण) के अर्थ में ही व्यवहतत होता है अर्थात्‌ 
'संखडि' शब्द से अन्य अर्थ न लेकर केवल जीमनवार (निमत्रण) का अर्थ ही लिया जाता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, संखड़ि आदि के विषय में कथन योग्य शब्दो का विधानात्मक 
उल्लेख करते हैं :-- 


संखड़िं संखड़िं बूआ, पणिअद्गुत्ति तेणगं। 
बहुसमाणि तित्थाणि, आवगाणं बविआगरे॥३७॥ 
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संखड़िं संखड़िं ब्रूयातू, पणितार्थ इति स्तेनकम्‌। 

बहुसमानि तीर्थानि, आपगानां व्यागृणीयात्‌ ॥३७॥ 

पदार्थान्वय:-- संखडड़िं-- संखड़ि को संखड़िं-- संखड़ि तेणगं-- चोर को पण्िअद्डत्ति-- अपने 
प्राणों को कष्ट में डाल कर स्वार्थ साधने वाला बुआ--कहे, और नदियों के लिए आवगाणं--इन नदियों के 
तित्थाणि--तीर्थ बहुसमाणि--बहुसम हैं त्ति--इस प्रकार विआगरे-विचार कर बोले। 

मूलार्थ-- विद्वान्‌ साधु, संखड़ि ( जीमनबार ) को यह संखड़ि है, चोर को यह अधिक 
संकट सह कर स्वार्थ सिद्ध करने वाला है, नदी को यह नदी समतल तट बाली है इस प्रकार 
विचार कर कहे। 

टीका-- जब किसी कारण से बोलना ही पडे, तो मुनि को निरवद्य ही भाषा बोलनी चाहिए। 
जब किसी गृहस्थ के यहाँ जीमनवार होती देखे तो यह कह सकता है कि, अमुक स्थान पर संकीर्ण 
जीमनवार हो रही है। यदि चोर को देखे, तो यह कह सकता है कि, वह चोर धन का अर्थी है, इतना 
ही नहीं किन्तु अपने स्वार्थ के लिए देखो किस प्रकार के कष्टों का सामना करता है। कभी नदी को 
देखे, तो इस प्रकार कहे कि, इस नदी का तीर्थ (किनारा-पानी) बहुसम है, अत: इस मे आकर बहुत 
से जीव पानी पीते हैं और लोग पानी भर कर ले जाते हैं। तात्पर्य यह है कि, जिस प्रकार किसी प्राणी 
को दु-ख न पहुँचे, साधु को उसी प्रकार बोलना चाहिए। क्योंकि, सत्य ही वाणी का भूषण है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, नदी के विषय में निषेधात्मक वचनों का उल्लेख करते हैं :-- 


तहा नइओ पुन्नाओ, कायतिज्ञत्ति नो वए। 
नावाहिं तारिमाउत्ति, पाणिपिजत्ति नो वए॥३८॥ 


तथा नद्यः पूर्णा,, कायत्तणीया इति नो बदेत्‌। 


नौभिस्तरणीया इति, प्राणिपेया इति नो वदेत्‌॥३८॥ 

पदार्थान्वय:-- तहा-- इसी प्रकार नइओ-- ये नदियाँ पुन्नाओ- जल से पूर्ण भरी हुई हैं 
कायतिज्- भुजाओ से तैरने योग्य हैं त्ति-- इस प्रकार नो वए--न कहे। नावाहिं-- यह नावों द्वारा 
तारिमाउत्ति--तैरने योग्य है तथा पाणिपिज्ज--प्राणी इसके तट से ही सुख पूर्वक पानी पी सकते हैं क्षि--इस 
प्रकार नो बए--न बोले। 

मूलार्थ-- साधु को नदियों के विषय में “ये नदियाँ जल से पूरी तरह भरी हुई बह रही हैं, 
बाहु-बल से तैरने योग्य हैं, नौकाओं द्वारा तैरने योग्य हैं तथा इसके तट पर सभी प्राणी सुख 
पूर्वक अच्छी तरह जल पी सकते हैं' इस प्रकार नहीं बोलना चाहिए। 

टीका-- जब साधु, किसी समय नदी को देखे, तब उसको देखकर इस प्रकार न कहे कि, 
“यह नदी जल से परिपूर्ण भरी हुई एक प्रवाह से बह रही है, अतः यह भुजा द्वारा तैरने योग्य है। इस 
नदी का जल बहुत है, इसे तो नौका द्वारा पार करना चाहिए। इस नदी के तट ऐसे सम बने हुए हैं कि 
जिससे प्रत्येक प्राणी सुख पूर्वक जल पी सकता है।' क्योंकि, इस प्रकार की वाणी बोलने से प्रवृत्ति 
आदि दोषों की उत्पत्ति होती है और विष्नादि आशड्डा से फिर उसमें अनेक प्रकार से अन्य उपाय 
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करने पड़ते हैं। सूत्र में आए हुए 'पाणिपिज्ज' शब्द का कई टीकाकार यह भी अर्थ करते हैं कि, इस 
नदी का पानी पीने योग्य है। परन्तु वृत्तिकार तो 'प्राणिपेया-तटस्थप्राणिपेया इति नो बदेत्‌' जिसके तट 
पर ठहर कर प्राणी पानी पीते हैं ऐसा अर्थ करते हैं। तात्पर्य इतना ही है कि साधु को उसी प्रकार 
बोलना चाहिए। जिस प्रकार सुनने वालों की प्रवृत्ति सावद्य कार्य मे न हो सके। 

उत्थानिका-- अब 'यदि कभी प्रयोजन वश नदियों के विषय में बोलना हो तो किस प्रकार 
बोलना चाहिए ?' यह कहा जाता है :- 


बहु बाहड़ा अगाहा, बहुसलिलुप्पिलोदगा। 
बहुवित्थड़ोदगा आवि, एवं भासिज पतन्नवं॥३९॥ 
बहुभृता अगाधा:, बहुसलिलोत्पीडोदका: । 


बहुविस्तीणोंदका श्वापि, एवं भाषेत प्रज्ञावान्‌॥३९॥ 


पदार्धान्वव:-- पतन्नबं- प्रज्ञावान्‌ साधु, नदियों को देख कर बहुबाहड़ा-ये नदियाँ प्रायः जल से 
भरी हुई हैं अगाहा--अतीव गम्भीर हैं. बहु सलिलुप्पिलोदगा- अन्य नदियों के प्रवाह को पीछे हटाने 
वाली हैं आवि--और इसका पानी बहुवित्थड़ोदगा-बहुत विस्तार बाला है 'अपने तट का अतिक्रमण कर 
गया है' एवं--इस प्रकार विवेक पूर्वक भासिज्ज--भाषण करे। 

मूलार्थ-- बुद्धिमान्‌ साधु को, नदियों को देख कर यदि कुछ कहना ही हो तो इस प्रकार 
कहना चाहिए कि, ये नदियाँ प्राय: जल से भरी हुई हैं, गंभीर हैं, ( गहरी हैं ) अन्य नदियों के 
जल-प्रवाह को पीछे हटाने वाली हैं, बहुत विस्तृत पानी वाली हैं और चौड़े पाट बाली हैं। 

टीका-- साधु किसी समय स्वयं नदियो को देखे तथा कोई मार्गादि में गमन करते समय नदी 
विषयक प्रश्न ही कर ले तो साधु को निम्न प्रकार से बोलना चाहिए। यह नदी जल से पूर्ण भरी हुई 
पाटो पाट (लवालब) बह रही है तथा यह नदी बहुत ही अगाध-गभीर है। इतना ही नहीं, किन्तु इसका 
स्रोत (प्रवाह) अन्य नदियो के स्रोत (प्रवाह) को प्रतिहनन करने (रोकने) वाला है अर्थात्‌ इस नदी 
का जल प्रवाह और नदियों के जल प्रवाह को हटा रहा है, इसी कारण से इस का जल अपने तट का 
अतिक्रम (लाँघ) कर इधर उधर अधिक फैल रहा है। उपर्युक्त पद्धति से भाषण करने से सावद्य पाप 
नहीं लगता और नदी की जो जो वर्तमान अवस्था होती है, उसका स्वरूप भी यथाबत्‌ कथन कर दिया 
जाता है। यदि किसी के पूछने पर इस प्रकार कहा जाए कि, “इस विषय में मैं कुछ नहीं जानता हूँ' तो 
प्रत्यक्ष मृषावाद होने से पृच्छक के हृदय से साधु के ऊपर द्वेष उत्पन्न हो जाएगा अतएव सूत्रकार ने यह 
निरवद्य भाषण करने की प्रणाली बतलाई है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, सावद्य॑ योग के कुबचनों का निषेध करते हैं --- 
तहेव सावज्॑ जोगं, परस्सट्ठा अ निद्ठविआं। 
कीरमाणं त्ति वा नच्चा, सावजं न लबे मुणी ॥४०॥ 
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तथैव सावह्य॑ योगं, परस्थार्थ च निष्ठटितम्‌। 


क्रियमाणमिति वा ज्ञात्वा, सावद्यं न लपेत्‌ मुनि: ॥४०॥ 

प्रदार्थान्‍्यय:-- तहेब-- तथैव सावज्जं- पाप युक्त जोगं-- योग (व्यापार) परस्सट्टाअ- किसी 
दूसरे के लिए निद्विआं--भूत काल मे किया गया है कीरमाण॑--वर्तमान काल में किया जा रहा है बा--अथवा 
भविष्य काल मे किया जाएगा त्ति--इस प्रकार नच्चा--जान कर मुणी--मुनि को सावज्जं-पाप युक्त भाषा 
न लबे-- नहीं बोलनी चाहिए। 

मूलार्थ-- मननशील मुनि को पापमय व्यापार 'जो दूसरे के वास्ते भूतकाल में बनाया 
गया हो, या वर्तमान काल में बन रहा हो या भविष्य काल में बनेगा' उसे जानकर सावद्य वाणी 
नहीं बोलनी चाहिए। 

टीका-- जिस प्रकार पूर्व सावद्य भाषा बोलने का प्रतिषेध किया गया है, ठीक इसी प्रकार यहाँ 
भी जो अन्य किसी के लिए सावद्य व्यापार होता है, उसके प्रति सावद्य भाषा बोलने का निषेध किया 
गया है। इस गाथा में अतीत, वर्तमान एवं भविष्यत्‌ तीनों काल में पाप युक्त भाषा भाषण करने का 
प्रतिषिध किया है। यथा-पूर्व काल में अमुक संग्राम बहुत ही अच्छा हुआ तथा वर्तमान में जो ये 
संग्रामादि कार्य हो रहे हैं, सो वे बहुत ही अच्छे हो रहे हैं एवं आगामी काल में जो अमुक संग्राम के 
होने की सभावना लोग कर रहे हैं, यदि वह संग्राम हो गया, तो बहुत ही अच्छा होगा इत्यादि सावद्य 
भाषण साधु को नहीं करना ही उचित है। यह संग्राम का उदाहरण केवल समझाने के लिए दिया है, 
अतएव इसी प्रकार की अन्य सावद्य-क्रियाओ को भी संभावना कर लेनी चाहिए। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, स्वयं सावद्यभाषा का उदाहरण देकर बोलने का निषेध करते हैं :-- 


सुकड़ित्ति सुपक्कित्ति, सुच्छिन्ने सुहड़े मड़े। 

सुनिद्ठिए सुलद्वित्ति, सावजं वजजए मुणी ॥४१॥ 

सुकृतमिति सुपक्कमिति, सुछिन्नं सुहृतं मृतम्‌। 

सुनिष्ठितं सुलष्टमिति, सावद्यं वर्जयेत्‌ मुनि॥४१॥ 

पदार्थान्वय:-- सुकड़ित्ति--वह प्रीति भोज आदि कार्य अच्छा किया सुपक्षित्ति-वह तैल आदि 
पदार्थ अच्छा पकाया सुछिन्ने--बह बन आदि काट दिया अच्छा किया सुहेड़े--अच्छा हुआ, उस नीच की चोरी 
हो गई मड़--अच्छा हुआ वह दुष्ट मर गया सुनिद्टिए-- अच्छा हुआ, उस धनाभिमानी का धन नष्ट हो गया 
सुलड्डेति--वह कन्या अतीब नवयौवना सुन्दर है, अत: विवाह करने योग्य है, इस प्रकार के साबज्ज--सावच्य 
बचनों को मुणी--मुनि बजए--सर्वथा छोड दे। 

मूलार्थ-- विचार-शील साधु को, यह कभी नहीं कहना चाहिए, ' अच्छा किया यह भव्य 
गृह आदि बना लिया, अच्छा हुआ यह सहसत्र पाक तैल आदि पका लिया, अच्छा हुआ यह 
विकट बन आदि काट दिया, अच्छा हुआ उस नीच की चोरी हो गई, अच्छा हुआ बह दुष्ट 


निन्दक मर गया, अच्छा हुआ जो उस अभिमानी का धन मूलतः नष्ट हो गया, तथा अच्छा हो 
यह कुमारिका विवाही जाए क्‍योंकि यह बड़ी सुन्दर है।' 
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टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, जो बचन सावद्य हैं अर्थात्‌ 
पापकर्म की अनुमोदना करने वाले हैं, वे साधु को कदापि नहीं बोलने चाहिएँ। यथा--'' अच्छा 
हुआ ''--यह सभा स्थान आदि बना लिया, ये सहस्नपाक आदि पदार्थ पकाए गए, ये बन बहुत भयकर 
थे काट दिए गए; इस कृपण का चिर संचित धन चोर चुरा ले गए; इस दुष्ट की मृत्यु हो गई, क्योंकि 
यह नीच हमारी निन्‍्दा किया करता था; इस अहंकार करने वाले व्यक्ति का धन नष्ट हो गया; यह कन्या 
बहुत अच्छी सुन्दर है और यह विवाह के योग्य है।'” उपर्युक्त भाषा में बोलने से अनुमति आदि दोषों 
का प्रसंग आता है। अतएव दोषज्ञ एव दोष परिहारक साधु, उक्त भाषाओ का प्रयोग वार्तालाप में कभी 
भूल कर भी न करे। एक बात यह भी विचारणीय है। वह यह कि, वस्तुतः शब्द बुरे नहीं होते, भाव 
बुरे होते हैं। भाव की बुराई के फेर में पड़ कर ही बेचारे शब्द बुरे हो जाते हैं। देखिए सूत्रोक्त 
'सुकड़ित्ति' आदि शब्द, जो सावद्य के कारण बुरे मान कर त्याज्य बतलाए गए हैं, वे ही सुन्दर शुद्ध 
भाव के कारण कितने ग्राह्म हो जाते हैं-- जैसे सुकड्धित्ति-- अमुक मुनि ने अमुक वृद्ध मुनि की 
वैयावृत्त्य की, यह बहुत ही अच्छा किया। यह करना ही चाहिए था। सुपक्षित्ति--अच्छा हुआ, उस मुनि 
ने अपने ब्रह्मचर्य के ब्रत को परिपक्व कर लिया। इस ब्रत को जितना पकाया जाए, उतना ही अधिक 
अच्छा होता है। सुच्छिन्े--बहुत उत्तम है कि अमुक मुनि ने दुःखकारी स्रेह बधन को काट दिया। यह 
बंधन सभी मोक्षाभिलाषी भव्यों को काट देना चाहिए। इसे काटे बिना मोक्ष असंभव है। सुहड़े--यह 
अच्छा हुआ अमुक मुनि का उपसर्ग समय उपकरण तो चोर ले गए, पर मुनि अपनी गृहीत प्रतिज्ञा में 
पूर्णत; दृढ़ रहा। या अमुक मुनि ने उपदेश देकर शिष्य का अज्ञान अपहरण कर लिया। सुमडे--यह 
अतीव सुन्दर है अमुक मुनिपण्डित समाधि-मरण से मरा। धन्य ? ऐसा मरण सभी सद्भागी सज्जन 
प्राप्त करे। समाधि-मरण किसी महाभागी के ही भाग्य मे होता है। सुनिट्टिए-- अमुक मुनि ने अप्रमत्तता 
के बल से भव भ्रमण में कारण भूत अष्टकर्मों का नाश कर दिया। ऐसा नाश सब कोई करें और सब 
किसी का हो तो उत्तमोत्तम है। सुलद्वेत्ति-अमुक मुनि की क्रिया अतीव सुन्दर है। ऐसी सुन्दर क्रिया 
सबको अपनानी (करनी) चाहिए। क्योंकि, इस क्रिया के बल से ही परम मनोहरा मुक्तिवधू ब्याही जा 
सकती है। उपर्युक्त भाषा पूर्ण-निरवद्य है। इस भाषा से आत्मा कर्म-मल मुक्त होकर परम पवित्र हो 
जाती है। विचार शील मुनियो को इस प्रकार अन्य विषयों पर भी भाषा कल्पना करके शुद्ध-भाषा का 
समाश्रयण करना चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, उक्त-अनुक्त-अपवाद विधि के विषय मे 
कहते हैं :-- 


पयत्त पक्कत्ति व पक्कमालवे, 

पयत्तछिन्नति व छिन्नमालवे। 
पयत्तलद्वित्ति व कम्महेउअं, 

पहारगाढठत्ति व गाढमालवे॥४२॥ 
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प्रयत्न पक्रमिति वा पक्रमालपेत्‌, 
प्रयत्रछिन्नमिति वा छिन्नमालपेत्‌। 
प्रयह्ललष्टेत वा कर्म-हेतुकं, 
प्रहारगाढ डति वा गाढमालपेतू॥४२॥ 

पदार्थान्वय:-- पक्कं-- पक्र तैल आदि को पयत्तपक्कत्तिब-- यह प्रयत्न से पकाया गया है ऐसा 
आलवे--कहे, व--तथा छिल्नं--छेदन किए हुए वबनादि को पयत्तछिल्नत्ति--यह प्रयत्न से काटा गया है इस 
प्रकार आलवे-- कहे ब-- तथा सुन्दर कन्या को पयत्तलिद्वित्ति--यदि यह कन्या दीक्षित हो तो प्रयत्र से 
पालन करने योग्य हो, तथा कम्महेउऋं--ये श्रृड्भारादि क्रियाएँ सब कर्म बंधन की हेतु हैं ब--तथा गाढं--गाढ 
प्रहार को पहारगाढत्ति--यह प्रहार मामूली नहीं है, गहरा है ऐसा आलवे--कहे। 

मूलार्थ-- शास्त्र विशारद साधु, काम पड़ने पर जो प्रयत्न से पकाया गया हो, उसे प्रयत्न 
से पकाया हुआ, जो प्रयत्न से काटा गया हो, उसे प्रयत्न से काटा हुआ; जो कन्या सुन्दर हो, उसे 
दीक्षित होने पर प्रयत्न से पालने योग्य; श्रुड्रारादि को कर्म बंधन का कारण एवं गाढ प्रहार को, 
गाढ प्रहार ( गहरा घाव ) कह सकता है। 

टीका-- इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, यदि कारण वशात्‌ उक्त 
क्रियाओं के विषय में बोलना पड़ जाए, तो निम्न प्रकार से बोलना चाहिए। यथा--यदि किसी साधु को 
किसी ग्लान आदि के लिए सहस्नरपाक तेल आदि कौ जरूरत हो और जब वह पक्‍व तेल ले आया 
जाए, तब मुनि उस समय कह सकता है कि यह तेल बडे प्रयज्ञ से पकाया गया है। इसी प्रकार 
विहारादि क्रियाएँ करते समय जब किसी वन में जाए और वहाँ छेदन किए हुए वन को देख कर मुनि 
अन्य मुनि को कह सकता है कि, यह वन बड़े प्रयत्न से काटा गया है तथा यदि अमुक कन्या दीक्षा ले 
ले, तो वह बड़े प्रयत्न से (सावधानी से) सब प्रकार से पालन पोषण करने योग्य है तथा ये जो 
यावन्मात्र सांसारिक क्रियाए हैं, सब कर्मबंधन की ही कारण हैं एवं यदि किसी चोर आदि पर अत्यन्त 
मार पड रही हो, तब कह सकता है कि, दुष्कर्म का फल अतीव कट होता है, देखो, दुष्कर्म के कारण 
बेचारे चोर पर कितनी कठोर मार पड रही है। उपर्युक्त पद्धति के अनुसार बोलने से अप्रीति आदि 
दोषों का अभाव हो जाता है। क्योंकि, वर्तमान काल में जिस पदार्थ की जो दशा हो, उसको यदि उसी 
रूप से कहा जाए, तो सावद्य भाषा से भलीभाँति बचाव हो सकता है। 

उत्थानिका-- अब शास्त्रकार, व्यवहार के विषय में कहते हैं :-- 


सब्बुक्कसं परग्घं वा, अठलं नत्थि एरिसं। 
अविक्रिअमवत्तव्वं , अचिअत्तं चेव नो वए॥ ४३॥ 
सर्वोत्कृष्ट परार्घ बा, अतुलं नास्तीदृशम्‌। - 
अविकृतमवक्तव्यं , अप्रीतिकरं चैव नो बदेत्‌॥ ४३॥ 
पदार्थान्यय:-- सब्षुक्कलसं-इन वस्तुओं मे यह वस्तु सर्वोत्कृष्ट है, बा-- अथवा परग्घ॑--यह वस्तु 
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बडे मूल्य बाली है, तथा यह वस्तु अठलं--अतुल है (अनुपम है) नत्थि एरिसं--इस के समान अन्य कोई 
वस्तु है ही नहीं, यह वस्तु अविक्रश्मे-- असंस्कृत है (बेचने योग्य नहीं है) तथा यह वस्तु अवत्तव्बं- 
अवक्तव्य है च-- और यह बस्तु अचिजत्तं-अप्रीति करने बाली है एबं--इस प्रकार साधु नो बए--नहीं 
कहे । 

मूलार्थ-- यह वस्तु सर्वोत्कृष्ट है, यह बहुत अधिक मूल्य बाली है, यह अनुपम ( अनूठी ) 
है, इस के तुल्य दूसरी कोई वस्तु नहीं है, यह बेचने योग्य नहीं है, यह अमितगुणात्मक है, 
अवक्तव्य है, यह वस्तु घृणाकारक ( गन्दी ) है और यह बहुत ही मनोहर है इत्यादि व्यापार 
विषयक भाषण साधु को कभी नहीं करना चाहिए। 

टीका-- ग्राम वा नगरादि में विचरता हुआ साधु, किसी के प्रश्न कर लेने पर या स्वय ही निम्न 
प्रकार से व्यवहार विषय में भाषण न करे यथा--''इन सब पदार्थों में अमुक पदार्थ सब से उत्कृष्ट है, 
अत: यह शीघ्रतया खरीदने योग्य है अथवा इस पदार्थ के समान और कोई पदार्थ कहीं नहीं है, यह 
असस्कृत पदार्थ सब जगह सुलभता से मिल सकता है और यह विक्री मे आने लायक नहीं है। इस 
पदार्थ के गुण इतने हैं कि जिह्ना से वर्णन नहीं किए जा सकते, अत: यह पदार्थ अवक्तव्य है एवं यह 
पदार्थ अप्रीति उत्पन्न करने वाला है और यह प्रीति करने वाला है।'' उपर्युक्त भाषा के न बोलने का 
कारण यह है कि, इस भाषा से अधिकरण और अन्तराय का दोष लगता है। साधु को कही हुई बात 
को सुनकर यदि कोई गृहस्थ व्यापार सम्बन्धी नाना प्रकार की क्रियाओ में लग जाय, तो फिर बहुत से 
अनर्थों के उत्पन्न होने को संभावना है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'साधु को किसी का निश्चयात्मक सदेश कहना उचित नहीं है' 
यह कहते हैं :-- 


सव्व मेअं वहस्सामि, सव्वमेअंत्ति नोवए। 
अणुवीडइ सब्यं सव्वत्थ, एवं भासिज्ज पन्नवं॥ ४४॥ 
सर्वमेतद्‌_बदिष्यामि, सर्वमेतदिति नो बदेत्‌। 


अनुचिन्त्य सर्व सर्वत्र, एवं भाषेत प्रज्ञावान्‌॥ ४४॥ 

पदार्थान्वय:-- सब्वमेग्य॑ बड़स्सामि-- ये तुम्हारा सब बातें मैं उससे अवश्य कह दूगा तथा 
सब्यमेअंत्ति-- ये मेरी सब बातें तुम उससे कह देना इस प्रकार कभी नोवबए-- नहीं बोले; किन्तु पन्नवं- 
प्रज्ञावान्‌ साधु सव्वत्थ--सभी स्थानों पर सब्बं--सब बातो को अणुवीड-पूर्वापर रूप से विचार कर एवं-- 
ही भासिज॒- भाषण करे। 

मूलार्थ-- आप निश्चित रहें, ये आपकी सब बातें मैं उसको ठीक ठीक कह दूंगा और मेरी 
कही हुई ये सब बातें, तुम उसको इसी तरह अवश्यमेब कह देना, इस प्रकार विचार निपुण साधु 
को कभी नहीं बोलना चाहिए। जब बोलना हो तब सभी स्थानों पर सब बातों को एक एक 
करके विचार की कसौटी पर जाँच करके बोलना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, परस्पर वार्ता किस प्रकार करनी 
चाहिए। जैसे किसी ने साधु से कहा कि मेरी अमुक बात अमुक व्यक्ति से कह देना, तब साधु उत्तर 
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में यह न कहे कि हाँ, मैं सब कह दूंगा। कारण कि, जिस प्रकार उसने स्वर व्यञ्जन संयुक्त भाषा भाषण 
की है वह उसी प्रकार नहीं कही जा सकती अथवा तू उसको ये मेरी बात यथार्थ रूप से अवश्य कह 
देना, इस प्रकार भी न कहे। इसका भी कारण वही ऊपर वाला ही है कि जिस प्रकार कोई बात कहता 
है, दूसरे से उसी प्रकार कहना सर्वथा असंभव है। तात्पर्य इतना ही है कि, बुद्धिमान साधु को बार्तालाप 
आदि सब कार्यों के लिए सभी स्थानों पर विचार कर ही बोलना चाहिए। जिससे सत्य व्रत में किसी 
प्रकार का मृषावाद का दूषण न लगे। यदि साधु बिना बिचार किए योंही मन कल्पित बोलेगा तो एक 
नहीं बल्कि अनेक नाना प्रकार की आपत्तियों पर आपत्तियाँ आती चली जाएगी, जिनका हटाना फिर अशक्य 
होगा। परन्‍तु यदि कोई साधु किसी साधु के प्रति अपना पत्र ही लिख कर दे दे, तो वह बात ही और है। 
उत्थानिका-- पुनरपि व्यापार सम्बन्धी भाषा के विषय मे ही कहते हैं :-- 


सुक्कीअं वा सुविक्कीअं, अकिजं किज्जमेव वा। 
इमं गिण्ह इमं मुंच, पणिअं नो वियागरे॥४५॥ 
सुक्रीतं वा सुवतक्रीतं, अक्रेये: क्रेयमेव वा। 


इृद गृहाण इदं मुझ, पणितं न ॒व्यागृणीयात्‌ ॥४५॥ 

पदार्थान्बय--- सुक्कीआं-- अच्छा किया यह पदार्थ खरीद लिया बा-- अथवा सुविक्रीअं-- अच्छा 
किया अमुक पदार्थ बेच दिया वा-- अथवा अकिज्ज॑ं--यह पदार्थ उत्तम नहीं, अत: खरीदने योग्य नहीं है 
अथवा किज्जं--यह पदार्थ अच्छा है खरीदने योग्य है, अथवा इम--इस पणिग्रं--किराने को गिणह--ग्रहण 
कर लो और इमं--इस किराने को मुंच--बेच दो एवं-- इस प्रकार मुनि को नो वियागरे-- नहीं कहना 
चाहिए। 

मूलार्थ-- संसार विरक्त साधु को व्यापार के विषय में 'अच्छा किया यह किराना खरीद 
लिया, और यह किराना बेच दिया, यह किराना खरीदने लायक है, और यह खरीदने लायक 
नहीं है, समय अच्छा है यह किराना ले लो और यह बेच डालो, इस प्रकार अयोग्य भाषण कभी 
नहीं करना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा में व्यापार विषयक वर्णन किया गया है। जैसे कि, किसी ने मुनि को अमुक 
पदार्थ दिखलाया तब साधु उससे यह न कहे कि अच्छा किया, तुमने यह पदार्थ खरीद लिया तथा यह 
भी न कहे कि अच्छा किया, तुमने यह अमुक पदार्थ बेच दिया। क्योंकि जो तुमने खरीदा है, वह तो 
मेहगा (बहुमूल्य) होने वाला है और जो बेचा है वह मदा (अल्पमूल्य) होने वाला है तथा यह पदार्थ 
खरीदने योग्य नहीं है और यह खरीदने योग्य है। अत: तुम इस पदार्थ को खरीदों और इसको बेचो। 
इस प्रकार की व्यापार सम्बन्धी किराने के खरीदने और बेचने की भाषा प्रज्ञापति साधु, कदापि भाषण 
न करे। कारण यह है कि, इससे अप्रीति और अधिकरण आदि दोषों के लगने की संभावना की जा 
सकती है। अर्थात्‌ यदि कथित वस्तु महार्घ या अल्पार्घ न हुई तो साधु पर लोगों की तरफ से अप्रतीति 
उत्पन्न होगी। यदि उसी प्रकार हो गई तो अधिकारणादि दोषों की उपस्थिति होगी। 

उत्थानिका-- अब फिर इसी विषय पर कहा जाता है :-- 
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अप्पग्घे वा महग्घे वा, कए वा विक्कए वि वा। 
पणिअट्ठे. समुप्पन्नेी, अणवर्ज॑ विआगरे॥ ४६॥ 
अल्पार्धे वा महारें वा, क्रये वा विक्रयेडपि वा। 


पणितार्थे समुत्पन्ने, अनवद्यं. व्यागृणीयात्‌॥ ४६॥ 

पदार्थान्बय:-- अप्परधे--अल्प मूल्य वाले बा--अथवा महम्घेवा--महान्‌ मूल्य वाले पणिअट्टे- 
किराने के लिए कएवा--खरीदने के विषय में बा--अथवा विक्रएवि-- बेचने के विषय मे भी यदि कभी 
समुप्पन्ने- प्रसग उत्पन्न हो जाए तो अणबज्जं--निरवद्य वचन विआगरे-बोले (कथन करे)। 

मूलार्थ-- अल्प मूल्य वाले तथा बहुमूल्य वाले किराने के खरीदने और बेचने के विषय 
का यदि कोई प्रसंग आ जाए तो, साधु को पूर्ण निरबद्य वचन बोलना चाहिए। 

टीका-- यदि कारण वशात्‌ कभी बोलना ही पड़े तो जो पदार्थ अल्प मूल्य वाले तथा बहुमूल्य 
वाले हैं, उन पदार्थों के खरीदने और बेचने के विषय मे यदि कभी कोई प्रश्न ही करे तो साधु को उन 
पदार्थों के विषय में निरवद्य वचन ही बोलना चाहिए। जैसे कि--' नाधिकारो5ब्रतपस्विना व्यापाराभावादिति' 
व्यापार का अभाव होने से मुनियों को यह कोई अधिकार नहीं है जो बे फिर व्यापार सम्बन्धी 
वार्तालाप करें। क्योंकि जिन मुनियो ने स्वय ही व्यापार छोड रक्‍्खा है, फिर उन्हे क्या अधिकार है कि 
वे उस विषय में अपनी सम्मति प्रदान करें। सम्मति वहीं दी जाती है, जहाँ कुछ किसी का अधिकार 
होता है। अत: यह कार्य गृहस्थों के हैं, न कि साधुओं के। साधु धार्मिक-व्यापार को बात जानते हैं, 
वह पूछना हो तो प्रसन्नतापूर्वक पूछ सकते हो। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, गृहस्थ से उठने-बैठने आदि की क्रियाओं के कहने का निषेध 
करते हैं :-- 


तहेवासंजयं॑ धीरो, आस एहि करेहि वा। 
सय॑ चिट्ठु वयाहि त्ति, नेवं भासिज्ज पन्नवं॥ ४७॥ 
तथैवाइसंयतं धीरः, आस्व एहि कुरु वा। 


शेष्व॒ ॒तिष्ठ त्रज इति, नैबं भाषेत प्रज्ञावान्‌॥ ४७॥ 

पदार्थान्वयय:-- तहेब-- इसी प्रकार पन्नवं- प्रज्ञावान्‌ और धीरो- धैर्यवान्‌ साधु असंजयं- 
असंयमी-गृहस्थ के प्रति आस--यहाँ बैठो एहि--इधर आओ करेहि--यह कार्य करो सयं--यहाँ शयन कर 
लो त्िट्ट- यहाँ खडे रहो वा-- अथवा वयाहि-- अमुक स्थान पर जाओ त्ति--इस प्रकार नेबंभासिज-- 
निश्चयपूर्वक भाषण न करे। 

मूलार्थ-- बुद्धिमान्‌ और धैर्यवान्‌ साधु को असंयत गृहस्थों के प्रति यहाँ बैठो, इधर 
आओ, अपुक कार्य करो, सो जाओ, खड़े रहो एवं चले जाओ, उत्यादि सावचह्य भाषा से नहीं 
बोलना चाहिए। 
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टीका-- बुद्धि के सागर एवं धैर्य के सुमेरु मुनिराजों को योग्य है कि, वे गृहस्थों के प्रति 'यहाँ 
आओ, यहाँ बैठो, यहाँ सो जाओ, वहाँ जाओ' इत्यादि शब्दों का व्यवहार न करें। क्योंकि, ये शब्द आदेश 
के सूचक हैं; और गृहस्थ लोगों को उक्त क्रियाएँ करते समय प्राय: यत्र स्वल्प होता है। अत: यदि ये 
क्रियाएँ किसी प्राणी के बध की कारण हो जाएँ, तो साधु भी अनुमति आदि देने से पाप का भागी बन 
जाएगा। इस गाथा के देखने से यह भली भाँति सिद्ध हो जाता है कि जब गृहस्थ को उक्त बातें भी नहीं 
कहनी तो फिर गृहस्थ को सांसारिक कार्यों के विषय में तो कहना ही सर्वथा विरुद्ध है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, असाधु को साधु कहने का निषेध करते हैं :-- 


बहवे इमे असाहू, लोए वुच्चंति साहुणो। 
न लवे असाहुं साहुत्ति, साहुं साहुत्ति आलवे ॥४८ ॥ 
बहव इमे असाधव:, लोके उच्यन्ते साधव:। 


न लपेतू्‌ असाधुं साधुरिति, साधुं साधुरित्यालपेत्‌॥ ४८ ॥ 

पदार्थान्वय:-- बहवे-- बहुत से इमे-- ये प्रत्यक्ष असाहू-- असाधु लोग भी लोए-- ससार में 
साहुणो--साधु ही वुच्चंति-कहे जाते हैं। किन्तु निर्ग्नथ साधु असाहु--असाधु को साहुत्ति--यह साधु है 
ऐसा न लबे--न कहे, किच साहुँ-- साधु को ही साहुत्ति--यह साधु है इस प्रकार आलबे-नि:संकोच 
होकर कहे। 

मूलार्थ-- संसार में बहुत से ये प्रत्यक्ष असाधु हैं, जो साधु कहे जाते हैं। किन्तु प्रज्ञावान्‌ 
साधु, असाधु को साधु न कहे; अपितु साधु को ही साथु कहे। 

टीका-- इस गाथा में असत्य क्रत के परित्याग के विषय में ही उपदेश किया गया है। इस 
लोक में बहुत से असाधुजन हैं, किन्तु वे अपने आपको निर्वाण के साधक बतलाते हुए साधु ही 
बतलाते हैं; अतः बुद्धिमान्‌ साधु, ऐसे असाधु पुरुषो को साधु न कहे अपितु साधु को ही साधु कहे, 
जिससे मृषावाद का प्रसग उपस्थित न हो सके। अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि, जिसका वेष तो 
साधु का है, किन्तु भाव से कोई निर्णय नहीं हो सकता कि यह साधु है या असाधु। तब इस विषय में 
क्या कहना चाहिए ”? उत्तर में कहना है कि, जिसका लोक में अपवाद फैला हुआ है उसको साधु 
कदापि न कहे, अपितु वेष-धारी कह सकता है और जिसका दुनियाँ में अपवाद नहीं है प्रत्युत पूरी- 
पूरी प्रशसा है, उस की ठीक प्रकार से परीक्षा करके उसे साधु ही कहना चाहिए। क्योकि प्रत्यक्ष मे 
व्यवहार शुद्धि ही देखी जाती है, उसी पर अच्छे बुरे का निर्णय किया जाता है, परन्तु ठीक निश्चय तो 
केवली भगवान्‌ ही कर सकते हैं। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, स्वयं उत्तमोत्तम साधु के लक्षण बतलाते हैं :-- 


नाणदंसणसंपन्नं , संजमे अ तवे रयं। 

एवं गुणसमाउत्तं, संजयं साहुमालवे॥ ४९॥ 
ज्ञानदर्शनसंपन्नं_, संयमे च तपसि रतम्‌। 

एवं गुणसमायुक्तं, संयतं साधुमालपेत्‌॥ ४९ 0७ 
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पदार्थान्वव:--- नाणदंसणसंपश्नं--ज्ञान, दर्शन और चारित्र रूप रज्नत्रय से संपन्न तथा संजमे--संयम 
में अ--और तबे--तप में रयं--पूर्ण अनुरक्त एवं--इस प्रकार के गुणसमाउत्तं--सदगुणी संजयं--साधु को 
ही साहु--साधु आलबे-- कहे । 

मूलार्थ-- जो साथु ज्ञान, दर्शन और चारित्र गुण से संपन्न हो, संयम और तप की 
क्रियाओं में पूर्ण रूप से संलग्न हो, उसी को साधु कहना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा में साधु की परीक्षा के लक्षण प्रतिपादित किए हैं। यथा--जो व्यक्ति सम्यगू- 
ज्ञान, सम्यगू-दर्शन एवं सम्यक्‌-चारित्र से युक्त है, तथैव सयम और तप के विषय में पूर्णतया रत है, 
किंबहुना जो इस प्रकार के साधु योग्य गुणों से युक्त है, उसी संयत व्यक्ति को साधु कहना चाहिए। 
तात्पर्य इतना ही है कि, जो सम्यगू-दर्शन, सम्यगू-ज्ञान और सम्यक्‌-चारित्र से सयुक्त हैं, वे ही साधु 
कहे जा सकते हैं और जिसमें पूर्वोक्त गुण न हो, उसे साधु कभी नहीं कहना चाहिए। वह केवल वेष- 
धारी है, अत: उसे द्रव्यलिड्री कहना ही ठीक है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, युद्ध में किसी एक को जय और पराजय के कहने का निषेध 
करते हैं :-- 


देवाणं मणुआणं च, तिरिआणं च वुग्गहे। 
अमुगाणं जओ होउ, मा वा होउत्ति नो वए॥५०॥ 
देवानां मनुजानां च, तिरश्नाञ्ष विग्रहे। 
अमुकानां जयो भवतु मा वा भवतु इति नो वदेत्‌॥५०॥ 


पदार्थान्वय:-- देवाणं-- देवताओं के चझ--तथा मणुआणं-मनुष्यो के च--तथा तिरिआणं-- 
तिय॑चों के बुग्गहे-पारस्परिक संग्राम के हो जाने पर अमुगाणं--अमुक पक्षवालों की जयओओ-जय हो3-हो 
बा--तथा अमुक पक्ष वालो की मा होउ--जय न हो त्ति--इस प्रकार साधु नोबए--नहीं बोले। 

मूलार्थ-- देवता, मनुष्यों ग्रौर पशुओं के परस्पर युद्ध होने पर 'अमुक की जीत हो और 
अमुक की हार हो' ऐसा साधु को अपने मुँह से नहीं कहना चाहिए। 

टीका-- यदि कभी साधु, अपने अवधि अदि ज्ञान में देवो के संग्राम को देखे, तथा प्रत्यक्ष में 
मनुष्यों वा पशुओं के संग्राम को देखे, तो साधु यह नहीं कहे कि, अमुक पक्ष वालो की तो जीत हो 
और अमुक पक्ष वालों की हार हो। क्योंकि, इस प्रकार के बोलने से परस्पर द्वेष तथा अधिकरण आदि 
दोषों की कालिमा से आत्मा कलुषित होती है। सूत्र मे जो देवों के संग्राम के विषय में लिखा है, वह 
मुनि के अवधि आदि विशिष्ट ज्ञान की अपेक्षा से ही लिखा है। मनुष्य और पशुओ का संग्राम तो सब 
के प्रत्यक्ष होता है। सूत्र में आया हुआ 'विग्रह' शब्द बागयुद्ध आदि सभी प्रकार के संग्रामों का वाचक 
है। अत: साधु को सभी प्रकार के युद्धों के विषय में किसी भी पक्ष मे एब प्रतिपक्ष में जय और 
पराजय की अपनी सम्मति नहीं प्रदान करनी चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'वर्षा आदि के होने और न होने के विषय में स्वयं कुछ न कहने 
का' साधु को उपदेश करते हैं :-- 
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वाओ बुद्ुं च सीउण्हं, खेम॑ धायं सिवंत्ति वा। 
कयाणु हुजज एआणि, मा वा होउत्ति नो वए॥५१॥ 
बातो ( वायु: ) वृष्टं च शीतोष्णं, क्षेमं ध्रातं शिवमिति वा। 


कदा नु भवेयु: एतानि, मा वा भवेयुरिति नो वदेत्‌॥५१॥ 

पदार्थान्यय:--- बाओ--वायु खुट्ु-वर्षा च--और सीउण्हं--शीत एवं उष्ण खेमं--रोगादि उपद्रव 
से शान्ति धायं--सुभिक्ष बा-- अथवा सिवंत्ति--कल्याण एआणि-ये सब कयाणु--किस समय हुलआ-- 
होंगे बा-तथा मा होउ-ये कार्य अब न हो त्षि--इस प्रकार साधु नोबए--नहीं बोले। 

मूलार्थ-- घाम आदि से पीड़ित साधु को अपनी पीड़ा निवृत्ति के लिए वायु, वृष्टि, शीत, 
उष्ण, क्षेम ( रोगादि निवृत्तिरूप ) सुभिज्ञ और कल्याण के विषय में 'ये कब होंगे' अथवा 'ये न 
हों' इस प्रकार कभी नहीं कहना चाहिए। 

टीका-- जो बाते स्वाभाविक होने वाली हैं, उनके विषय में साधु को विवेक पूर्वक बोलना 
चाहिए। यथा शीतल पवन (मलय मारुतादि) वर्षा, शीत (जाड़ा), उष्ण (गर्मी), राज रोग की निवृत्ति 
(राजविज्वर शून्यम्‌), सुभिक्ष (सुकाल) और सब प्रकार के उपसर्गों से रहित हो जाने से कल्याण रूप 
समय, 'ये सब कार्य कब होंगे तथा ये कार्य नहीं हो' इस प्रकार मुनि आराम के लिए कदापि भाषण 
न करे। कारण यह है कि, एक तो अधिकरण के दोष का प्रसग आता है। दूसरे वायु आदि के उत्पन्न 
होने से अनेक जीवों को पीडा होती है तथा साधु के कहे अनुसार यदि पूर्वोक्त कार्य न हों, तब साधु 
को आर्त ध्यान उत्पन्न होगा। इतना ही नहीं, किन्तु यदि कोई यह सुन ले और फिर न हो, तो सुनने 
वाले की धर्म पर से या उस मुनि पर से श्रद्धा न्यून हो जाएगी। इसी प्रकार की और भी बहुत सी 
हानियाँ हैं, इस लिए मुनि को उक्त क्रियाओं के विषय में अपनी सम्मत्ति प्रदान नहीं करनी चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, मेघ आदि को देवता कहने का निषेध करते हैं :-- 


तहेव मेहं व नहं व माणवं, 

न देव देवत्ति गिर बढज्जा। 
समुच्छिए उन्नए वा पओए, 
बइज्ज वा बुद्ु बलाहयत्ति ॥५२॥ 

१९. क्षेम का अर्थ बहुत से अर्थकार 'राज द्रोह की निवृत्ति' करते हैं; परन्तु यह अर्थ ठीक नहीं। ब्लेश 
शान्ति के लिए कामना ही नहीं प्रत्युत साधु अपनी मर्यादा में रहता हुआ प्रयत्न तक कर सकता है। टीकाकार का 
'राजविज्वर शून्यम्‌' वाक्य भी राज रोग का अभाव ही बतलाता है, राज द्रोह का अभाव नहीं। संद्धर्ममण्डनकार 
श्री जवाहिराचार्य जी भी इसी अर्थ को स्वीकृत करते हैं। उन्होंने 'सद्धर्ममण्डन' में इस गाथा पर घठनीय विस्तृत 
विवेचन किया है--- संपादक 
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तथैव मेघं॑ वा नभो वा मानव, 
न देवदेव इति गिरं बदेत्‌। 
सम्मूच्छित उन्नतो वा पयोद:, 


बदेत्‌ वा वृष्टो बलाहक इति॥५२॥ 

चदार्थान्वय:-- तहेव--इसी भाँति साधु मेहँ--मेघ को ब्र-- अथवा नहँ-- आकाश को ब--किंवा 
माणवं-किसी मनुष्य को देवदेवत्ति--यह देव है, यह देव है इस प्रकार गिरं- भाषा न बडृजञा--न बोले। 
किन्तु मेघ को देखकर प्रोए-- यह मेघ समुच्छिए-- चढा हुआ वा--तथा उतन्नए--उन्नत हो रहा है बा-- 
और वुटुब्बलाहय--यह मेघ वर्षा कर चुका है त्ति--इस प्रकार बढुज्ज-बोले। 

मूलार्थ-- तत्त्वज्ञ-मुनि मेघ, आकाश तथा राजा आदि मनुष्य के प्रति 'यह देवता है' ऐसा 
न कहे। हाँ, मेघ के लिए 'यह मेघ चढ़ा हुआ है 'वर्षणोन्मुख है' उन्नत हो रहा है, वर्ष गया है' 
इत्यादि कह सकता है। 

टीका-- निर्ग्रन्थ साधु मेघ के लिए, आकाश के लिए अथवा किसी प्रतिष्ठित राजा आदि मनुष्य 
के लिए 'यह देव है' ऐसा न कहे। क्योंकि यह कथन अत्युक्ति पूर्ण है। अत: इससे मृषावाद का दोष 
लगता है। वस्तुत: यह कथन बुद्धि से निश्चयात्मक देव कहने का ही प्रतिषेधक है, उपमालडूरादि की... 
अपेक्षा से नहीं। आलड्ढारिक भाषा में यदि ऐसा कहीं कहा जाए, तो कोई दोष नहीं होता। अब प्रश्न 
यह उपस्थित होता है कि, जब बादल उन्नत शाली हो, चारो ओर घिर कर आए हो एवं बरसने लगें 
तब उस समय क्‍या कहना चाहिए ? इस शड्ढा के समाधान में सूत्रकार स्वयं वर्णन करते हैं कि 'यदि 
मेघ चढा हुआ आए' तो मेघ चढ़ा हुआ आ रहा है' 'एवं बरसने लगे' तो मेघ बरस रहा है, इस प्रकार 
कहना चाहिए। सिद्धान्त यह निकला कि, मेघ को ' देवता आता है तथा देवता बरस रहा है' इस प्रकार 
नहीं कहना चाहिए। यदि ऐसा कहा जाए कि, इस काव्य में 'देव देव' यह द्विरुक्ति पद क्‍यों दिया गया 
है ? इस शट्ढभा के उत्तर में कहा जाता है कि, इस द्विरुक्ति पद का सम्बन्ध मेघ, आकाश वा मनुष्य के 
साथ है। इस लिए 'मेघ को हे देव !, आकाश को हे देव |, मनुष्य को हे देव !, नहीं कहना एतदर्थ' 
द्विरक्तिपद है तथा अतिशय अर्थ में द्विकक्ति पद उपादेय है। अस्तु ' भृशाभीक्ष्ण्या विच्छेदे प्राग्‌ द्वि:-- 
शा० २। ३। २।' इस सूत्र द्वारा उक्त अर्थों के लिए द्विरुक्तिपद उच्चारण किया जाता है, यथा--बद बद, 
जय जय नमोनमः इत्यादि। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, आकाश एवं मनुष्य के विषय मे कहते हैं :-- 


अंतलिक्खंत्ति ण॑ं बूआ, गुज्ञझाणुचरिअत्ति अ। 
रिद्धिमंतं नर दिस्स, रिद्धिमंतंत्ति आलवे॥५३॥ 
अन्तरिक्षमिति एतद्‌ ब्रूयात्‌, गुह्यानुचरितमिति च। 

ऋद्धिमन्तं नरं दृष्टा, ऋच्द्धिमनतमिति आलपेतू॥५३॥ 
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पदार्थान्वय:--- णं-- आकाश के प्रति अंतलिव्खंत्ति-- अन्तरिक्ष अ-तथा गुज्झाणुचनरिअत्ति- 
देवों से सेवित है इस प्रकार बूआ- कहे तथैव रिद्धिमंतं- ऋद्धिशाली नरं-- मनुष्य को दिस्स-- देखकर 
रिच्धिमंतंत्ति--यह ऋद्धिवाला है ऐसा आलवे--कहे | 

मूलार्थ-- भाषा-शास्त्र-विशारद मुनि, आकाश को आकाश एवं देवों से सेवित कहे और 
बसी प्रकार सम्पत्तिशाली मनुष्य को सम्पत्तिशाली ही कहे। 

टीका-- इस गाथा में आकाश और मनुष्य के विषय मे वर्णन किया गया है। यथा--आकाश 
को आकाश तथा यह आकाश देवों के चलने का मार्ग है, इसलिए यह देवों द्वारा सेवित है, यह कहे। 
यही वक्तव्य मेष के विषय में भी जान लेना। इसी प्रकार यदि किसी ऋद्धि वाले पुरुष को देखे, तब 
उसके विषय में यह कहना चाहिए कि, यह ऋद्धि वाला पुरुष है। क्योंकि इस प्रकार बोलने से व्यवहार 
मे मृषावाद की आपत्ति नहीं होती। तात्पर्य इतना ही है, कि जो वस्तु जिस प्रकार से हो, उसे उसी 
प्रकार से कहना चाहिए। इसमें किसी प्रकार की भी दोषापत्ति नहीं हो सकती। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, परिहास आदि में भी सावद्यानुमोदिनी भाषा के बोलने का निषेध 
करते हैं :-- 


तहेव॒ सावजणुमोअणी गिरा, 
ओहारिणी जा अ परोवधघाइणी। 
से कोह लोह भय हास माणवो, 
न हासमाणो विगिर वहज्जा॥५४॥ 
तथेव सावलद्यानुमोदिनी गीः, 
अवधारिणी या च परोपघातिनी। 
तां क्रोध-लोभ-भय-हासेभ्यो मानव:, 


न हसन्नपि गिरे वदेत्‌॥५४॥ 

पदार्थान्वय:--तहेव-- तथैव जा-- जो गिरा-- भाषा सावजणुमोअणी- पापकर्म की अनुमोदन 
करने वाली हो ओहारिणी--निश्चयकारिणी हो अ--और सशयकारिणी हो एवं परोवघाइणी-पर जीवों को 
पीडा उत्पन्न करने वाली हो से--उसे माणवो--मननशील साधु कोह लोह भय हास-क्रोध, लोभ, भय 
और परिहास से हासमाणोवि-हँसता हुआ भी गिरं--वाणी नवइज्जा-न बोले। 

मूलार्थ-- जो भाषा, पाप कर्म की अनुमोदन करने बाली हो, निश्चयकारिणी हो, पर 
जीवों को पीड़ा पहुँचाने वाली हो, उसको क्रोध से, लोभ से, भय से तथा परिहास से हँसता 
हुआ भी साथु न बोले। 

टीका-- साधु को योग्य है कि, जो भाषा पाप कर्म की अनुमोदन करने बाली हों; यथा-- 
अच्छा हुआ, यह ग्राम नष्ट कर दिया। अथवा जो निश्चय कारिणी हो; यथा--कार्य इसी प्रकार होगा। 
अथवा संशय कारिणी हों, यथा-यह देवदत्त नव कम्बल वाला है। या जिसके बोलने से पर जीवों को 
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पीडा होती हो; यथा--मांस खाने से कोई दोष नहीं है। इसी प्रकार अन्य विषयों में भी जान लेना 
चाहिए। साधु को इस प्रकार की भाषा क्रोध के, लोभ के, भय के तथा हास्य के वश होकर कदापि 
नहीं बोलनी चाहिए। यहाँ क्रोध आदि के साथ उपलक्षण से मान एवं प्रेम आदि के भावों से कहने का 
भी ग्रहण कर लेना चाहिए। यह भाषा क्‍यों नहीं बोलनी चाहिए ? इसका उत्तर यह है कि, इससे 
प्रभूततर कर्मों का बंध होता है। क्योंकि, यह भाषा सत्य, प्रीति और अनुकंपा आदि की नाश करने 
वाली है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'शुद्ध भाषा-भाषी साधु की सत्पुरुषों में पूर्णतया प्रशंसा होती है ' 
यह कहते हैं :-- 


सुवक़सुद्धिं. समुपेहिआ मुणी, 

गिरं च दुदट परिवज्जए सया। 
मिअं अटठुद्ठे (६ ) अणुवीड़ भासए, 

सयाण मज्झे लहड़ पसंसण्ं ॥५५॥ 
सद्वाक्यशुद्धिं सम्प्रेक्ष्य मुनि:, 

गिरं चर दुष्टां परिवर्जयेत्‌ सदा। 
मितामदुष्टामनुचिन्त्य भाषते, 


सता मध्ये लभते प्रशंसनम्‌॥५५॥ 

पदार्थान्वय:-- जो सुवक्क सुद्द्धि-- श्रेष्ठ बचन को शुद्धि को समुपेहिआ- भलीभाति आलोचना 
कर के सया--सदा दुद्/ु--दुष्ट गिरं-- भाषा को परिवज्जए--सर्वथा छोड देता है च--और मि््नं--परिमाण 
पूर्वक अदुद्ढुं-- दुष्टता से रहित शुद्ध बचन अणुबीड़-- विचार कर भासए-- बोलता है, बह मुणी- मुनि 
सयाणमज्झे--सतपुरुषों के मध्य में पसंसणं-प्रशसा लहड्ड-प्राप्त करता है। 

मूलार्थ-- जो मुनि भाषा की शुद्धि के समस्त भेद प्रभेदों की ( विधि निषेध के पक्षों की ) 
पूर्णरीत्या आलोचना करके निन्दित भाषा को तो छोड़ देता है और प्रथम हानि-लाभ का पूर्ण 
विचार करके पश्चात्‌ दुष्टता रहित हित, मित, सत्य, भाषा बोलता है, वह सत्पुरुषों में अनिर्वचचनीय 
प्रशंसा प्राप्त करता है। ' 

टीका-- इस काव्य में वाक्य शुद्धि का फल वर्णन किया गया है। यथा--जो व्यक्ति बचन-शुद्धि 
की पूर्ण आलोचना करके सभी दुष्ट भाषाओं को छोड़ देता है और स्वर तथा परिमाण से परिमित 
देशकाल के अनुकूल सर्वथा शुद्ध भाषा को आगे पीछे (आदि-अन्त) के पूरे पूरे सोच विचार के साथ 
बोलता है, वह मुनि साधुजनों मे, श्रेष्ठ पुरुषों में पूर्ण प्रशंसा प्राप्त करता है। क्योंकि, यह बात भलीभौँति 
शिष्ट जन मान्य है कि, जिस की भाषा मधुर, संस्कृत और परिमाण पूर्वक होने से परिमित तथा सब 
प्रकार के दोषों से रहित होती है, वह जहाँ कहीं जाएगा वहीं प्रशंसा प्राप्त करेगा। पाठक इस प्रशंसा के 
फल को अल्प न समझें। यह फल सर्व श्रेष्ठ फल है। समस्त संसार इस फल की प्राप्ति के लिए बेचैन 
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हो रहा है, पर यह किन्हीं बिरले साधु पुरुषों को ही मिलता है। ससार मानी श्रेष्ठ पुरुष भला जिस व्यक्ति की 
प्रशसा करे, क्या यह उस व्यक्ति के लिए कम सौभाग्य की बात है? श्रेष्ठ पुरुषो में प्रशसा पाया हुआ मनुष्य ही 
आगे चलकर व्रिलोक- पूज्य होता है। सूत्र के प्रारम्भ में प्रथम जो पद दिया है, वह ' सद्दाक्य शुद्धि ' ' स्ववाक्य 
शुद्धि' 'सुवाक्य शुद्धि! 'स वाक्य शुद्धि ' अर्थात्‌ सद्दाक्य की शुद्धि को, अपने वाक्य की शुद्धि को, श्रेष्ठ जाक्य की 
शुद्धि को और बह साधु , वाक्य शुद्धि को विचार कर- इस प्रकार कई रूपों में देखने में आता है। पर यह सभी 
पद वस्तुत: ठीक हैं, क्योंकि, इन सब पदों का अर्थ युक्ति-संगत एवं प्रकरण संगत है। 

उत्थानिका- अब फिर इसी विषय को दूसरे शब्दों में कथन किया जाता है :- 


भासाइ दोसे अ गुणे अ जाणिआ, 
तीसे अ दुद्ठे परिवजए सया। 
छसु संजए सामणिए सया जए, 
वबइज बुद्धे हिअमाणुलोमिअं ॥५६ ॥ 
भाषाया: दोषांश्च गुणांश्व ज्ञात्वा, 
तस्याश्व दुष्टाया: परिवर्जक: सदा। 
घट्सुसंयत:  श्रामण्ये सदा यतः, 
वदेत्‌ बुद्धों हितमानुलौभिकम्‌॥५६॥ 
पदार्थान्वय: - छसु-षट्काय के विषय मे सजए-यल करने वाला तथा सामणिए-श्रामण्य भाव में 
सया-सदा जए-यल शील रहने वाला बुद्धे-ज्ञानी साधु भासाइ-भाषा के दोसे-दोषो को अ-तथा गुणेअ- 
गुणों को जाणिया-जान कर अ-तत्पश्चात्‌ तीसे-उस दुड्ढें-दुष्ट भाषा को सया-सदैव काल परिवज्जए-छोड दे 
और हिअमाणुलोमिअं-हितकारी तथा सभी प्राणियों के अनुकूल भाषा को बैंड॒ुज्ज-बोले 
मूलार्थ- सदैव काल षघट्कायिक जीवों की रक्षा करने वाला तथा स्वीकृत संयम में 
पुरुषार्थ रत रहने बाला सम्यगूज़ान धारी मुनि; पूर्व कथित भाषा के गुण और दोषों को भली भाँति 
जान कर स्व पर बंचक दुष्ट भाषा को तो छोड़ दे और काम पड़ने पर केबल स्व-पर हितकारी 
सुमधुर भाषा को ही बोले। 
टीका- इस काव्य मे भी पूर्वोक्त विषय का ही दिग्दर्शन कराया गया है। यथा - जो साधु छ: 
काय के जीवो की सदैव काल यत्रा करने वाला है तथा श्रामण्य भाव में (चारित्र में ) पुरुषार्थ करने 
वाला है; उस तत्त्वज्ञ मुनि को योग्य है कि, वह भाषा के दोष और गुणो को ठीक प्रकार से जान कर 
दुष्ट-भाषा को, (दोष युक्त भाषा को) तो सदैव काल के लिए वर्जदे और सब जीवों के हित करने वाली 
तथा मधुर होने से सबको रुचने वाली शुद्ध भाषा का ही उच्चारण करे, जिस से अपनी और पर की 


विराधना न हो एवं आत्मरक्षा और संयमरक्षा भलीभाति की जा सके। भाषा के गुण दोषो के सम्बन्ध मे 
एक बात और भी है। वह यह कि, आचारांग कथित एकबचन, द्विवचन तथा बहुबचन एवं लिड्ढादि 
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व्याकरण सम्बन्धी गुणदोषों का भलीभौति ज्ञान प्राप्त करना चाहिए। क्‍योंकि व्याकरण सम्मत शुद्ध भाषा 
ही प्रशंसनीय होती है। यहाँ सूत्रकार ने मुनि के लिए तीन विशेषणों का प्रयोग किया है। वे तीन विशेषण, 
संक्षिप्त रूप से मनन करने योग्य शब्दों में इस प्रकार हैं- सकल जीव संरक्षक, विमल चारित्र-रत, और 
सकल-तत्त्वातत्त्वमर्मज्ञ। इन तीन विशेषणों से सूत्रकार का यह भाव है कि, जो मुनि इन तीनों विशेषणो 
से क्षिशेषित होते हैं, वे ही पूर्ण रूप से अनवद्य-भाषा के भाषी हो सकते हैं। भाषा-शुद्धि के लिए 
अन्तईदय की स्वच्छता अतीव आवश्यक है। 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, भाषा-शुद्धि का फल बतलाते हुए इस अध्ययन को समाप्त करते 


परिक्खभासी सुसमाहिइंदिए, 
चअउक्कसायावगए अणिस्सिए। 
स निद्धुणे धुन्नमलं पुरेकड़ं, 
आराहए लोगमिणं तहा परं॥५७॥ 
त्ति वेमि। 
'इअ सुवक्कसुद्धी णाम सत्तमं अज्ञयण्णं समत्तं। 
परीक्ष्यभ्मषी सुसमाहितेद्धिय: , 
अपगतचतु:कषाय: अनिश्चित:। 
स निर्द्धय धूतमल पुराकृतं, 
आशधयेत्‌ लोकमिमं तथा परम्‌।।५७॥। 
इति ब्रवीमि। 
इति सद्वाक्यशुद्धि नाम सप्तममध्ययनम्‌। 
चदार्थान्वय*- परिवखभासी-परीक्षापूर्वक बचन बोलने वाला तथा सुसमाहिइंदिए-समस्त इन्द्रियों 
को वश में रखने वाला, इसी प्रकार चउक्कसाया-वगए-चारो कषायो को वश मे रखने वाला अणिस्सिए- 
प्रतिबन्ध रहित स-वह साधु पुरेकड़ें-पूर्वकृत धुन्नमलं-पाप मल को निद्धुणे-धूनकर (नष्ट कर) डृ्णं-इस 
लोगं-लोक की तहा-तथा परं-परलोक की आराहए-आराधना करता है। 
मूलार्थ- जो सदा परीक्षापूर्ण भाषण करने वाला है; जो समस्त इन्द्रियों को अपने वश में 
रखने वाला है, जो चार कषायों का पूर्ण निरोध करने बाला है, वही प्रतिबंधता रहित स्वतंत्र साथु; 


पूर्वजन्मोपार्जित कर्म मल को दूर कर लोक और परलोक दोनों की सम्यक्‌ प्रकार से आशधना 
करता है। 
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टीका- इस काव्य में इस सद्बाक्य शुद्धि नामक सप्तम अध्ययन का उपसंहार किया है। यथा- 
जो साधु भाषा के गुणों की तथैव दोषों की परीक्षा करके वचन बोलने वाला है तथा जिसने पाँचों इर्द्रियों 
को भलीभाँति वश में किया है, इतना ही नहीं, किन्तु जिसने क्रोध, मान, माया, लोभ, राग और द्वेष का 
भी निरोध कर लिया है वह इसी कारण से अनिश्चित है अर्थात्‌ द्रव्य और भाव से सभी प्रकार की 
लौकिक प्रतिबन्धकताओं से रहित है। ऐसा वह सर्व श्रेष्ठ साधु, पूर्वकृत पापरूप मल को आत्म प्रदेशों से 
पृथक्‌ कर इस लोक की और परलोक की समाराधना कर लेता है। अर्थात्‌ वाक्‌ संयम द्वारा वह इस 
लोक में तो यश( कीर्ति) प्राप्त करता है और परलोक में निर्वाण पद प्रात करता है। सूत्रकार के कथन 
का हृदर्यगम करने योग्य तात्पर्य यह है कि, साधु को बोलते समय वचनशुद्धि अवश्यमेव करनी 
चाहिए, क्योकि, वचन शुद्धि ही साधु को अपने ध्येय तक पहुँचाने में पूर्ण सहायक है। इससे दोनों 
लोकों में अनुपम सुख-शान्ति की प्राप्ति होती है। 

“*इस भौँति श्री सुधर्मा स्वामी जी महाराज, जंबू स्वामी जी से कहते हैं कि, हे वत्स ! जिस प्रकार 
मैंने श्री भगवान्‌ महावीर जी से इस “सुवाक्य शुद्धि' नामक सप्तम अध्ययन का अर्थ सुना है, उसी प्रकार 
मैंने तुझ से कहा है, अपनी बुद्धि से मैंने इस में कुछ भी नहीं जोड़ा है।'! 


सप्तमाध्ययन समाप्त। 


सप्तमाध्ययनम्‌ हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ [३०७ 


अह आयार-प्पणिहि णाम अट्ठमज्झयणं 
अथ 'आचार प्रणिधि' नामकमष्ठमाध्ययनम्‌ 





उत्थानिका-- सातवें अध्ययन में जो वचन-शुद्धि विषयक वर्णन किया गया है । वह 
वचन-शुद्धि उसी की हो सकती है, जो अपने आचार मे स्थित होता है। इस लिए साधु को 
आचार पालन के लिए विशेष प्रयत्न करना चाहिए। आठवें अध्ययन के साथ सातवे अध्ययन 
का यही सम्बन्ध है, क्‍योंकि सूत्रकार ने आठवे अध्ययन में आचार विषयक वर्णन किया है, 
जिस का आदिम प्रतिज्ञा सूत्र यह है :-- 


आयारप्पणिहिं लद्धूं, जहा कायव्व भिक्‍्खुणा। 
त॑ भे उदाहरिस्सामि, आणुपुव्विं सुणेह मे॥१॥ 


आचार प्रणिधिं लब्ध्वा, यथा कर्त्तव्यं भिक्षुणा। 
तद्‌ भवदभ्य उदाहरिष्यामि, आनुपूर्व्य श्रुणुत मम॥९१॥ 
पदार्थान्बयय:-- आयारप्पणिहिं-आचार रूप उत्कृष्ट निधि को लद्भुं-पाकर भिकरब्रुणा- 


साधु को जहा-जिस प्रकार कायव्व-अपना क्रिया काण्ड करना चाहिए तं-उस प्रकार भे-तुम्हारे 
प्रति उदाहरिस्सामि-मै कहँगा अत: तुम आणुपुव्यिं-अनुक्रम से मे-मुझ से सुणेह- श्रवण करो | 

मूलार्थ--- आचार रूप अनुपम निधि प्राप्त कर, साधु को किस प्रकार अपना 
क्रिया कलाप करना चाहिए , यह मैं तुम से कहता हूँ। उसे तुम सावधान होकर यथा क्रम 
मुझ से सुनो। 

टीका-- निधि, कोष या खजाना एक ऐसी चीज है जिस के बिना मनुष्य का काम 
नहीं चल सकता । किसी न किसी रूप में मनुष्य निधि रखता ही है और निधिपति बनने का 
प्रयत्न करता है। निधि के दो भेद हैं; द्रव्य-निधि और भाव-निधि। द्रव्य-निधि बह है जो 
पौदेलिक (सामूहिक) धन रूप होता है, जो राजा, महाराजा और सेठ-साहुकारों के यहाँ पाया 
जाता है। यह निधि, निधि तो अवश्य है; परन्तु प्रधान नहीं अपितु निकृष्ट है। यह केवल भोग 
विलासी संकुचित विचार वाले संसारी मनुष्यों के ही काम की चीज़ है । अविशिष्ट दूसरा भाव- 
निधि अतीव उत्कृष्ट है। इसको तुलना किसी से नहीं की जा सकती । यह निधि आचार रूप में 
निर्ग्न्थ साधुओं के पास ही मिल सकती है। जिस प्रकार संसारी जीव अपने द्रव्य-कोष की रक्षा 


करते हैं, उसी प्रकार उस से भी बढ़ कर साधु को भी अपने अद्वितीय भाव-कोष की रक्षा करनी 
चाहिए। क्योंकि, जिस प्रकार द्रव्य कोष के बिना राजा वा गृहस्थ तथा शब्द-कोष के बिना 
विद्वान्‌ शोभा नहीं पाता, ठीक उसी प्रकार ज्ञान दर्शन और चारित्र रूप भाव-कोष के बिना साधु 
भी शोभा नहीं पा सकता | अतएव सूत्रकार , साधु-क्रिया-काण्ड-प्ररूपक दशबैकालिक सूत्र के 
इस अष्टम अध्ययन में भाव-निधि का बर्णन करते हैं। इसी लिए इस अध्ययन का नाम ' आचार 
प्रणिधि' रक्‍्खा गया है । प्रारम्भ में सावधान करने के लिए श्री भगवान्‌ तथा गणधर देवादि कहते 
है कि, हे शिष्यो ! जिस भिक्षु ने आचार रूप निधि को प्राप्त कर लिया है, उसे अपने क्रिया 
काण्ड में किस प्रकार व्यवहार करना चाहिए; उस प्रकरण को मैं तुम्हारे प्रति कहता हूँ। अत: 
तुम मुझ से इसे क्रमानुसार श्रवण करो । कारण यह है कि, मति अवधि (से लेकर) मन पर्यन्त 
साधारण ज्ञान भी स्थापन करने योग्य है, किन्तु स्व और पर का उपकार करने वाला केवल श्रुत 
ज्ञान ही है। इसी लिए श्रुत ज्ञान की प्रधानता है, अत: यहाँ पर श्रुत ज्ञान का ही अधिकार है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, ' आचार रूप प्रणिधि' जीवों की रक्षा से होती है और 
जीव कितने प्रकार के हैं ? प्रथम यह कहते हैं :-- 


पुडविदगअगणिमारुअ , तणरूक्खस्स बीयगा। 
तस्सा अपाणा जीवत्ति , इड्ड वुत्तं महेसिणा ॥२॥ 
पृथिव्युदकाग्रिमारुता:. , तृणवृक्षसबीजका: । 
त्रसाश्च प्राणिनो जीवा इति, इत्युक्तं महर्षिणा ॥२॥। 


पदार्थान्वय:-- पुढवि-पृथ्वीकाय दग-अपूकाय अगणि-अग्रिकाय मारुअ-बायुकाय 
तथा तणरुक्खस्स तीयगा-तृण, वृक्ष और बीज रूप बनस्पतिकाय अ-तथा तस्सा पाणा-त्रस 
प्राणी ये सब जीवत्ति-जीव हैं डड-इस प्रकार महेसिणा-महर्षि ने खुत्त-कथन किया है। 


मूलार्थ-- पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और तृण वृक्ष बीज आदि रूप वनस्पति 
तथा नाना प्रकार के द्वीन्द्रियादि त्रस प्राणी, ये सभी चेतना धर्म बाले जीव हैं, ऐसा पूर्व 
महर्षि गौतम या महावीर ने प्रतिपादन किया है। 


टीका-- इस गाथा में सर्व प्रथम षट्काय के जीवों का अस्तित्व सिद्ध किया है। 
यथा-- पृथ्वीकाय, अपूकाय, तेजकाय, वायुकाय तथा वनस्पतिकाय ये पाँच स्थावरकाय हैं और 
द्वीन्द्रिय आदि सब जीव ज्रसकाय हैं। अत: ये त्रस और स्थावर सभी जीव हैं, ऐसा महर्षि ने 
कथन किया है। अर्थात्‌ महर्षि ने यह प्रतिपादन किया है कि, समस्त संसारी जीव षट्काय में ही 
निवास करते हैं । इन षट्काय के जीवों का प्रथम अस्तित्व सिद्ध करने का और नामोल्लेख करने 
का प्रयोजन यह है कि, निर्ग्नरथ साधुओ का साधुत्व (सदाचार) निष्कलछ्ू दया पर ही 
अबलम्बित है और दया का सम्बन्ध जीवों से है, बिना जीवों के जीव-दया कैसी, बिना जड़ 
के वृक्ष कैसा या बिना नींव के मकान कैसा ? षघट्कायिक जीवों की अनुमान आदि से अस्तित्व 
सिद्धि चतुर्थ अध्ययन में कर आए हैं, अतः वहाँ का स्थल जिज्ञासुओं को अवश्य द्रष्टव्य है। 
यहाँ यह अवश्य स्मरण रखना चाहिए कि, सूत्रोक्त ' महर्षि ' शब्द से श्री भगवान्‌ महाबीर स्थामी 
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या गौतम स्वामी की ओर ही सूत्रकार का संकेत प्रतीत होता है तथा टीका ''महर्षिणा-वर्द्धमानेन 
गौतमेन जा इति।' 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, 'षट्काय-जीवों के विषय में किस प्रकार व्यवहार 
करना चाहिए! यह कहते हैं :-- 


तेसिं अच्छणजोएण, निच्च॑ होयव्वयं सिआ। 
मणसा कायवक्केण, एवं हवइ संजए॥३॥ 
तेषामक्षणयोगेन , नित्यं भवितव्यं स्यात्‌। 
मनसा कायेन वाक्येन, एवं भवत्ति संयतः ॥३॥ 
पदार्थान्वय:--- महाव्रतधारी मुनि को मणसा-मन से वक्कण-वचन से काय-काय से 
तेसिं-पूर्वोक्त छ: काय के जीवों के साथ निच्च॑-नित्य अच्छणजोएण-अहिंसक व्यापार से ही 


होयव्थयं-वर्तना उचित है । कारण कि एवं-इस प्रकार वर्तने से ही संजए-संयत यत्रावान्‌ साधु हो 
सकता है। 
मूलार्थ--साधु को मन, वचन और शरीर के योग से पूर्वोक्त जीवों के साथ 
सर्वदा अहिंसामय प्रवृत्ति से ही बर्तना चाहिए; क्योंकि, ऐसा करने से ही साधु ,सच्चा 
संयत अर्थात्‌ यत्रावान्‌ हो सकता है। 
टीका--- दया-पालक साधुओं को, जो पूर्वोक्त घट्काय के जीव प्रतिपादित किए हैं, 
उनके साथ सदैव अहिंसक वर्ताव (व्यवहार) रखना चाहिए। अर्थात्‌ जिस प्रकार पीड़ा न 
पहुँचे, उसी प्रकार उनके साथ व्यवहार रखना चाहिए। क्योंकि सब जीवों के साथ अहिंसामय 
व्यवहार रखने से ही साधु को संयत कहा जाता है। कहने का तात्पर्य यह है कि, साधु का नाम 
जो संयत है, वह षट्काय के जीवों की यत्रा करने से ही है, अन्य कारण से नहीं । इसलिए अपने 
'संयत' नाम की मर्यादा की रक्षा के लिए साधु , जीवन पर्यत केवल अहिंसामय प्रवृत्ति ही 
रबखे। 
उत्थानिका-- अब सृत्रकार, सामान्य प्रकार से जीव रक्षा का उपदेश देकर विशेष 
प्रकार से जीव रक्षा का वर्णन करते हुए, प्रथम पृथ्वीकाय को रक्षा के विषय में कहते हैं :-- 
पुढविं भित्तिं सिल॑ लेलुं , नेव भिंदे न संलिहे। 
तिविहेण करणजोएण , संजए सुसमाहिए॥ ४॥ 
पृथिवीं भित्ति शिलां लेष्टुं, नैव भिन्द्यात्‌ न संलिखेत्‌। 
त्रिविधेन करणयोगेन, संयतः सुसमाहितः ॥ ४ ॥ 


पदार्थान्वय:--- सुसमाहिए-शुद्ध भाव बाला संजए-साधु तिविहेण करणजोएण- 
तीन करण और तीन योग से पुछविं-शुद्ध पृथ्वी को भित्ति-भित्ति को सिलं-शिला को लेलु- 
पत्थर आदि के टुकड़े को नेव भिंदे-न स्वयं भेदन करे और नसंलिहे-ना ही संलेखन करे। 


मूलार्थ-शुद्ध समाधि वाला साधु , तीन करण और तीन योग से शुद्ध पृथ्वी 
३९० ] दशबैकालिकसूत्रम- [ अष्टमाध्यथनम्‌ 


का, भीत का, शिला का तथा पत्थर आदि के खण्ड आदि का भेदन ( फोड़ना ) और 
संघर्षण ( घिसना ) आदि न करे। 

टीका-- पूर्व गाथा में सामान्य प्रकार से अहिंसक भाव दिखलाया गया था, किन्तु 
अब गाथा में विस्तार पूर्वक अहिंसक भाव दिखलाया जाता है। जैसे कि, जो साधु शुद्ध भावों 
से युक्त है और सदैव काल समाधि मार्ग में उद्यत रहता है, उसको योग्य है कि बह खान आदि 
की शुद्ध मिट्ठी, नदी के तट की मिट्टी, पत्थर की शिला तथा सचित्त पत्थर आदि का खंड इत्यादि 
सभी प्रकार की सचित्त पृथ्वी का भेदन न करे और ना ही उन पर रेखा आदि निकाले तथा इनका 
परस्पर संघर्षण भी न करे। यह उपर्युक्त नियम केवल स्वयं नहीं करने तक ही सीमित नहीं है, 
किन्तु इसकी सीमा तीन करण और तीन योग तक है। अर्थात्‌-- स्पष्ट भाव यह है कि यह भेदन 
और संघषर्ण आदि कार्य करना-कराना और अनुमोदना तथा मन, वचन और काय द्वारा कदापि 
न करे। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, साधु को पृथ्वी पर किस प्रकार बैठना चाहिए यह 
'कहते हैं :-- 


सुद्धपुढवीं न निसीए, ससरक्खंमि अ आसणे। 
पमजितत्तु निसीइज्जा, जाइत्ता जस्स उग्गहं॥५॥ 


शुद्धपृथिव्यां न निषीदेत्‌, सरजस्के वा आसने। 
प्रमज्य तु निषीदेत्‌ , याचित्वा यस्यावग्रहम्‌॥५॥। 


पदार्थान्वय:---सुद्धपुलवी-शुद्ध पृथ्वी पर ससरक्खंमि-सचित्त रजसे भरे हुए आसणे- 


आसन पर न निसीए-न बैठे, यदि अचित्त भूमि हो तो जस्स-जिस की भूमि हो उस से उर्गहं- 
अवग्रह आज्ञा जाइत्ता-माँग कर अ-तथा पमज्जितु-प्रमार्जन कर निसीडज्ञा-बैठ जाए। 

मूलार्थ--साथु को सचित्त पृथ्वी पर तथा सचित्त रज से भरे हुए आसन पर, 
उठना-बैठना नहीं चाहिए। यदि भूमि अचित्त हो, तो जिस की भूमि हो, उससे आज्ञा 
लेकर और भूमि को सावधानी से साफ कर बैठना चाहिए। 

टीका-- जो पृथ्वी केवल शुद्ध है, जिस को किसी प्रकार के भी शस्त्र का स्पर्श नहीं 
हुआ है, जो आसन सचित्त रज से भरा हुआ है, इसी प्रकार अन्य स्थान भी जहाँ पर सचित्त 
पृथ्वी की आशड्डा हो, उन स्थानों पर साधु न बैठे। यदि भूमि अचित्त प्रतीत हो, तो वह भूमि 
जिसकी हो पहले उसकी आज्ञा ले, जब आज्ञा मिल जाए, तब उस स्थान का रजोहरण द्वारा 
अच्छी तरह प्रमार्जन करे और फिर यत्ना पूर्वक वहाँ बैठे । सूत्र में जो 'निषीदन ' शब्द आया है, 
उस से सोना, भोजन करना, परिष्ठापन करना आदि सभी क्रियाओं का ग्रहण किया जाता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, सचित्त जल को यत्रा के विषय में कहते हैं :-- 


सीओदगं न सेविज्ञा, सिलाबुदं हिमाणि अ। 
उसिणोदगं तत्तफासुअं, पड़िगाहिज्ज संजए॥६॥ 
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शीतोदक॑ न सेबेत, शिलावृष्ट हिमानि च। 
उष्णोद्क॑ तप्तप्रासुकं, प्रतिगह्लीयात्‌ू_ संयतः ॥६ ॥ 


पदार्थान्बयय:-- संजए-साधु सीओदगं-शीतोदक न सेविज्जा-सेवन न करे तथैव 
सिलाबुडं-कर (ओले) अ-और हिमाणि-हिम (बर्फ) भी सेवन न करे। किन्तु तत्तफासुअं-तप्त 
प्रासक डसिणोदगं-उष्ण जल ही आवश्यकता पडने पर पड़िगाहिज्ज-ग्रहण करे। 
मूलार्थ--संयतात्मा साधु , शोतोदक ( कच्चा जल ) शिलावृष्ट ( ओले ) तथा 
हिम ( बर्फ ) आदि सचित्त जल का कदापि सेवन न करे। आवश्यकता होने पर तप्प 
प्रासुक उष्ण जल आदि अचित्त जल ही ग्रहण करे। 
टीका- पृथ्वी काय के पश्चात्‌ अब सूत्रकार अप्काय की यत्रा के विषय मे वर्णन 
करते हुए कहते हैं कि, निरन्तर यत्र शील भिक्षु पृथ्वी से उत्पन्न हुआ सचित्त जल तथा वृष्ट 
(ओले) तथा हिम (बर्फ) आदि यावन्‌-मात्र सचित्त जल कदापि ग्रहण न करे । अब प्रश्न यह 
होता है कि, यदि सचित्त जल नहीं लेना तो फिर कैसा जल लेना चाहिए ? क्योंकि, बिना जल 
के निर्वाह कैसे हो सकता है ? उत्तर मे सूत्रकार का कहना है कि आवश्यकता पड़ने पर 
उष्णोदक ग्रहण करे। केवल उष्ण मात्र ही नहीं, अपितु तप्त प्रासुक जो ठीक रूप से तप्त हो कर 
प्रासुक हो गया हो, वही ग्रहण करे । यहाँ उष्ण जल उपलक्षण है। अत: इससे नाना प्रकार के 
धोवन जल जो पूर्ण प्रासुक हो गए हों, उन सभी का ग्रहण है। 
उत्थानिका- अब सूत्रकार, सचित्त जल का परिमार्जनज आदि करने का निषेध 
करते है ;- 
उदउल्ल॑ अप्पणोकायं, नेव पुंछे न संलिहे। 
समुप्पेह तहाभूअं, नो णं संघट्टए मुणी॥७॥ 
उदकार्द्रमात्मन: कायं, नैव पुज्छयेत्‌ न संलिखेत्‌ । 
समुत्प्रेकय. तथाभूतं, नेन॑ संघडयेत्‌ मुनि: ॥७॥ 
पदार्थान्वय:- मुणी-साधु उदउह्लं-सचित्त जल से भीगे हुए गीले अप्पणो-अपने 
कायं-शरीर को नेब-नहीं पुंछे-पूँछे (मार्जन करे) और न संलिहे-न मले तथा तहाभूअं-तथा 
भूत जलार्द णं-शरीर को समुप्पेह-देखकर और तो क्या न संघट्टए-स्तोक मात्र सघट्टना (घर्षण) 
भी न करे। 
मूलार्थ--बुद्द्विमान्‌ साधु को योग्य है कि , वह सचित्त जल से भीगे हुए शरीर 
को वस्त्र आदि से मार्जन न करे और न हाथ से मले। तथैव तथाभूत शीतोदक से आर्द्र 
शरीर को सम्यक्तया देख कर और क्रिया तो क्‍या स्तोकमात्र स्पर्श भी न करे। 


टीका- इस गाथा में भी जल-काय विषयक वर्णन किया गया है। यथा-किसी 
समय विहारादि करते हुए मार्ग के उतरने से अथवा वर्षा आदि के हो जाने से शरीर भीग जाए, 
तो साधु उस गीले शरीर को वस्त्र वा तृणादि से न पूँछे और न हाथ आदि से मर्दन करे | इतना 
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ही नहीं, किन्तु तथा भूत (उस तरह ) कच्चे जल से तर हुए शरीर को देखकर अणुमात्र भी स्पर्श 
न करे। कारण कि, स्पर्शादि के द्वारा अप्काय की विराधना होती है। अतएब जब तक बह 
स्वयमेव शुष्क न हो जाए ( सुख न जाए) तब तक अन्य क्रियाएँ कदापि न करे। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, अग्निकाय की यत्रा के विषय में उपदेश देते हैं :-- 
इंगाल अगणिं अच्चिं, अलायं वा स जोड़ओं। 
न उंजिज्जा न घटिज्ञा, नो णं॑ निव्वावए मुणी ॥८ ॥ 


अड्जारमग्निमर्चि्: » अलातं वा सज्योतिः:। 
नोत्सिज्लेत्‌ न घटयेत्‌ , नैन॑ निर्वापयेत्‌ मुनि: ॥८ ॥ 


पदार्थान्वय:-- मुणी-मुनि इंगालं-अंगारों की अग्नि को अगर्णि-लोह-पिण्डगत 
अग्रि को अच्चिं-त्रुटित ज्वाला की अग्रि को बा-अथवा सजोडुअं-अग्रि सहित अलायं-काष्ठ 
आदि को न उंजिज्ञा-उत्सेचन न करे न घट्टिजा-परस्पर संघर्षण न करे तथैव ण॑- इस अग्नि को 
नो निव्वावए-बुझाए भी नहीं । 

मूलार्थ--मनन शील मुनि अंगारे की, लोह पिण्ड की, टूटी हुई ज्वाला की, 
सुलगते हुए काष्ठ आदि की अग्नि को तिनके आदि डालकर न धौंके, न परस्पर संघड़न 
करे और न जल आदि डालकर ही बुझाए। 

टीका-- बुद्धिमान्‌ साधु को योग्य है कि, वह अग्निकाय के जीवों की रक्षा करता 
हुआ निम्न प्रकार की चेष्टाएँ (क्रियाएँ) कदापि न करे । यथा-- अज्जार-ज्वाला रहित अग्रि लोह 
पिण्ड के भीतर व्याप्त हुई, जिसकी ज्वाला टूटी हुई हो, बह अग्नि, अलात * काष्ठ के अग्रभाग पर 
लगी हुई ' अग्नि, इत्यादि नानाविध रूप वाली अग्नि को किसी प्रकार के ईन्धन आदि से न धौंके, 
परस्पर संघर्षण न करे तथा जल आदि से भी नहीं बुझाए। क्‍योंकि ये अग्नि सम्बन्धी सभी 
क्रियाएँ सारम्भक होने से मुनि के लिए सर्वथा त्याज्य है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, बायुकाय को यत्रा का उपदेश करते हैं :-- 
तालिअंटेण.._ पत्तेण, साहाए विहुणेण वा। 
न वीडज्ज अप्पणो कायं, बाहिरं वावि पुग्गलं॥९॥ 
तालवृन्तेन पत्रेण, शाखया विधूननेन वा। 
न वीजयेत्‌ आत्मन: कायं, बाहां वाउपि पुदुलम्‌॥९ ॥ 
पदार्थान्वय:--- अप्पणो-अपने कायं-शरीर को बा-अथवा बाहिर॑-शरीर बाह्य 
पुग्गलंबि-उष्ण दुग्ध आदि पदार्थों को तालिअंटेण-ताल वृक्ष के पंख से पत्तेण-पत्ते से साहाए- 


वृक्ष की शाखा से वा-अथवा विद्ुणेण-स्रामान्य पंखे से न खीहज्ज-हवा न करे। 
मूलार्थ--मोक्ष मार्ग साधक साधु, अपने शरीर को तथा शरीर से अतिरिक्त 
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पुदूलों को ताल युक्ष के पंखे से, कमल आदि के पत्तों से, वृक्ष की शाखा से तथा अन्य 
किसी सामान्य पंखे से हवा न करे। 

टीका--- तेजकाय की विधि के कथन के पश्चात्‌ अब सूत्रकार, वायुकाय की रक्षा के 
विषय में कहते हैं । बुद्धिमान्‌ साधु गर्मी के कारण अपने शरीर के लिए तथा उष्ण आदि पदार्थों 
को ठण्डा करने के लिए ताल बृक्ष के पंखो से, कमल के पत्तों से, वृक्ष की शाखाओं से तथा मोर 
पंखों आदि के सामान्य पंखों से हवा न करे | कारण यह है कि, 'पंखों की वायु अचित्त होने पर 
भी अन्य वायु की विराधना का कारण बन जाती है। अत: साधु को पंखे से कभी हवा नहीं 
करनी चाहिए। वायुकाय की यला कुछ हवा नहीं करने तक ही सीमित नहीं है बल्कि साधु को 
अपने प्रत्येक काम में वायुकाय की यत्रा करनी चाहिए। उठना, बैठना, बस्त्र झाड़ना इत्यादि सब 
कुछ यत्रा पूर्वक ही होना चाहिए। अयनत्रा द्वारा प्रस्फोट आदि से वायु जीव-विघातक क्रियाएँ 
नहीं करनी चाहिए। 


उत्थानिका--- अब, वनस्पतिकाय की यलत्रा के विषय में कहा जाता है :-- 
तणरुवब्खं न छिंदिज्ञा, फल॑ मूलं च कस्सइ। 
आमगं विविहं बीअं, मणसावि ण पत्थए ॥१०॥ 
तृणवृक्ष॑ न छिन्द्यात्‌, फलं मूलं चर कस्यचित्‌। 
आमक॑ विविध बीजं, मनसापि न ॒प्रार्थयेत्‌॥१० ॥ 


पदार्थान्बय:--- यज्षावान्‌ साधु तगरुक्खं-तृण और वृक्षों को न छिंदिज्ञा-छेदन न 
करे तथैव कस्सड़-किसी वृक्ष के फलं-फल च-तथा मूलं-मूल को भी छेदन न करे। यही नहीं, 
बिविह-नाना प्रकार के आमगं-सचित्त खीअं-बीजों की मणसावि-मन से भी न पत्थए- प्रार्थना 
अभिलाषा न करे। 

मूलार्थ--साधु न तो कभी तृण, वृक्ष तथा वृक्षों के फल या मूल का छेदन करे 
और न नानाविधथ सचित्त बीजों का सेवन करे। सेवन करना तो दूर रहा, सेवन करने का 
बिचार तक मन में न लाए। 

टीका-- वायुकाय के पश्चात्‌ अब, वनस्पति के विषय में कहते हैं| यावन्मात्र तृण, 
वृक्ष तथा वृक्षों के जो फल या मूल हैं; साधु उनका कदापि छेदन न करे तथा जितने आमक 
(सचित्त बीज) हैं, उनके आसेवन करने की मन से भी प्रार्थना न करे । कारण यह है कि, इससे 
वनस्पति जीवों की विराधना होने से स्वीकृत संयम दूषित हो जाता है। साधु वनस्पति जैसे सूक्ष्म 
प्राणियों की रक्षा के लिए ही साधु वेष धारण करता है; अत: वह स्वीकृत ब्रत की प्राण-पण से 
रक्षा करता हुआ सदा सन्‍्तोष बवृत्ति से अपना निर्वाह करे। 

उत्थानिका-- अब, फिर वनस्पति की ही यत्रा के विषय में कहते हैं :-- 


गहणेसु न चिद्दिजा, बीएसु हरिएसु वा। 
उदगंमि तहा निच्चं, उत्तिगषणगेसु बा॥११॥ 
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गहनेषु न तिप्ठेत ,बीजेषु हरितेषु वा। 
उदके तथा नित्यं,उत्तिगपनकयो:  वा॥१५१॥ 


पदार्थान्यय:- गहणेसु-वृक्षों के कुंजों के विषय में बीएसु-शाली आदि बीजो पर बा-अथबा 
हरिएसु-हसिति दूर्वा आदि परतहा-इसी प्रकार उदगंभि-उदक नाम वाली वनस्पति परबा-और उत्तिगपणगेसु- 
उत्तिंग तथा पनक नामक वनस्पति पर सयमी निच्च॑-सदैव न चिट्टिज्ञा_ खड़ा न रहे। 

मूलार्थ--साधुओं को वृक्षों के कुंजों में, बीजों पर, हरित दूर्वादि पर तथैव उदक उत्तिंग 
और पनक नामक बनस्पतियों पर यावजीवन कभी भी खड़ा नहीं होना चाहिए! 

टीका- वनस्पति काय की रक्षा के लिए साधु निम्न स्थानों पर कभी खड़ा न रहे | जैसे कि, 
वृक्षो के समूह में । क्योंकि, वहाँ संघट्टादि हो जाने का भय रहता है। इसी प्रकार जिस स्थान पर शाली 
आदि बीज, दूर्वा आदि हरितकाय, उदक'* नामी वनस्पति, उत्तिंग (सर्पकछत्रादि) रूप वनस्पति विशेष और 
पनक (उल्लि) वनस्पति विशेष (लीलन फूलन) इत्यादि वनस्पतियाँ हों और उनसे संघड़ादि क्रियाओं के 
होने की संभावना हो, उस स्थान पर साधु को खड़ा नहीं रहना चाहिए । जब खड़ेरहने का ही निषेध किया 
गया है, तो भला फिर ऊपर खड़े रहने की या सोने की तो बात ही क्या है? 


उत्थानिका- अब सूत्रकार, त्रसकाय की यत्रा के विषय मे उपदेश देते हैं;- 


तसे पाणे न हिंसिज्ञा, वाया अदुव कम्मुणा। 
उवरओ सब्वभूएसु , पासेज विविहं जगं।॥१२॥ 


त्रसानूप्राणिन: न हिस्यात्‌, वाच्रा अथवा कर्मणा। 
उपरत:. सर्वभूतेषु, पश्येत्‌ विविध जगत्‌॥१२॥ 


पदार्थान्वय:- सब्वभूएसु-सब प्राणियों के विषय मे उबरओ-दण्ड का परित्याग करने वाला 
साधु वाया-वचन से अदुब-अथवा कम्मुणा-कर्म से तसें-त्रस पाणे-प्राणियों की न हिसिज्जा-हिसा न करे, 
किन्तु बिविहें-नाना प्रकार के चित्र विचित्र स्वरूप वाले जगं-जगत्‌को पासेज्ज-देखे | 


मूलार्थ--सभी जीवों पर से हिंसा दण्ड को दूर कर दिया है जिसने ऐसा , समस्त 
स्थावर, जंगम प्राणियों पर उत्कृष्टदया भाव रखने वाला मुनि; मन, वचन और काय के योग से 
त्रस जीवों की कदापि हिंसा न करे। किन्तु स्वीकृत अहिंसा भावों को प्रतिदिन सुष्टढ़ बनाने के 
जास्ते नाना प्रकार के सुरत्री एवं दुखी जीवों से व्याप्त इस जगत्‌ केस्थरूप को सम्यक्तया निरीक्षण 
करता रहे। 


१ उदक यह जनस्पति विशेष है। पर किसी-किसी आचयार्थ का मन्तव्य है' कि , यहाँ उदकक से जत्न 
ही का ग्रहण है। अत: जहाँ जल फैला हुआ हो , जहाँ पर नहीं खड़ा होगा जाहिए; क्योंकि जहाँ जल होता 
है, जहाँ नियम से लवगस्थति का सद्धाज होता है । 
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टीका--- इस गाथा मे तज्सकाय के जीवों की रक्षा का उपदेश दिया गया है और कहा 
गया है कि, जो साधु , सब जीवों पर समान भाव रखने वाले हैं और इसी कारण से जिसने सब 
प्राणियों में दण्ड का परित्याग कर दिया है; उस को योग्य है कि वह त्रस॒ प्राणियों की मन, वचन 
और काय से कदापि हिंसा न करे। किन्तु इस जगत्‌ “जो जीवों से भरा हुआ है' के यथावत्‌ 
स्वरूप को देखता रहे | तात्पर्य यह है कि, साधु प्रत्येक जीव के स्वरूप को देखे कि वह अपने 
कृत कर्मों के अनुसार नरक, तिर्य॑ंच, मनुष्य और देव योनियों में किस किस प्रकार के सुख- 
दुःखों का अनुभव कर रहा है। इस प्रकार के भावों से निर्वेद भाव सदैव बना रहता है और 
किसी को पीड़ा पहुँचाने का हृदय में विचार तक नहीं होता। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, स्थूल विधि के कथन के बाद सूक्ष्म विधि के विषय में 
कहते हैं :-- 
अइ्ठसुहुमाइं पेहाए, जाईं जाणित्तु संजए। 
दयाहिगारी भूएसु, आस चिट्ठु सएहि वा॥१३॥ 
अष्टी सूक्ष्माणि प्रेक्ष्य, यानि ज्ञात्वा संयतः। 
दयाधिकारी भूतेषु, आसीतू तिष्ठेत्‌ शयीत वा ॥१३ ॥ 
पदार्थान्वय:--- संजए-यल्ावान्‌ साधु जाइं-जिनको जाणित्तु-जानकर भूएसु- भूत 
जीवों पर दयाहिगारी-दया का अधिकारी होता है उन अट्टु-आठ सुहुमाइं-सूक्ष्मों को पेहाए- भली 
भाँति देख कर ही आस-बैठ चिट्टे-खड़ा हो बा-अथवा सएहि-शयन करे। 
मूलार्थ--जिन्हें जान कर ही बस्तुत: दया का अधिकारी बना जाता है, साधु 
उन आठ सूक्ष्मों को प्रथम अच्छी तरह देख कर ही शुद्ध निर्जीब स्थान पर उठने, बैठने, 
सोने आदि की यथोच्चित क्रियाएँ करे। 
टीका-- स्थूल विधि तो कथन की गई, अब सूक्ष्म जीवों की रक्षा के वास्ते सूक्ष्म 
विधि का वर्णन किया जाता है। जैसे कि, यत्र शील साधु को योग्य है वह प्रथम आठ प्रकार के 
सूक्ष्म जीवों को भली भाँति देखे और फिर उठने, बैठने वा सोने आदि की क्रियाएँ करे। अर्थात्‌ 
जितनी क्रियाएँ करनी हो, वे सब आठ सूक्ष्मों को देख कर ही करनी चाहिए। क्योकि, उनके 
अच्छी तरह जान लेने पर फिर वह दया का अधिकारी बन जाता है और जब जीबों को भली 
भाँति जानता ही नहीं, तो फिर उनकी दया का अधिकारी कैसे बन सकता है? ''पढम॑ं नाणं तओ 
दया।”' अत: सिद्ध हुआ कि, साधुओ को आठ प्रकार के जो सूक्ष्म जीव हैं, उनका अच्छी तरह 
ज्ञान करना चाहिए । बिना इनको जाने, संयम शुद्ध का नहीं पालन हो सकता | जो साधु अपरिज्ञा 
से अथवा प्रत्याख्यान परिज्ञा से इनके स्वरूप को जानते हैं, वे दया के पूर्ण अधिकारी हो 
जाते हैं । 


उत्थानिका-- वे आठ सूक्ष्म कौन हैं? अब इसका उत्तर दिया जाता है :-- 
कयराईं अट्ठ सुहुमाईं, जाइं पुच्छिज संजए। 
इमाइं ताइं. मेहावी, आइक्सिज् विअक्खणो ॥१५४॥ 
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कतराणि अष्टो सूक्ष्माणि, यानि पृच्छेत संयत: । 
इमानि तानि मेधावी, आचक्षीत विचक्षण: ॥१४॥। 


पदार्थान्वय: -- संभव है, मैं दया का अधिकारी न हो सकूँ ? इस भय से जाइुं-जिन 
सूक्ष्मों को संजए-साधु पुच्छिजज-पूछे, वे अद्ठुसुहुमाइं-आठ सूक्ष्म कयराइं-कौन से हैं ? शिष्य 
के इस प्रश्न के उत्तर में मेहात्री-बुद्धिशाली विअक्खणो-विचक्षण गुरु आइक्खिज्ज-कहे कि 
ताइं-वे आठ सूक्ष्म इमाईं-ये हैं। 
मूलार्थ--शिष्य प्रश्न करता है कि, हे भगवन्‌ ! साधु को जिनका जानना 
अत्यावश्यक है, वे आठ सूक्ष्म कौन कौन से हैं ? मर्यादावर्ती शास्त्र विच्रक्षण गुरु उत्तर 
देते हैं कि, हे शिष्य! थे आठ सूक्ष्म इस प्रकार हैं। 
टीका-- शिष्य ने प्रश्न किया-हे भगवन्‌ ! वे आठ सूक्ष्म पदार्थ कौन कौन से हैं ? तब 
गुरु ने, “जो मेधावी विचक्षण हैं ' उत्तर में कहा, हे शिष्य! वे पदार्थ निम्न कथनानुसार है | शिष्य 
ने प्रश्न इस लिए किया है कि, उनके जाने बिना जब दया का अधिकारी ही नहीं बना जा सकता, 
तो उनका जानना बहुत आवश्यक है । क्योंकि उनका भली भाँति जान लेने से जीवों का उपकार 
होता है और बिना जाने अपकार होने की संभावना है। सूत्र में उत्तर दाता गुरु के प्रति जो 
'मेधावी ' और 'विचक्षण' विशेषण लगाए गए हैं, उनका भाव यह है कि, उक्त गुण संयुक्त गुरु 
के वाक्य ही श्रोताओ को विशुद्धतया उपादेय हो सकते हैं | अन्यथा विपर्यय होने की संभावना 
रहती है। 'विद्याहीन गुरू त्यजेत्‌ '। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, आठ सूक्ष्म के नाम बतलाते हैं :-- 
सिणेहं पुप्फसुहुमं च, पाणुत्तिंगं तहेव य। 
पणगं बीअहरिअं च, अंडसुहुमं च अट्ठमं १५ ॥ 
स्नेह पुष्पसूक्ष्म॑ च, प्राणोत्तिंगं तथैव च। 
पनरक॑ बीजहरितं च, अण्डसूक्ष्मं च अष्टमम्‌॥१५५॥ 
पदार्थान्वय:--सिणेहं-ल्लेह सूक्ष्म पुष्फसुहुमं-पुष्प सूक्ष्म च-और पाण-प्राणी सूक्ष्म 


उत्तिंग-कीडी का नगर सूक्ष्म य-और तहेव-इसी प्रकार पणगं-पनक सूक्ष्म खीअ-बीज सूक्ष्म 
हरिआं-हरित सूक्ष्म च-तथा अट्ठमं-आठवाँ अंडसुहुमं-अण्ड सूक्ष्म-ये आठ सूक्ष्म हैं। 

मूलार्थ--सन्रेह सूक्ष्म, पुष्प सूक्ष्म, प्राणी सूक्ष्म,उत्तिंग सूक्ष्म,पनक सूक्ष्म, बीज 
सूक्ष्म, हरि सूक्ष्म और अण्ड सूक्ष्म-ये आठ प्रकार के सूक्ष्म जीव हैं । 


टीका-- इस गाथा में त्रस और स्थावर दोनों राशियों में से जो सूक्ष्म शरीर वाले हैं; 
उनका वर्णन किया गया है; जिससे दया के अधिकारी को उनकी रक्षा करने का सरल मार्ग 
मालूम हो जाए। यथा-- प्रथम, स्नेह सूक्ष्म-- अवश्याय-ओस, हिम-बर्फ, महिका- धुंध, 
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करक- ओले इत्यादि सूक्ष्म जल को ' स््रेह सूक्ष्म ' कहते हैं। द्वितीय, पुष्प सूक्ष्म- बड़ और उंबर आदि के 
सूक्ष्म पुष्प, जो तद्ठर्ण रूप होने से तथा अत्यन्त सूक्ष्म होने से सम्यक्तया सहसा दृष्टि गोचर नहीं होते । 
तृतीय, प्राणी सूक्ष्म- कुंधुवा आदि जीव, जो चलते हुए तो देखने पर सूक्ष्म दृष्टि से देखे जा सकते 
हैं,किंतु यदि वे स्थिर हो तो सूक्ष्म होने से नहीं देखे जा सकते | चतुर्थ, उत्तिंग सूक्ष्म- कीड़ी नगर को 
अर्थात्‌ कीड़ियों के बिल को ' उत्तिग सूक्ष्म ' कहते हैं। क्योंकि, कीडी नगर में सूक्ष्म कीड़ियाँ अथवा अन्य 
बहुत से सूक्ष्म जीव होते हैं। पचम , पनक सूक्ष्म प्राय: प्रावटकाल (चौमासे) में भूमि और काष्ठ आदि 
मेंपाँच बर्णवाली तद्रूप लीलन फूलन हो जाया करती है। षष्ठ, बीज सूक्ष्म- शाली आदि बीज का मुख 
मूल, जिससे अंकुर उत्पन्न होता है तथा जिसको लोक में ' तुषमुख ' कहते हैं। सप्तम, हरित सूक्ष्म- नवीन 
उत्पन्न हुई हरित काय, जो पृथ्वी के समान वर्ण वाली होती है, उसे ' हरित सूक्ष्म ' कहते हैं। अष्टम, अण्ड 
सूक्ष्म- मक्षिका, कीटिका ( कीड़ी ) गृह कोकिला (छिपकली ) कृकलास (गिरगट) आदि के सूक्ष्म 
अंडे, जो स्पष्टत: नहीं देखे जाते | ये उपर्युक्त आठ प्रकार के सूक्ष्म हैं । इनका ज्ञान होने पर ही इनके 
प्रत्याख्यान करने का प्रयत्न किया जाता है। 


उत्थानिका-- अब आचार्य जी, इन आठ सूक्ष्मो की यत्रा करने का उपदेश देते हैं :- 


एबमेआणि जामणित्ता, सब्व भावेण संजए । 


अप्पमत्तो जए निच्चं, सव्विंदिअसमाहिए ॥१६॥ 
एवमेतानि ज्ञात्वा, सर्वभावेन संयत: | 
अप्रमत्तो यतेत नित्यं,सर्वेशद्रियसमाहित: ॥१६॥ 


'पदार्थान्‍्वय:-- सब्बिंदिअसमाहिए-समस्त इच्द्रियो कविषय मेंरग द्वेष न करे वाला अप्पमत्तो- 
अप्रमत्त संजए-साधुएवं-इसी प्रकराएआणि-पूर्वोक्त आठ प्रकरकेसूक्ष्मो को जाणित्ता-जानकर सब्बभावेण- 
सर्व भाव से निच्च॑-सदैव काल इनकी जाए- यत्रा करे। 

मूलार्थ--सभी इन्द्रियों के अनुकूल और प्रतिकूल विषयों पर समभाव रखने बाला 
साधु , इस प्रकार पूर्वोक्त आठ प्रकार के सूक्ष्म जीवों को सम्यकूतया जानकर, सदा अप्रमत्त रहता 
हुआ सर्व भाव से इनकी यत्ना करे। 


टीका- जिस साधु ने शब्द, रूप, गध, रस और स्पर्श मे मध्यस्थ भाव का अवलम्बन कर 
लिया है और साथ ही विषय कषाय आदि प्रमाद भी छोड़ दिया है, उस को योग्य है कि लह मन, वचन 
और काय से सदैवकाल पूर्वोक्त आठ प्रकार के सूक्ष्मों को भली भाँति जानकर उनकी यत्रा करे। कारण 
कि, यला वही कर सकता है जिसने पाँचो इन्द्रियो के अर्थों में समता भाव किया हुआ है तथा जिसने प्रमाद 
छोड़ दिए हैं और जो सर्व भाव से अर्थात्‌ यथाशक्ति रूप से सब जीवों को रक्षा में प्रयत्त शील है, वही मुनि 
वास्तव मे दया का अधिकारी हो सकता है। साधु , जब दया का अधिकारी हो गया तो फिर सत्य आदि 
का अधिकारी अपने आप हो जाता है। 
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उत्थामिका-- अब सूत्रकार, प्रतिलेखना के विषय में उपदेश देते है ;-- 
ध्रुव च पुड़िलेहिजा, जोगसा पायकंबलं। 
सिज्जमुच्चारभूमिं च, संधारं अदुवासणं॥९१७॥ 
श्रुवं च प्रतिलेखयेत्‌ , योगेन पात्रकम्बलम्‌। 
शबय्यामुच्चारभूमिं च, संस्तारमथवा55 सनम्‌॥१७॥ 


पदार्थान्वय:-- साधु ध्रुबं-नित्य ही जोगसा-शक्ति पूर्वक पायकंबलं-पात्र और वस्त्र 
की तथा सिज्ज॑ं-शय्या की च-तथा उच्चारभूमिं-उच्चार भूमि की संथारे चर -संस्तारक की अदुब- 
और आसणं-आसन की पड़िलेहिज्जा-प्रतिलेखना करे । 

'मूलार्थ--साधु को नित्य प्रति यथा काल वस्त्र, पात्र , उपाश्रय, स्थंडिल भूमि, 
संस्तारक और आसन आदि की शक्ति पूर्वक प्रतिलेखना करनी चाहिए। 

टीका-- इस गाथा मे अप्रमत्त भाव का दिग्दर्शन कराया गया है । यथा-- जिस पदार्थ 
का जो प्रति लेखन काल सूत्रों में प्रतिपादन किया गया है, साधु उस पदार्थ की उसी काल 
सूत्रानुसार यथाशक्ति प्रतिलेखना करे | प्रतिलेखना शब्द का अर्थ सम्यक्तया देखना है। उपलक्षण 
से प्रमार्जाा आदि का भी ग्रहण कर लेना चाहिए। कारण कि, जिन पदार्थों की सम्यक्तया 
प्रतिलेखना वा प्रमार्जना की जाती है, फिर उन में जीवोत्पत्ति बहुत स्वल्प होती है| निम्नलिखित 
सूत्रोक्त पदार्थ तो अवश्य ही प्रतिलेखनीय हैं। यथा-- काष्ठ आदि के पात्र, ऊर्ण आदि के 
कम्बल, वसति-उपाश्रय, स्थंडिल-उच्चार भूमि, तृण संस्तारक तथा पीठ फलक आदि आसन। 
क्योंकि, इन के पुन: पुन: देखने से जीव रक्षा की उत्कटता बढ़ती है, आलस्य का परित्याग होता 
है और संयम की पुष्टि होती है। 

उत्थानिका-- अब, फिर इसी विषय को स्पष्ट किया जाता है :-- 


उच्चारं पासवण्णं, खेलं सिंघाण जल्लिआं। 
फासुअं पड़िलेहित्ता, परिट्ठाविज् संजए॥१८॥ 


उच्चारं प्रस्त्रवर्ण, इलेष्म सिद्धाण जल्लिकम। 
प्रासुंक॑. प्रतिलेख्य, परिष्ठपायेत्‌. संयत: ॥१८ ॥ 
पदार्थान्वय:--- संजए-साधु फासुअं-प्रथम प्रासुक स्थंडिल भूमि की पड़िलेहित्ता- 
प्रतिलेखना करके फिर उस में उच्चारिं -पुरीष पासवर्णां-मृत्र खेलं-कफ सिंघाण-नाक का मल 
'जल्लिअं-और प्रस्वेद आदि अशुचि पदार्थ परिट्ठाविज्ज-पंलटे या गिराए | 
मूलार्थ--साधु को मल-मूृत्र, कफ, नासिका-मल, प्रस्थेद आदि अशुचि पदार्थ 
किसी प्रासुक स्थान में प्रथम प्रतिलेखना करके ही त्यागने जाहिए। 
टीका--- इस गाथा में अपवित्र पदार्थों के त्यागने का विधान किया गया है । यथा-- जो 
भूमि मलादि पदार्थों के पलटने के लिए हो, वह प्रासुक होनी चाहिए। अत: साधु उस प्रासुक 
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स्थंडिल भूमि को भली भाँति देख कर, फिर उसमें मल, मूत्र, मुख का मल अर्थात्‌-- कफ, नाक 
का मल तथा अन्य शरीर के मल जो त्यागने योग्य हैं, उन्हें यत्रा पूर्वक त्यागे। सूत्रकार के कथन का 
यह भाव है कि, साधु को मल आदि अशुचि पदार्थ इस प्रकार एकान्त प्रासुक स्थान में गियने 
चाहिए जिससे प्रथम तो स्थानस्थ पूर्वोक्त स्नेह सूक्ष्म आदि जीवों का विनाश न हो। दूसरे, गिराए 
हुए पदार्थ में जीवोत्पत्ति संभव न हो । तीसरे, अन्य दर्शक लोगों के हृदय में घृणा उत्पन्न न हो । 
चौथे, गिराए हुए पदार्थ रोगोत्पत्ति के कारण न हों। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'गोचरी के लिए गृहस्थों के घरों में गए हुए साधु को किस 
प्रकार का व्यवहार करना चाहिए ?' यह कहते हैं :-- 
पविसित्तु परागारं, पाणट्टा भोअणस्स वा। 
जयं चिट्ठे मिअं भासे, न य रूवेसु मणं करे॥१९॥ 
प्रविद्वय परागारं, पानार्थ भोजनाय वा। 
यतं तिष्ठेत्‌ मितं भाषेत, न चर रूपेषु मन: कुर्यात्‌॥१९॥ 
पदार्थान्वयय:---पाणड्वा-पानी के लिए चा-अथवा भोअणस्स-भोजन के लिए परागारं- 
गृहस्थ के घर में पविसित्तु-प्रवेश कर साधु जयं-यत्र से चिट्ठे-खडा रहे । मिरअं-प्रणाम पूर्वक 
भासे- भाषण कर य-तथा रूबे-गृहस्थ की स्त्री के रूप में मणं-अपने मन को न करें-न लगाए। 
मूलार्थ---आहार पानी के लिए गृहस्थ के घर में गया हुआ साधु, यथोचत्रित 
स्थान पर खड़ा होकर, विचार पूर्वक हित मित भाषण करे तथा स्त्री आदि के रूप को 
देख कर मन को डांवा डोल ( चलायमान ) भी न करे। 
टीका--- जब साधु, आहार आदि के लिए गृहस्थ के घर में जाए, तो वहाँ उसे यत्रा 
पूर्वक खड़ा होना चाहिए तथा प्रमाण पूर्वक और सभ्यतानुसार भाषण करना चाहिए इतना ही 
नहीं, किन्तु घर में जो गृहस्थ की स्त्री आदि जन हों, उनके रूप सौन्दर्य पर अपना मन कदापि 
न डिगाए अर्थात्‌ विचलित करे। कारण यह है कि, ऐसा करने पर नाना प्रकार की शंकाएँ तथा 
संयम और ब्रह्मचर्य त्रत को आघात पहुँचने की संभावना की जा सकती है। जिस प्रकार रूप का 
ग्रहण है उसी प्रकार भोज्य पदार्थों के रस आदि के विषय में भी जान लेना चाहिए । तात्पर्य यह 
है कि, साधु, ग्लान आदि की औषधि के लिए भी यदि गृहस्थ के घर में जाए, तो वहाँ गवाक्ष 
आदि को न देखता हुआ, एकान्त स्थान पर खड़ा न हो कर, आगमन प्रयोजन आदि सब बात 
विचार पूर्वक थोड़े शब्दों मे ही कहे तथा स्त्री आदि के रूप पर स्वचित्त को विकृत न करे। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'गृहस्थ के यहाँ दृष्ट तथा श्रुत बातो को प्रकट नहीं करना 
चाहिए यह कहते हैं" अथवा उपदेशाधिकार में सामान्य प्रकार से उपदेश का वर्णन करते हैं :-- 


बहुं सुणेहिं कन्नेहिं, बहु अच्छीहिं पिच्छइ। 
न य दिदुं सुय॑ सव्वं, भिक्‍्खू अक्खाउमरिहड् ॥२०॥ 
बहु श्रुणोति कर्णाभ्यां, बहु अक्षिभ्यां पहयति। 
न च॒ हृष्ट श्रुत॑ सर्व, भिक्षुराख्यातुमहति. ॥२०॥ 
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यदार्थान्वय:-- भिक्खू-भिक्षु कन्नेहिं- कानों से बहुं-बहुत से शब्द सुणेहिं-सुनता है, 
'उसी प्रकार अच्छीहिं- आँखों से खहुँ-जहुत से रूप पिच्छड़-देखता है | किन्तु दिं-देखा हुआ रूप 
य-तथा सुयं-सुना हुआ शब्द सब्जं-सर्व प्रकार अवरखााउं-प्रकट करने के लिए. न अरिहड़-योग्य 
'नहीं है । 


मूलार्थ--गृहस्थों के घरों में गया हुआ साधु, कानों से अच्छे-बुरे सभी प्रकार 
के शब्द सुनता है और इसी प्रकार आँखों से भी अच्छे-बुरे सभी प्रकार के रूप देखता 
है। किन्तु , जो कुछ देखे और सुने वह सभी प्रकार से लोगों के समक्ष प्रकट करने के 
योग्य नहीं है। 

टीका-- इस गाथा में पूछने पर उत्तर तथा उपदेशाधिकार में शिक्षा प्रदान करते हैं। 
यथा-- जब साधु, गोचरी आदि के बास्ते घरों में जाता है, तब वह अनेक प्रकार के शोभन या 
अशोभन शब्दों को सुनता है, ठीक उसी प्रकार अनेक प्रकार के शोभन या अशोभन रूपों को 
देखता है। किन्तु , साधु को अपने या पर के तथा दोनों के हित के लिए वे शब्द या इष्ट बातें सर्वत्र 
सभी प्रकार से लोगो के समक्ष कहने योग्य नहीं हैं। जैसे कि-- ' अमुक घर में लड़ाई हो रही 
है, आज अमुक स्त्री रो रही है तथा अमुक स्त्री सुरूपा है या कुरूपा है इत्यादि ।” प्रकट न करने 
का यह कारण है कि, लोगों के सामने इस प्रकार किसी के घर को बात कहने से अपने चारित्र 
का उपघात होता है तथा लोगों मे अप्रीति होती है। यदि जिसके प्रकट करने से अपना और 
दूसरों का हित होता है तो ऐसे वृतान्‍्त को साधु आनन्द से प्रकट कर सकता है। जैसे अमुक 
व्यक्ति ने न्याय पूर्वक शान्ति स्थापित कर दी और बढ़ते हुए क्लेश को मिटा दिया। 


उत्थानिका-- अब फिर इसी विषय को स्पष्ट करते हैं:--- 


सुअं वा जडइ वा दिट्वं, न लविज्जोवघाइओं। 
न य केण उवाएण, गिहिजोगं समायरे॥२९॥ 


श्रुतंवा यदि वा दृष्टे, न लपेत्‌ औपघातिकम्‌। 
न च केनचित्‌ उपायेन, गृहियोगं समाचरेत्‌ ॥२ १ ॥ 


पदार्थान्वय:--- ऊवबधघाडुअं-उपघात से उत्पन्न हुई वा उपघात को उत्पन्न करने बाली 
बात सुअं वा-सुनी हो जह॒बा-अथवा दिट्ठं-देखी हो तो न लबिज्ज-साधु न कहे य-और इसी 
प्रकार केण उबाएण-किसी उपाय से भी गिहिजोगं-गृहस्थ के साथ सम्बन्ध वा गृहस्थ के ज्यापार 
न समायरे-समाचरण न करे। 


मूलार्थ--किसी से सुनी हुई तथा स्वयं देखी हुई, कोई भी औपघातिक खात 
साधु को किसी के आगे नहीं कहनी चाहिए और ना ही साधु को किसी अनुरोध आदि 
उपायों से गृहस्थ के व्यापार का आचरण करना चाहिए। 


टीका-- यदि कभी साधु, उपघात से उत्पन्न हुई तथा उपधघात करने बाली बात किसी 
से सुने या स्वयं देखे, तो साधु को वह बात किसी के आगे नहीं कहनी चाहिए जैसे तू चोर है, 


अषप्टमाध्यपनम ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । (३२९ 





तू व्यभिचारी है, तू मूर्ख है इत्यादि । ये बातें यद्यपि सत्य हैं, फिर भी शान्ति भड़ करने वाली हैं। 
ऐसी बात कहने से जीवोपघात हुए बिना कभी नहीं रहता। इसी प्रकार चाहे कोई कैसा ही क्‍यों 
न अनुरोध आदि उपाय करे; परन्तु साधु , गृहस्थ के व्यापार का कदापि आचरण न करे। अर्थात्‌-- 
साधु प्रेम प्रदर्शन के लिए गृहस्थ के बालकों को खिलाने आदि का काम भी कभी न करे । कारण 
यह है कि, गृहस्थ व्यापार के समाचरण से साधु फिर भाव से गृहस्थ ही हो जाएगा और जो मोक्ष 
मार्ग का साधक बना हुआ है, उससे पतित हो जाएगा। इसी लिए साधु , गृहस्थ के साथ विशेष 
परिचय या संस्तव आदि न करे। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, लाभालाभ के विषय में कुछ नहीं कहने का उपदेश देते हैं :-- 
निट्टाणं) रसनिज्जूढं, भद्दगं पावगं त्ति वा। 
पुट्टो वावि अपुट्टो वा, लाभा लाभं न निद्दिसे ॥२२॥ 


निष्ठानंं_ रसनिर्यूढं, भद्रक॑े पापकमिति वा। 
पृष्ठो वाउपि अपृष्टो वा, लाभालाभौ न निर्दिशोत्‌॥२२॥ 


पदार्थान्वय:-- साधु पुड्टो-पूछने पर बाबि-अथवा अपुड्टो-नहीं पूछने पर निट्ठाणं- 
सर्वगुणों से युक्त आहार को भद्गं-यह भद्र है वा-अथवा रस-निम्जूढं-रस रहित आहार को 
पावगंज्षि-यह पापक (बुरा) है ऐसा तथा लाधालाभं- आज सुंदर आहार का लाभ हुआ है बा- 
अथवा आज लाभ नहीं हुआ है त्षि-इस प्रकार कदापि न निद्विसे-निर्देश न करे | 

मूलार्थ--चाहे कोई पूछे या कोई न पूछे, साधु को कभी भी सरस आहार को 
सरस और नीरस आहार को नीरस नहीं कहना चाहिए। तथैब लाभालाभ के विषय में भी 
कुछ नहीं कहना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा में मध्यस्थ भाव का वर्णन किया गया है | जैसे कि, जो आहार 
सब गुणों से संयुक्त है या सब गुणों से विवर्जित है, उनके विषय में साधु किसी के पूछने पर या 
न पूछने पर यह अच्छा है या बुरा है इत्यादि गुण दोषों का वर्णन न करे। तथैव आज हमें सुन्दर 
आहार का लाभ हुआ ही नहीं, आज तो हमें परम मनोहर आहार प्राप्त हुआ है। इस प्रकार भी 
साधु , जनता के सम्मुख वर्णन न करे । कारण यह है कि, ऐसा कहने से साधु की अधीरता प्रकट 
होती है और संयम का उपघात होता है तथा श्रोताओं के मन में नाना प्रकार के शुभ, अशुभ 
संकल्प उत्पन्न होने लग जाते हैं, जिससे फिर ' आरम्भ-समारम्भ' आदि के उत्पन्न हो जाने की 
भी संभावना की जा सकती है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, अप्रासुक क्रीतकृत आदि पदार्थों के न ग्रहण करने का उपदेश 
देते हैं :-- 


न य भोअणंमि गिद्धो, चरे उंछ॑े अयंपिरो। 
अफासुअं न भुंजिज्ा, कीयमुद्देसिआहड़ं ॥२३॥ 
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न च भोजने गुद्धः, चरेत्‌ उंच्छमजल्पाक:। 
अप्रासुंके न भुद्जीत, क्रीतमौदेशिकमाहतम्‌॥२३ ॥ 

पदार्थान्वय:--- साधु भोअणंमि-सरस भोजन में गिद्धो-गृद्ध (लालायित) होकर 
किसी धन-सम्पन्न गृहस्थ के घर में न चरे-न जाए किन्तु अय॑ पिरो-व्यर्थ न बोलता हुआ उंछं- 
सभी ज्ञात-अज्ञात कुलों में समान भाव से चरे-जाए य-तथा अफासुर्भ-अप्रासुक आहार कीर्य॑- 
मोल लिया हुआ आहार उद्देसिअं-साधु का उद्देश रखकर तैयार किया हुआ आहार और आहड़े- 
सम्मुख लाया हुआ प्रासुक आहार भी न भुंजिज्जा-न खाए। 

मूलार्थ-- साध्रु को सरस भोजनासक्त होकर अपनी जान पहचान के अच्छे- 
अच्छे धन संपन्न घरों में नहीं जाना चाहिए; मौनजिधि से ज्ञात और अज्ञात सभी 
कुलों में समान भाव से जाना चाहिए तथा बा भी साधु को औद्देशिक, क्रीतकृत, 
आहत तथा अप्रासुक आहार लाकर नहीं भोगना चाहिए। 

टीका--- गोचरी के लिए गृहस्थों के घरों में जाना हो, तो साधु सरस आहार के लोभ 
से ताक-ताक (देख-देख ) कर अच्छे-अच्छे प्रतिष्ठित घरों में न जाए; किन्तु मौन विधि से मार्ग 
में जो भी ज्ञात, अज्ञात कुल आए, सभी में समान भाव से केवल क्षुधा निवृत्ति योग्य आहार के 
लिए जाए । परन्तु वहाँ से भी साधु-विधि के अनुसार सम्यक्‌ प्रकार से देख कर, अपने लायक 
प्रमाण-पूर्वक ही आहार लाए। यदि कभी किसी कारण से अप्रासुक (सचित्त) एवं मिश्रित 
आहार, औद्वेशिक 'साधु को निमित्त रख कर तैयार किया हुआ आहार ' क्रीतकृत- ' साधु के 
वास्ते मोल लिया हुआ आहार' आहत ' साधु के बास्ते ग्रामान्तर से लाया हुआ आहार ' ले भी 
लिया हो तो खाना नहीं चाहिए। क्योंकि, इस से शिथिलता की वृद्धि होती है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, संनिधि नहीं करने के विषय में कहते हैं :-- 


संनिहिंच न कुव्विजा, अणुमायं पि संजए। 
मुहाजीवी असंबद्धे, हविज्ज जगनिस्सिए ॥२४॥ 


संनिधिं च न कुर्यात्‌, अणुमात्रमपि संयतः। 
मुधाजीवी  असंबद्ध:, भवेत्‌ जगन्निश्रित: ॥२४॥ 
पदार्थान्वय:--संजए-साधु अणुमायंपि-अणुमात्र भी संनिरहिं-संनिधि न कुव्यिज्ञा- 
न करे, वह सदा मुहाजीबी-सावद्य व्यापार से रहित जीवन व्यतीत करने वाला असंबद्धे-गृहस्थों 
से अनुचित सम्बन्ध न रखने वाला छच-और जगनिस्सिए-सब जीवों की रक्षा करने वाला हव्थिजज- 
हो। 
मूलार्थ--साधु, स्वल्य मात्र भी अशनादि पदार्थ रात्रि में न रकखे, सावहय 
व्यापार रहित जीवन व्यतीत करे, गृहस्थों से अयोग्य सम्बन्ध न रखे और चर-अचर 
सभी जीवों की रक्षा करे। 
टीका--- इस गाथा में इस बात का उपदेश किया गया है कि, साधु को स्तोक मात्र 
भी अशनादि पदार्थों का रात्रि में संग्रह नहीं करना चाहिए और न किसी पदार्थ पर ममत्व भाव 
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रखना चाहिए। अपितु गृहस्थों के सम्बन्ध से कमल के समान सदा निर्लेप होकर चराचर सभी 
जीवों का सदा संरक्षण करना चाहिए। क्योंकि, शास्त्रकारों ने साधु की वृत्ति हिंसा के दोष से 
सर्वथा रहित बतलाई है । अतः साधु को अपना संयमी जीवन सर्वथा शुद्ध, '' सावध्ध व्यापार से 
रहित होकर '' बिताना चाहिए | इसी लिए सूत्रकार ने सूत्र में साधु के लिए ' मुधाजीबी ' शब्द का 
प्रयोग किया है। जिसका अर्थ होता है, 'सर्वथा अनिदान जीवी ' अर्थात्‌-- गृहस्थ का किसी 
प्रकार का भी सांसारिक कार्य न करके प्रतिबन्धता रहित भिक्षा वृत्ति द्वारा संयमीय जीवन बिताने 
वाला । इस शब्द के विषय में विशेष जिज्ञासा रखने बाले सज्जन 'पिण्डैषणाध्ययन ' के प्रथमोद्देश 
की अन्तिम गाथा का भाष्य देखें । हम वहाँ विशेष रूप से वर्णन कर आए हैं| सूत्र का समझने 
योग्य संक्षिप्त तात्पर्य यह है कि, साधु कमल के समान आशा-जल के लेप से निर्लेप होकर, 
शत्रु-मित्र, निन्दक-स्तावक आदि सभी पर समान दृष्टि रख कर सब जीवों की रक्षा करे और 
आगामी काल के लिए स्तोक मात्र भी खाद्य पदार्थों का संग्रह न करे। 
उत्थानिका-- अब, फिर इसी भोजन के विषय में कथन किया जाता है :-- 


लूहवित्ति . सुसंतुड़े, अप्पिच्छे सुहेरे सिया। 
आसुरत्तं न गच्छिज्जा, सुच्चा णं जिणसासणं॥२५॥ 
रूक्षवृत्ति: सुसन्तुष्टः, अल्पेच्छ: सुभरः स्यात्‌। 
आसुरत्वं॑ न गच्छेत्‌ू, श्रुत्वा जिन शासनम्‌॥२५॥ 


पदार्थान्वय:-- साधु लूहथित्ति-रूक्ष वृत्ति वाला सुमंतुद््े-सदा सन्तुष्ट रहने बाला 
अप्पिच्छे- अल्प इच्छा वाला सुहरे-सुख पूर्वक निर्वाह करने वाला सिया-हो तथा जिणसासणं- 
क्रोधविपाक प्रतिपादक जिन प्रवचनों को सुच्चा-सुनकर आसुरत्तं-क्रोध के प्रति भी न गच्छिज्ञा- 
न जाए णं-पादपूर्ति में है। 

मूलार्थ-- पूर्ण रूक्ष वृत्ति वाला, रूखा सूखा जो मिले उसी में सन्तुष्ट रहने 
बाला, अल्प इच्छा वाला एवं सुख पूर्वक जीवन निर्वाह करने वाला साधु , जिन प्रबचनों 
के अध्ययन और श्रवण से क्रोध के कटुफल को जान कर कभी किसी पर क्रोध भाव 
न करे। 


टीका-- सच्चा साधु वही है जो सरस भोजनाकांक्षी न होकर सदा रूध्ष वृत्ति वाला 
है अर्थात्‌ जौ, चने आदि रूक्ष पदार्थों से ही काम चला लेता है तथा जो रूखा सूखा वह भी थोड़ा 
ही जैसा मिल जाता है, उसी में पूर्ण सन्तुष्ट रहने वाला है और जो अल्पेच्छा वाला है, जिसकी 
आबश्यकताएँ बहुत ही थोड़ी हैं, जो किसी को भार रूप नहीं पड़ता तथा जो ऊनोदरी तप का 
धारक होने से थोड़े से आहार से ही पूर्ण तृप्त हो जाता है अर्थात्‌ जो क्षुधा का स्वयं अधीन न 
होकर क्षुधा को अपने अधीन में रखता है | ऐसा साधु ही वस्तुत: ' स्व पर तारक ' पद वाच्य हो 
सकता है। ऐसे साधु ही में पूर्ण धैर्य होता है। अधिक क्‍या, पूर्वोक्त गुण बाला साधु कठिन से 
' कठिन दुर्भिक्ष आदि के समय में भी पूर्ण दृढ़ रह कर सुख पूर्वक अपना जीवन व्यतीत कर 
सकता है और अधीर होकर संयम से किसी भी अंश में विचलित नहीं हो सकता पूर्वोक्त गुण 
विशिष्ट साधु के लिए सूत्रकार ने एक गुण और बताया है जिसके बिना पूर्वोक्त गुणों के होते हुए 
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भी साधु , सच्चा साधु नहीं हो सकता। बह गुण क्षमा है का । साधु को वीतराग प्रतिपादक शास्त्रों 
में जो क्रोधादि के दारुण फल बर्णन किए गए हैं, उनको अच्छी प्रकार से श्रवण करके चाहे कोई 
कैसा ही क्यों न अपने प्रति दुर्व्यवहार करे, उस पर कभी क्रोध नहीं करना चाहिए । यदि क्रोध 
उदय होने के कारण उपस्थित भी हो जाए तो सम्यग्‌ विचार से उन्हें शान्त करना चाहिए। जैसे 
कि, जो अमुक कष्ट मुझे हो गया है, जह सब मेरे ही कर्मों का दोष है। अत: मुझे सम्यक्तया इसे 
सहन करना चाहिए। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, कर्ण आदि को प्रिय लगने वाले शब्दादि विषयों पर राग भाव 
न करने के विषय में कहते हैं:-- 


कन्नसुक्खेहिं सह्देहिं, पेम॑ नाभिनिवेसए। 
दारुणं कक्कसं फासं, काएण अहिआसए ॥२६॥। 


कर्णसौख्येषु शब्देषु, प्रेम॑ नाभिनिवेशयेत्‌। 
दारुणं कर्कशां स्पर्श, कायेन अध्यासीत॥२६॥ 
पदार्थान्वय:-- कन्नसुब्खेहिं - श्रोत्रेन्द्रिय को सुख उत्पन्न करने वाले सहेहिं -शब्दों में, 


साधु पेमं-राग भाव नाभिनिवेसए-स्थापन न करे तथा दारुणं-अनिष्ट और कक्कसं-कर्कश 
'फासं-स्पर्श को काएण-शरीर से अहिआसए-सहन करे। 


मूलार्थ--साधथु को श्रोत्रेन्द्रिय सुख कारक शब्दों में राग नहीं करना चाहिए 
तथा अनिष्ट और कर्कश स्पर्श को शरीर द्वारा समभाव से सहन करना चाहिए। 


टीका-- जो शब्द कर्णन्द्रिय को सुख रूप हैं, उन्हें सुन कर साधु रागभाव न करे और 
ठीक इसी प्रकार दारुण एवं कर्कश स्पर्श होने पर द्वेष भाव न करे अर्थात्‌ कठिन स्पर्शों को 
समभाव से ही सहन करे। इस गाथा में प्रथम श्रुतेन्द्रिय और पाँचर्वी स्पर्शेन्द्रिय के बतलाने से 
सिद्ध किया है कि, शेष तीन इन्द्रियाँ इनके ही अर्न्तगत आ जाती हैं । सारांश यह है कि, पाँचों 
इन्द्रियों के अनुकूल विषयों में राग न करे और प्रतिकूल बिषयों पर द्वेष न करे; किन्तु मध्यस्थ 
भाष पूर्वक उनका अनुभव करे। सूत्र में जो 'कन्नसुक्खेहिं सद्देहिं ' तृतीया विभक्ति दी गई है, वह 
सप्तमी विभक्ति के अर्थ में दी है। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, क्षुधा और तृषा आदि दुःखों को समभाव से सहने का उपदेश 
देते हैं:-- 
खुहं पिवासं दुस्सिज्जं, सीउन्हं अरइं भयं। 
अहिआसे अव्यहिओ, देहदुक्खं महाफलं॥२७॥ 
क्षुध॑ पिपासां दुःशाय्यां, शीतोष्णमरतिं भयम्‌। न्‍ 


अध्यासीत अव्याधित:, देहदुःखं महाफलम्‌॥२७॥ 
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पदार्थान्वय:-- साधु अव्वयहिओ-दीन भाव से रहित होकर रज्ुहं- भूख को पिवासं- 
पिपासा को दुस्सिज्ज-दुःशय्या को सीउन्हं-जाड़ा और गर्मी को अरई-अरति को तथा भयं-भय 
को अहिआसे-सहन करे क्योंकि देहदुक्खं-शारीरिक दुःखों को समभाव पूर्वक सहने से ही 
महाफलं-मोक्ष रूप महापल् प्रात होता है। 


मूलार्थ--साधु को क्षुधा, तृषा, दुःशय्या, शीत, उष्ण, अरति एवं भय आदि 
कष्टों के होने पर कभी भयभीत नहीं होना चाहिए, बल्कि पूर्ण हढ़ता से इन आए हुए 
दुःखों को सहन करना चाहिए। क्योंकि, असार शरीर से सम्बन्ध रखने वाले कष्टों को 
समभाव पूर्वक सहन करने से ही मोक्ष महाफल की प्राप्ति होती है। 

टीका-- इस गाथा में भी, साधु-वृत्ति विषयक ही उपदेश किया गया है। जैसे श्री 
भगवान्‌ उपदेश करते हैं कि, हे आर्य साधुओ ! साधु को अदीन भावों से भूख और प्यास, शीत 
और उष्ण, दुःशय्या विषम भूमि, मोहनीय कर्म से उत्पन्न हुई अरित (चिंता) तथा व्याप्र आदि 
हिसक पशुओं से उत्पन्न हुआ भय, इन सब कष्टों को सहन करना चाहिए। क्योंकि, क्षुधा आदि 
द्वारा साधु के शरीर को जो दुःख होते हैं; उन्हें सम्यक्तया सहन किया जाए तो साधु को मोक्षरूप 
महाफल की प्राप्ति होती है। ' यह शरीर असार है इसका क्या मोह ? एक न एक दिन इसे छोड़ना 
ही है, इससे जो कुछ कमा लिया जाए वही थोड़ा है।” इस प्रकार के भावों से मुनि को कष्टों के 
समय धैर्य धारण करना चाहिए। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, रात्रि भोजन का निषेध करते हैं :-- 


अत्थं गयंभि आइच्चे, पुरच्छा अ अणुग्गए। 
आहारमाइअं सब्वं, मणसा वि ण पत्थए ॥२८ ॥ 


अस्तंगते आदित्ये, पुरस्तात्‌ च अनुद्धते। 
आहारमादिक॑ सर्व, मनसाउपि न प्रार्थयेत्‌॥२८ ॥ 


पदार्थान्वय:--- आइच्चो-सूर्य के अत्थंगयंमभि-अस्त हो जाने पर अ-तत्पश्चात्‌ 
पुरच्छाअणुग्गए-प्रात :काल में सूर्य के उदय होने से पूर्य सब्मं-सब प्रकार के आहारमाइआं- 
आहारादि पदार्थों की मणसाबि-मन से भी न पत्थए- प्रार्थना न करे। 

मूलार्थ---दयालु मुनि को सूर्यास्त होने से लेकर प्रात: काल जब तक सूर्योदय 
न हित 'तब तक सभी प्रकार के आहार रूप पदार्थों की मन से भी इच्छा नहीं करनी 
चाहिए। 

टीका-- सूर्यास्त हो जाने के पश्चात्‌ जब तक सूर्योदय न हो, तब तक रात्रि में जितने 
भी आहार आदि पदार्थ हैं; उन सभी के खाने की साधु को मन से भी इच्छा नहीं करनी चाहिए। 
जब मन से इच्छा तक करने का निषेध है, तो फिर वचन और कर्म का तो कहना ही क्‍या ? 
उनका तो मन के साथ जैसे ही पूर्ण निषेध हो गया | सारांश यह है कि, साधु को इस ब्रत का 
पालन पूर्ण दृढ़ता से करना उचित है। क्योंकि, इस त्रत के पालन में असावधानी करने से साधु 
को बड़ी भारी हानि उठानी पड़ती है। इस ब्रत के प्रति असावधानी करने से समस्त ख्रतों के प्रति 
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असावधानी हो जाती है। यह स्पष्ट सिद्ध है क्रि, इस रात्रि भोजन विरमण जब्त के भंग से प्रथम 
अहिंसा महात्रत दूषित हो जाता है। जब अहिंसा ब्रत दूषित हो गया, तो फिर अन्य ब्रत अछूते 
कैसे रह सकते हैं ? वे भी दूषित हो जाते हैं। अतः सूत्रकार ने इसीलिए जोर देकर यह कहा 
है कि, 'मणसा वि न पत्थए |! सूत्र में जो सूर्य के लिए ' अस्त ' शब्द का प्रयोग किया है, उससे 
कुछ ' सूर्य नष्ट हो जाता है या गिर जाता है ' यह बात नहीं है। अस्त शब्द से यहाँ केबल ' पर्वत॑ 
प्राप्ते अदर्शनीभूते ' ही अर्थ लिया जाता है। अर्थात्‌ पश्चिमाचल के कारण सूर्य के अहृश्य हो जाने 
को ही अस्त कहते हैं । 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'यदि साधु को दिन में भी थोड़ा (स्तजल्प) ही आहार 
मिले तो फिर क्‍या करना उचित है' यह कहते हैं :-- 


अतिंतिणे अचबले, अपष्पभासी मिआसणे। 
हविज्ञज उयरे दंते, थोव॑ लद्भुं न खिंसए।॥२९॥ 


अतिंतिण: अचपल:, अल्पभाषी  मिताशन:। 
भवेत्‌ उदरे दान्तः, स्तोक॑ं लब्ध्बा न खिंसयेत्‌ २९ ॥ 


पदार्थान्वयय:--- साधु को अतिंतिणे-आहार न मिलने 'पर तनतनाहट न करने बाला 
अचवले-चपलता रहित स्थिर स्वभावी अप्पभासी-अल्प भाषी मिआसणे-प्रमाण पूर्वक आहार 
करने वाला उयरे दंते-तथा उदर का दमन करने वाला हलिज्ज-होना चाहिए और थोजें-स्तोक 
आहार आदि पदार्थों को लद्धभुं-प्रात कर न रिब्ंसए-गृहस्थ की या पदार्थ की निन्‍्दा नहीं करनी 
चाहिए। 

मूलार्थ--जो आहार के न मिलने पर अप्रासंगिक बकवाद नहीं करता है, 
किसी प्रकार की चंचलता नहीं करता है, काम पड़ने पर थोड़ा बोलता है और भोजन भी 
थोड़ा ही करता है, अधिक क्या, जो अपने उदर को पूरी तरह से अपने वश में रखता है 
और उदर पूर्ति न हो सकने लायक थोड़ा आहार मिलने पर दातार गृहस्थ की एवं पदार्थ 
की रा रूप से या अप्रकट रूप से किसी प्रकार भी निन्‍्दा नहीं करता है; वही सच्चा 
साथु है। 

टीका-- श्री भगवान्‌ उपदेश करते हैं कि, यदि कभी साधु को आहार न मिले, तो 
साधु उस अलाभ को जनता के आगे प्रकट न करे। जैसे-- यह क्षेत्र कैसा निकृष्ट है जो पुरुषार्थ 
करने पर भी यहाँ यथेष्ट लाभ नहीं होता तथा साधु को योग्य है वह चपलता को छोड़ कर हमेशा 
स्थिर चित्त रहे, वाकृप्रपञ्ञ न करे, कारण पड़ने पर थोड़ा ही बोले एबं प्रमाण से अधिक आहार 
भी न करे। सूत्र का यह आशय है कि, साधु को अपने उदर पर स्वाधीनता रखनी चाहिए अर्थात्‌ 
आहारादि पदार्थ भले ही न मिलें, यदि मिले तो चाहे निकृष्ट और स्वल्प मिलें, पर साधु को उस 
की निन्दा नहीं करनी चाहिए। क्योंकि, गृहस्थ की इच्छा है, गृहस्थ की चीज है, दे या न दे। 
साधु का क्‍या अधिकार है कि, बह दातार की या पदार्थ की निन्दा करे। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, अहंकार परित्याग के विषय में कहते हैं:-- 
अष्टमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । (३२७ 


न बाहिरं॑ परिभवे, अत्ताणं न समुक्कसे। 
सुअलाभे न मज्जिज्ञा, जच्चा तवस्सि बुद्द्धिए ॥३० ॥ 


न बाह्ाां परिभवेत्‌, आत्मानं न समुत्कर्षेत्‌। 
श्रुतत्मभाभ्यां न माद्येत्‌ु, जात्या तपस्विदुद्धया॥३० ॥ 


पदार्थान्विय:--- साधु बहिरं-अपने से भिन्न किसी जीव का न परिभवे-तिरस्कार न करे 
और अत्ताणं-अपनी आत्मा को न समुक्कसे-सब से बड़ा भी न माने तथा सुअलाभे-च्ञान से, 
आहारादि के यथेच्छ लाभ से जच्चा-जाति से तबस्सि-तप से और बुर्द्धिए-बुद्धि से बड़ा होने पर 
न मज्जिजा-अहंकार न करे। 

मूलार्थ--चाहे कोई कैसा ही क्‍यों न हो; साधु को किसी का तिरस्कार नहीं 
करना चाहिए तथा अपने आप को बड़ा नहीं समझना चाहिए और तो क्या, अपने श्रुत, 
लाभ, जाति, तप एवं ब॒ुच्धि आदि गुणों पर भी अहंभाव नहीं करना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा में मद नहीं करने का उपदेश किया गया है। जैसे-- श्री भगवान्‌ 
उपदेश करते हैं कि, हे आर्यो ! साधु को किसी जीव का भी तिरस्कार नहीं करना चाहिए और 
ना ही अपने आप को सब से बड़ा मानना चाहिए। इतना ही नहीं, किन्तु श्रुत, लाभ, जाति, तप, 
एवं बुद्धि आदि गुणों का भी मद नहीं करना चाहिए जैसे कि, मैं बड़ा शास्त्र पारंगत पण्डित हूँ, 
मैं सब से श्रेष्ठ जाति वाला हूँ, मैं बड़ा घोर तपस्यी हूँ, मैं बड़ा तीज बुद्धि वाला हूँ इत्यादि । सूत्र 
में आए हुए श्रुत, लाभ आदि शब्द उपलक्षण हैं, अत: साधु को कुल, बल, रूप, ऐ,श्वर्य आदि 
सभी प्रकार का अहंकार नहीं करना चाहिए। सूत्रकार ने जो यह अहकार का निषेध किया है, 
इसका कारण यह है अहंकार आत्म विकास की क्रिया का बाधक है। अहंकार के होते ही 
आत्मा पतन की ओर जाने लग जाती है। औरों का तो क्‍या कहना, मोक्ष द्वार तक पहुँचे हुए 
बड़े-बड़े ज्ञानी, ध्यानी, तपस्वी भी इसके भ्रमजाल में पड़ कर इस संसार-सागर में समा गए, 
जिन का आज तक कुछ पता नहीं। अहंकारी साधु, साधुत्व का अभिमान नहीं कर सकता। 
क्योंकि, अहंकार के करने से इस प्रकार के सचिक्रण कर्मों का बध होता है, जिससे साधुत्व- 
भाव किसी भी हालत में स्थिर नहीं हो सकता। उत्तम साधुत्व तो केवल नम्नता में ही है; इसी 
से एक से एक उत्तरोत्तर श्रेष्ठ गुणों की प्राप्त होती है। अत: साधुत्व की कामना करने वाले साधु 
को अहंकार के दुर्गुण को छोड़ देना चाहिए और नप्रता के गुण को अपनाना चाहिए । 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, 'यदि कभी कारण वश साधु से कोई अकार्य हो जाए, 
तो फिर क्‍या उपाय करना चाहिए' यह कहते हैं :-- 


से जाणमजाणं वा, कट्टू आहम्मिअं पय॑। 
संबरे खिप्पमप्पाणं, बीअं तं न समायरे ॥३१॥ 
स जानन्‌ अजानन्‌ वा, कृत्वा अधार्मिकं॑ पदम्‌। 
संवृणुयात्‌्‌ क्षिप्रमात्मानं, द्वितीय तत्‌ न समाचरेत्‌ ॥३ १ ॥ 


३३२८ ] दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ अष्टमाध्ययनम्‌ 





पदार्थाय्यय:-- से-वहसाधुजाणं-जानता इुआ बा-अथवा अजाणं-न जानता हुआ आहप्मिऊं- 
अधार्मिकपदं-कार्य को कददु-कर के खिप्पं-शीघ्र ही अष्पार्ण-अपनी आत्मा को संबेर-पाप से हट ले तथा 
फिर बीआँ-दूसरे त॑-उस पाप कार्य का न समायरे-समाचरण न करे। 
मूलार्थ--जानते हुए या न जानते हुए यदि कभी साधु से कोई अधार्मिक कार्य बन पड़े, 
तो साधु को योग्य है कि , शीघ्र ही उस पाप से अपनी आत्मा का संवरण करे और भविष्य में फिर 
यह कार्य कभी न करे। 
टीका- इस गाथा मे दोष से निवृत्त होने की सूचना दी गई है। यथा- किसी साधु से जान 
कर या भूल कर मूल गुण वा उत्तर गुण की यदि कभी विगधना हो जाए , तब उसको योग्य है कि, बहुत 
शीघ्र ही आलोचना, प्रत्यालोचना, आदि करके उस पाप की विशुद्धि करे और अपनी आत्मा को कुमार्ग 
गामी होने से बचा ले तथा द्वितीय बार फिर कभी उस कार्य का आचरण न करे। क्योंकि, यदि आलोचना 
और प्रायश्चित आदि से उस कुत पाप की शुद्धि न की गई तो फिर अनुबन्ध पड़ जाएगा, जिसका फल 
फिर चारों दुःखमय गतियों में परिभ्रमण करते भोगना पड़ेगा । ' अवश्यमेव भोक्तव्यं, कृत कर्म शुभाशुभम्‌' । 
सूत्रकार ने जो 'कृत्वा ' पद दिया है, उसका भाव है कि, शग और द्वेष के कारण से चाहे मूल गुण की 
विराधना हुई हो , चाहे उत्तर गुण की विराधना हुई हो, साधु को दोनों ही से निवृत्त होना चाहिए छोटे-बड़े 
दोष की अयोग्य भावना से किसी एक को उपेक्षा की दृष्टि से नहीं देखना चाहिए । 
उत्थानिका- अब सूत्रकार, आलोचना करते समय दोषों को न छिपाने का आवश्यक उपदेश 
करते हैं :- 
अणायारं परक्कम, नेव गृहे न निन्हवे। 
सुई सया वियड़भावे, असंसत्ते जिडंदिए॥३२ ॥ 


अनाचारं॑ पराक्रम्य, नैव गूहयेत्‌ न निह॒बीत। 
शुचि: सदा विकटभाव: , असंसक्त: जितेद्धिय: ॥३२ ॥। 
पदार्थान्वय:- सुई-पवित्र मति बाला साय-सदा वियड़भावे-प्रकट भाव धारण करने वाला 
असंसत्ते-किसी प्रकारकी भी आसक्तिन रखने वाला तथा जिडंदिए-इदच्धियों को जीतने वाला साधु अणायारं- 
अनाचार का परक्रम-सेवन करकेगुरुके समक्ष आलोचना करे, तब दोष को नेव्र गूहे - थोड-सा कह कर बीच 
में ही गुप्त न करे तथा न निन्ह वे*-सर्वथा ही गुप्त न करे। 
मूलार्थ--विशुद्ध बुच्धि वाला, सदा प्रकट भाव रखने बाला , किसी प्रकार का प्रतिबंध 
न रखने बाला तथा चंचल इच्धियों को जीतने बाला साधु; संयम मे किसी प्रकारका दोष लगने के 
पश्चात्‌गुरु श्री के समक्ष आलोचना करे और आलोचना करते समय दोष को यक्किंचित्‌॒स्थूल 
रूप से कह कर गुप्त न करे तथा सर्वथा ही गुप्त न करे। जैसी घटना घटी हो स्पष्टलया जैसी ही 
पूर्वापर कथन करे। 
९ 'गुहने ' किंचित्कथनम्‌। २, ' भिह्न जः ' सर्वधापलाप: इति टीका । 
'अष्टभाध्यथमम्‌ ] हिन्दीभाषारीकासहितम्‌ ! [३२९ 


टीका--- इस गाथा में आत्मा की विशुद्धि का वर्णन किया गया है । यथा-- जिस साधु 
की बुद्धि पवित्र है, जिसके सरदेव पवित्र भाव प्रकट रहते हैं, इतना ही नहीं, किन्तु जो अप्रतिबद्ध 
है और जितेन्द्रिय भी है। यदि कभी ऐसा मुनि भी किसी कर्म योग से आचरण न करने योग्य 
कुकृत्य सेवन कर ले, तो उस को भी योग्य है कि, वह आत्म विशुद्धि के लिए गुरु के पास उस 
पाप की आलोचना करे, जिससे किए हुए पाप की निवृत्ति हो जाए। किन्तु , आलोचना करते 
समय दोष को स्तोक मात्र कह कर गुप्त न करे तथा सर्वथा ही गुप्त न करे। अर्थात्‌ जिस प्रकार 
दोष सेवन किया गया हो, उसी प्रकार स्पष्ट कह दे। क्योंकि, जिस प्रकार वैद्य के पास रोग की 
सर्व व्यवस्था कहने से ही रोग की ठीक औषधि की जा सकती है, उसी प्रकार गुरु के पास 
ठीक-ठीक आलोचना करने से ही पाप कर्म की विशुद्धि की जा सकती है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, साधु को आचार्य की आज्ञा मानने का उपदेश देते हैं :-- 


अमोहं वयणं कुजा, आयरिअस्स महप्पणो। 
त॑ं परिगिज्ला वायाए, कम्मुणा उववायए॥३३॥ 


अमोघं बचन॑ं कुर्यात्‌, आचार्यस्य महात्मन: | 
तत्‌ परिगृहा वाचा, कर्मणा उपपादयेत्‌॥३३ ॥ 


पदार्थान्वय:--- महप्पणो-श्रुतादि गुणों से श्रेष्ठ महात्मा आयरिअस्स-आचार्य के 
वयणं-वचन को अमोहं-सफलीभूत कुज्जा-करे, भाव यह है कि तं-आचार्य के वचन को 
वायाए-एवमस्तु आदि बचन से परिगिज्झ-ग्रहण करके कम्मुणा-कर्म से उबबायए-संपादन 
करे। 


मूलार्थ--साधु का कर्त्तव्य है कि वह महापुरुष आचार्यों की आज्ञा को प्रथम 
'तहत्ति ' आदि शब्दों द्वारा प्रमाण करे और तत्पश्चात्‌ शीघ्र ही उस को शरीर द्वारा कार्य 
रूप में संपादन कर सफल करे। 


टीका-- श्रुतादि गुणों से युक्त आचार्य महाराज यदि किसी काम के लिए आज्ञा प्रदान 
करें तो शिष्य को योग्य है कि, उनकी आज्ञा को पहले तो 'तथास्तु ' या 'एवमस्तु' आदि आदर 
सूचक शब्दों से नम्नतया प्रमाण (स्वीकार) करे और फिर काय द्वारा उस काम को शीघ्र ही 
सुचारु रूप में आज्ञानुसार संपादन करे। अपने पर कुछ भी कठोर आपत्ति सामना करती हो 
किन्तु, महात्मा-आचार्यों के वचनों को निष्फल न होने दे और जब आचार्य का वचन कार्य द्वारा 
सफली भूत किया जाता है, तब उनको प्रसन्नता होती है, जिससे फिर सेवा भावी शिष्य को नाना 
प्रकार के सदगुणों की प्राप्ति होती है। क्योंकि, आचार्य के वाक्य न्याय युक्त होने से ज्ञान, दर्शन 
और चारित्र की वृद्धि करने वाले होते हैं । 


उत्थानिका-- अब आचार्य, काम भोगों से निवृत्त रहने का उपदेश देते हैं :-- 


अधुवबं जीविअं नच्चा, सिद्ध्धमग्गं विआणिआ। 
विणिअट्टिज भोगेसु, आउं परिमिअप्पणो॥३४॥ 
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अधुवंं जीवित ज्ञात्वा,सिद्धिमार्ग विज्ञाय। 
विनिवर्तेत भोगेभ्य:, आयु: परिमितमात्मन: ॥३४॥। 


पदार्थान्‍्वय:-- जीविओँ-अपने जीवन को अशुर्वे-अस्थिरनच्चा-जान करतथा सिद्धिमग्गं-मोक्ष 
केमार्गको बिंजाणिआ-जान कर तथैब अप्पणो-अपनी आउं-आयु को परिमिअं-परिमित स्वल्प जान कर, 
साधु भोगेसु-भोगों से विणिअट्टिज्व-निकृत्त हो जाए । 

मूलार्थ--- अपने जीवन को अध्रुत्र, सत्रत्रय रूप मोक्ष को सत्य एबं अपनी आयुको स्वल्प 
जान कर, साधु को हमेशा काम भोगों सेनिवृत्त ही रहना चाहिए। 

टीका- इस गाथा में श्री भगवान्‌उपदेश करते हैंकि, हे साधुओ ! यह तुम्हारा जीवन अस्थिर 
है, इस का कोई विश्वास नहीं कि किस समय समाप्त हो जाए। अत: तुम अपने इस जीवन को अस्थिर जान 
कर तथा इसी तरह सम्यग्दर्शन, सम्यगूज्ञान और सम्यग चारित्र रूप जो सिद्धि मार्ग है, उस को ठीक-ठीक 
समझ कर और अपने आयुष को भी स्वलपतर'* जान कर काम भोगों से सर्वथा निव॒त्त करो | क्योंकि फिर 
तुम्हें यह समय मिलना दुर्लभ है। मनुष्य जन्म बार-बार नहीं मिलता । जब जीव का अनंत पृण्योदय होता है, 
तब कहीं यह मनुष्य जन्म मिलता है। जिस प्रकार शास्त्रकार ने जीवन को अस्थिर प्रतिपादन किया है, ठीक 
इसी प्रकार इसके प्रतिकूल मोक्ष को स्थिर बतलाया है। अतएव मोक्ष के मार्ग को ठीक समझ कर साधु को 
काम भोगों से निवृत्ति करनी चाहिए । जिससे शीघ्र ही मोक्ष पद की प्राप्ति हो सके और शाश्रत सुख के 
अनुभव करने का अवसर मिल सके। 

उत्थानिका- अब, फिर प्रकारन्तर से इसी विषय को स्पष्ट किया जाता है:- 


बल॑ थाम॑ च पेहाए, सद्धामारुग्गमप्पणो । 
खेत्तं कालं च विन्नाय, तहप्पाणं निजजुंजए॥३५॥ 


बल॑ स्थाम प्रेक्ष्य, श्रद्धामारोग्यमात्मन: । 
क्षेत्र काल॑ च विज्ञाय, तथात्मानं नियुद्धीत ॥३५॥ 
पदार्थान्वय:-- अप्पणो-अपनी बलं-इन्द्रियो की शक्ति को थामं-शारीरिक शक्ति को 
सद्धां- श्रद्धा को च-तथा आरुग्गं-नीरोगता को पेहाए-देख भाल कर च-और तह-इसी प्रकार 
खेत्तं-क्षेत्र को कालं-काल को बिन्नाय-जान कर अप्पाणं-अपनी आत्मा को निजुंजए- धर्म 
कार्य में नियुक्त करे। 
मूलार्थ--मानसिक बल, शारीरिक बल, श्रद्धा , अरोगता तथा द्रव्य, क्षेत्र, काल और 
भाव आदि का ठीक-ठीक विचारकर के साधु अपनी आत्मा को धर्म कार्य में नियुक्त करे। 
टीका-- धर्म कृत्य करने के लिए छ : बल प्राप्त हुए हैं, तो फिर मुमुक्षु को प्रमाद नहीं 
करना चाहिए। जैसे कि, मानसिक बल, शारीरिक बल तथा ऋद्धि आदि का सांसारिक बल, 


९ जैसे आज कल की अपेक्षा से देखा जाए सो प्राय: सथध्य राण्ड सें सौ खर्ष की आयु 
'होती है । 


अष्टसाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [३३१ 


कर्म विषयिक पूर्ण निष्ठा, शरीर को पूर्ण स्जवस्थता, आर्य क्षेत्र आदि निर्विन्न समय, जब ये पदार्थ 
प्राप्त हो जाए, तो फिर कैसा ही क्‍यों न कोई सांसारिक कारण हो, किसी प्रकार से भी धार्मिक 
कार्यों के करने में आलस्य नहीं करना चाहिए। कारण यह है कि, ये पूर्वोक्त पदार्थ बार-बार 
प्रत्मेक जीव को प्राप्त नहीं होते। जो द्रव्य, क्षेत्र काल एवं भाव की ठीक ठीक योग्यता मिलने 
पर भी धर्म कृत्य नहीं करता, उससे बड़ा मूर्ख संसार में और कौन मिल सकता है? सूत्र में आया 
'बल ' शब्द सभी बलों का वाचक होता; किन्तु दूसरा ' स्थाम ' शब्द, जो केबल शारीरिक बल 
के लिए दिया हुआ है; उससे ' बल ' शब्द यहाँ सूत्र में केबल मानसिक और शारीरिक बल का 
ही बाचक रह जाता है | बृहदवृत्ति में इस गाथा 'पर वृत्ति नहीं लिखी, किन्तु दीपिकाकार ने इस 
गाथा पर दीपिका टीका लिखी है। बालाबबोधकारों ने तो प्राय: सभी ने इस पर अपना 
बालावबबोध लिखा है। अत: हमने भी दीपिकाकार एवं बालावबोधकारों के मत को मान्य रख 
के इस बैराग्य पूर्ण परमोपयोगी गाथा को यहाँ सादर अद्भित्त किया है। 
उत्थानिका-- पुनरपि उपदेश दैकर शिष्य वर्ग को सावधान किया जाता है :-- 


जरा जाव न पोड़ेई, बाही जाव न बड्ढ़ई। 
जाविंदिआ न हायंति, ताव धम्म॑ समायरे॥३६॥ 


जरा यावन्न पीड़यति, व्याधियावत्न वर्द्धते। 
यावदिन्द्रियाणि न हीयंते, तावद्‌ धर्म समाचरेत्‌ ॥३६ ॥। 


पदार्थान्यय:--- जाब-जब तक जरा-दवृद्धावस्था न पीड़ेई-पीड़ित नहीं करती है 
जाव-जब तक बाही-शरीर में व्याधि नवड्_ई-नहीं बढ़ती है जाब-जब तक इंदिआ-इन्द्रियाँ 
हायंति-शक्ति हीन नहीं होती हैं ताब-तब तक भव्य पुरुष धम्मं-धर्म का समायरे-समाचरण करे | 

मूलार्थ--जब तक शरीर पर जरा राक्षसी का आक्रमण नहीं होता है, जब तक 
शरीर पर बलि शेगों का इकट्ठा ( स्थिर पूर्वक ) डेरा नहीं लगता है, जब तक शरीर की 
श्रोत्र आदि शक्ति हीन होकर काम करने से निषेध नहीं करती हैं; तब तक शीघ्र ही 
सावधान होकर धर्म का आचरण करना चाहिए, नहीं तो फिर सिवाए पश्चाताप के और 
कुछ नहीं हो सकता। 

टीका-- इस गाथा में भी पूर्वबत्‌ उपदेश दिया गया है । यथा-- श्री भगवान्‌ उपदेश 
करते हैं। हे आर्य साधुओ ! जब तक वयोहानि रूप वृद्धावस्था तुम्हारे शरीर को पीड़ित कर 
जर्जर नहीं बनाती है और जब तक क्रिया सामर्थ्य के शत्रु रोग, शरीर में नहीं बढ़ पाते हैं और 
जब तक तुम्हारी पाँचों इन्द्रियाँ शक्ति-संपन्न हैं अर्थात्‌ इन्द्रियों का बल हीन नहीं हुआ है तब तक 
तुम धर्म की छोटी से छोटी और बड़ी से बड़ी सभी क्रियाओं में अपूर्व पुरुषार्थ को बड़े उत्साह 
के साथ कर सकते हो । यदि उक्त अड्जों में किसी भी अंग की हानि हो गई, तो समझो फिर धर्म 
कार्य किसी भी प्रकार न कर सकोगे | ' संदीप्ते भुवने तु कुपखनन प्रत्युध्यम : कीहश:।' अत: जब 
तक तुम्हारे पूर्वोक्त कार्य ठीक हैं, अर्थात्‌ यह धर्म-साधन-भूत शरीर स्वस्थ एवं सुदृढ़ बना हुआ 
है; तब तक प्रारम्भ में सुख स्वरूप और अंत में दु:ख स्वरूप तुच्छ विषय भोगों से उदासीन 
होकर धार्मिक क्रियाओं का आचरण करते रहो। कारण यह है कि, धार्मिक क्रियाओं के 
आचरणसे अक्षयसुख की उपलब्धिहोती है। | | से अक्षय सुख की उपलब्धि होती है। 


३४२ + दश्ैकालिकस्‌ूत्रम- [ अष्टभाष्यथमम्‌ 


उत्थानिका--अब सूत्रकार, कषाय परित्याग का सदुपदेश देते हैं :-. 
कोहं माणं च मायं च, लोभं च पाववड्ढणं | 
बमे चत्तारि दोसे उ, इच्छंतो हिअमप्पणो ॥३७॥ 
क्रोर्ध मान च मायां च, लोभं च पापवरद्ध॑नम्‌। 
वमेत्‌ चतुरो दोषॉस्तु, इच्छनू हितमात्मन: ॥३७॥ 


'पदार्थान्बयय:-- अप्पणो-अपने हिआं-हित की इच्छंतो-इच्छा करता हुआ साधु 
पाववड्ढणं-पाप के बढ़ाने वाले कोहं-क्रोध च-तथा माणं-मान च-तथा मायं-माया च-तथा 
लोभंे-लोभ इन चत्तारि-चार दोसे-दोषों को उ-निश्चय रूप से बमे-छोड़ दे । 

मूलार्थ--जो साधु , बस्तुत: अपना हित चाहता है; उसे क्रोअ, मान, माया तथा 
लोभ इन चार महादोषों का पूर्ण रूप से परित्याग कर देना घाहिए। क्योंकि ये चारों दोष 
पूरी-पूरी पाप-वृद्धि करने वाले हैं और जहाँ पाप वृद्ध्धि है वहाँ हित कहाँ ? 

टीका-- इस गाथा में हित प्राप्ति के उपाय कथन किए हैं | जेसै कि, जो साधु अपनी 
आत्मा का हित चाहता है उसे योग्य है कि, वह अपने आत्महित के लिए जो पाप कर्म के बढ़ाने 
वाले चार आध्यात्मिक दोष हैं, उनको सर्वथा छोड़ दे । कारण यह है कि, उन दोषों के त्यागने 
से ही सर्व-संपदू-रूप हित की प्राप्ति होती है। अब प्रश्न यह होता है कि, वे चार आध्यात्मिक 
दोष कौन से हैं ? उत्तर में कहा जाता है कि, क्रो ध, मान, माया और लोभ इन्हीं के द्वारा पापकर्म 
की वृद्धि होती है। ये चारों ही पापकर्म संपादन करने के मूल कारण हैं। अतएवं विचार शील 
साधु को चाहिए कि इन चारों महादोषों का सर्वथा परित्याग कर दे। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार “क्रोध आदि दोषों के क्या हानि होती है ' यह कहते हैं :-- 


कोहो पीईं पणासेइ, माणो विणयनासणो। 
माया मित्ताणि नासेड़, लोभो सव्वविणासणो ॥३८ ॥ 


क्रोध: प्रीतिं प्रणाशयति, मानो विनयनाहझन:। 
माया मित्राणि नाशयति, लोभ: सर्वविनाशन:ः ॥३८ ॥ 
पदार्थान्वय:-- कोहो-क्रोध पीड़ं-प्रीति का पणासेड-नाश करता है माणो-अहंकार 
बिणयनासणो-विनय का नाश करता है माया-माया मिसाणि-मित्रता का नासेब्ु-नाश करती है 
और लोभो-लोभ तो सव्यविणासणो-सभी श्रेष्ठ गुणों का नाश करता है। 
मूलार्थ--क्रोध से प्रीति का नाश होता है, मान से विनय का नाश होता है, 
माया से मित्रता का नाश होता है और चौथा, लोभ सभी सदगुणों का नाश करने वाला 


ज्लु। 
टीका-- इस गाथा में उक्त चारों दोषों का ऐहलौकिक फल दिखाया गया है | जैसे-- 
क्रोध प्रीति का नाश करने बाला है; क्रोधान्ध मनुष्य ऐसे दुर्बचन बोलता है, जिससे प्रीति का 


सर्वथा उच्छेद हो जाता है। इसी प्रकार मान, विनय का नाश करने वाला है; क्योंकि, मानी पुरुष उच्छेद हो जाता है। इसी प्रकार मान, विनय का नाश करने वाला है; क्योंकि, मानी पुरुष 
अष्टमाध्ययनम ] हिन्दीभाषाटीकासहितम । [३३३ 


ः 


अपने से भिन्न किसी और को पर्युपासना नहीं कर सकता, पर्युपासना तब करे जब कि वह 
किसी को अपने से बड़ा माने | माया, मैत्री-भाव को नाश करने वाली है; जब मनुष्य का छल 
प्रकट हो जाता है, तब फिर मित्र भी उसका विश्वास नहीं करते | ते भी उसे मायाचारी ( धोखेबाज) 
जानकर छोड़ देते हैं। अब चौथा लोभ है। यह प्रीति, विनय और मैत्री आदि सब सद्गुणों का 
जड़ मूल से नाश करने वाला है। इसकी नीचता में कोई सीमा ही नहीं है। अतएव ये चारों 
महादोष, कल्याणाभिलाषी मनुष्य के लिए सर्वथा त्याज्य हैं। कारण यह है कि, अनुमान से 
अनुमेय का ज्ञान होता है, जब ये चारों इस लोक में घोर कष्टों के देने वाले हैं, तो फिर परलोक 
में क्यों न अतीव घोर कष्टप्रद होंगे ? अपितु अवश्यमेब होंगे। 

उत्थानिका-- अब, ये चारों दोष कैसे नष्ट किए जा सकते हैं, यह कथन करते हैं :-- 


उबसमेण हणे कोहं, माणं महवया जिणे। 
मायं च अजवभावेण, लोभं संतोसओ जिणे॥३९॥ 


उपाहामेन हन्यात्‌ क्रोधं, मान मार्दवेन जयेत्‌। 
मायां च आर्जवभावेन, लोभं सनन्‍्तोषत: जयेत्‌॥३९॥ 


पदार्थान्यय;--- कोहं-क्रोध को उबसमेण-शान्ति से हणे-हनन करना चाहिए माणं- 
अहंकार को महृवया-मार्दव भाव से जिणे-जीतना चाहिए मायं-माया को अज्जवभाबेण-सरल 
भाव से नष्ट करना चाहिए च-एवं लोभं-लोभ को संतोसओ-सतोष से जिणे-जीतना चाहिए। 


मूलार्थ--शान्ति से क्रोध को, नम्नता से मान को, सरलता से माया को एवं 
सन्‍्तोष से लोभ को जीत कर, समूल नष्ट करना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा में उक्त चारों दोषों के जीतने का मार्ग प्रतिपादन किया गया है। 
जैसे-- शान्ति से क्रोध को जीतना चाहिए, क्योंकि, बैर से बैर पर जीत प्राप्त नहीं की जा 
सकती । जो बैर से बैर मिटाना चाहते हैं वे बड़ी भारी भूल करते हैं। बैर (विरोध) के मिटाने 
वाली एक अचूक शान्ति ही है, इसी से वास्तविक सुख मिल सकता है। मृदुभाव से अर्थात्‌ 
सकोमल-वृत्ति के भावों से मान को जीतना चाहिए तथा पदार्थों की क्षण-क्षण मे होने वाली 
अवस्थाओं का पुन: पुन: अनुप्रेक्षण करके मान को निर्मल करना चाहिए | क्योंकि, जब किसी भी 
पदार्थ का कोई पौदलिक पर्याय एक-सा नित्य नहीं रहता है; तो फिर मान किस प्रकार किया जाए। 
ऋजुभावों से माया का नाश करना चाहिए, जिसके भाव सदैव सरल बने रहते हैं, उसके अन्त: 
करण में फिर माया का निवास किसी प्रकार से भी नहीं हो सकता और सर्वनाश कारी लोभ शत्रु को 
संतोष के तीक्ष्ण शस्त्र से जीतना चाहिए; सन्‍्तोष का और लोभ का तो सदैव दिन-रात जैसा बैर है | 
अत: हृदय में संतोष के विराजते ही लोभ इस प्रकार भाग जाता है, जैसे सूर्य के उदय होते ही 
अन्धकार भाग जाता है | सूत्रकार का भाव यह है-- कल्याणकामी जीव को प्रथम तो इन कषायों 
के उदय होने के कोई कारण ही नहीं करने चाहिए। तथापि यदि कभी दैवयोग से इन के उदय होने 
के कारण बन ही आएँ तो उपर्युक्त उपायों का अवलंबन करके इनके उदय का निरोध और उदय- 
प्रात को विफल कर देना चाहिए। 
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|: 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, कषायजन्य पारलौकिक-कष्ट का वर्णन करते हैं :-- 


कोहो अ माणो अ अणिग्गहीआ, 
माया अ लोभो अ पवड्ढमाणा। 
चअत्तारि एए कसिणा कसाया, 
सिंचंति मूलाइं पुणब्भवस्स॥ ४०॥। 
क्रोधश्ञ मानश्ल॒ अनिगुहीतौ, 
माया च लोभश्व प्रवर्द्धमानौ। 
चअत्वार एते कृत्सनाः कषाया:, 
सिश्चन्ति मूलानि पुनर्भवस्य॥ ४०॥ 
पदार्थान्वय:--- अणिग्गहीआ-वबश में नहीं किए हुए कोहो-क्रोध अ-तथा माणोअ- 
मान पवद्जमाणा-बढ़े हुए माया-छल अ-और त्नोभो अ-लोभ एए-ये चत्तारि-चार कसिणा- 
क्लिष्ट (कठोर) कसाया-कषाय पुणव्भवस्स-पुनर्जन्म रूपी संसार वृक्ष की मूलाइं-जड़ो को 
सिंचंति-सींचते हैं | 
मूलार्थ-- अनिगृहीत क्रोध और मान तथा प्रवर्द्धभान माया और लोभ, ये चारों 
ही क्लिषप्ट-कषाय पुनर्जन्म रूप विषवृक्ष की जड़ों का सिंचन करने वाले हैं। 
टीका-- इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, पूर्वोक्त चारों ही दोष 
संसार-वृद्धि के कारण हैं| जैसे-- वश में नहीं हुए क्रोध और मान तथा बढ़े हुए माया और 
लोभ, ये चारों ही कषाय-कृष्ण (काले) वा क्ललष्ट पुनर्जन्म रूपी विषवृक्ष के मूल का सिंचन 
करते हैं। अर्थात्‌ अशुभ भावरूपी जल से तथाविध कर्म रूप का सिंचन करते हैं, जिससे जन्म- 
मरण की विशेष वृद्धि होती है| तात्पर्य यह है कि, जिस प्रकार ये चारों कषाय इस लोक में नाना 
प्रकार के बंधन, ताड़न एव भर्त्सन आदि दुःखों के देने वाले हैं, ठीक इसी प्रकार परलोक में भी 
दुःखप्रद ही हैं ।इस लिए सब से बड़ा धर्म-कृत्य यही है कि, इन चारों महादोषों को आत्मा से 


पृथक्‌ कर दिया जाए। जब तक ये पृथक्‌ नहीं होंगे, तब तक यह आत्मा मोक्ष मन्दिर में जाकर 
स्थायी सुख शान्ति से नहीं बैठ सकेगी। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, कषायों के निग्रह करने का ससाधन सदुपदेश देते हैं :-- 
रायणिएसु विणय॑ पऊउंजे, 
धुवसीलयं सययं न हावड़ज्जा । 
कुम्मुव्ब अक्लीणपलीणगुत्तो, 
परक्कमिजा तब संजमंमि॥ ४१२॥ 


अष्टमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितत । [३३५ 


राज्िकेषु विनयं प्रयुज्ञीत, 

श्ुवशीलतां सततं न हापयेत्‌। 
कर्म इव आलीनप्रलीनगुप्त:, 

पराक्रमेत तप: संयमयो:॥ ४१॥ 


पदार्थान्यय:-- रायणिएसु-रल्लाधिकों-आचार्यों के प्रति विणयं-विनय का परउंजे- 
प्रयोग करे तथा स्यर्य-निरन्तर श्रुवसीलयं-ध्रुज॒ शीलता का न हावइज्जा-हास न करे तथैव 
कुम्मुव्य-कूर्म के समान अक्लीणपलीणगुत्तो-अपने अज्भोपाड़ों की सम्यक्तया पापों से रक्षा करता 
हुआ तबसंजमंमि-तप संयम के विषय में परक्कमिज्ञा-पराक्रम करे। 

मूलार्थ--मोक्षार्थी साभ्ु को चिरदीक्षित एवं विद्यावृद्ध आचार्य प्रमुख की 
बिनय भक्ति करनी चाहिए तथा शील सम्बन्धी हढ़ता का कभी हास नहीं करना चाहिए 
और कछुए के समान अपनी इन्द्रियों को गुप्त रखके तप संयम की क्रियाओं में बड़ी 
तत्परता से पराक्रम करना चाहिए। 

टीका-- इस काव्य में रलाधिकों की विनय का और स्वीकृत सदाचारों में हृढ़ता का 
विधान किया गया है| जैसे-- जो साधु अपने से दीक्षा में बड़ा है, उसकी सम्यक्‌ तथा अभ्युत्थानादि 
रूप विनय करनी चाहिए तथा जो अष्टादश-सहसत्र-शीलाड़ पालन रूप ध्रुबव-शीलता ( ब्रह्मचर्य ) 
है उसकी कभी भी हानि नहीं करनी चाहिए। इतना ही नहीं, किन्तु कूर्म के समान अपने 
अड्भोपाड़ो को सम्यक्तया पाप क्रिया से गुप्त रखना चाहिए। जो तप प्रधान संयम है, उस में सदैव 
काल पराक्रम करना चाहिए सारांश यह है कि,दीक्षा व ज्ञान आदि में बडो को विनय, अपने 
शील में दृढ़ता तथा तप-संयम में पुरुषार्थ, ये तीनों कृत्य साधु को अवश्यमेव करने चाहिए। 
क्योंकि, उपर्युक्त क्रियाओं के करने से पूर्ण आत्म-विशुद्धि होती है। 


उत्थानिका-- अब सूृत्रकार, निद्रा एवं हास्य परित्याग के विषय में कहते हैं :-- 
निदं च न बहुमन्निज़ा, सप्पहासं विवजए। 
मिहो कहाहिं न रमे, सज्ञायंभि रओ सया॥ ४२॥ 


निद्रां च न बहु मनन्‍्येत, सप्रहासं विवर्जयेत्‌। 
मिथ: कथासु न रमेत, स्वाध्याये रतः सदा।॥ ४२॥ 
पदार्थान्वय:-- साधु निहं-निद्रा को न खहुमन्निज्जा-बहुमान न दे च-तथा सप्पहासं- 


अत्यन्त हास को विवज्जए-वर्ज दे, उसी प्रकार मिहो कहाहिं-परस्पर की विकथा रूप वार्त्ताओं में 
न रमे-रमण न करे, किन्तु सया-सदा संज्ञायंमि-स्वाध्याय के विषय में रओ-रत रहे । 


मूलार्थ--साधु को निद्रालु , प्रहास-प्रिय एवं परस्पर की विकथा रूप बातों में 
तक्कीनता रखने वाला नहीं होना चाहिए; अपितु सर्वदा महान्‌ स्वाध्याय-तप के विषय में 
पूर्णतया रत रहना चाहिए। 
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टीका-- साधु को निद्रा का सत्कार नहीं करना चाहिए; जैसे-- प्रकामशायी होना या 
जिस प्रकार निद्रा अधिक आए, ऐसा उपाय करना। और अत्यन्त हँसना भी नहीं चाहिए। 
क्योंकि, अत्यन्त हँसने से अविनय और अपनी असभ्यता प्रकट होती है, कर्मो' का महान्‌ बंधन 
होता है तथा किसी समय उपहास द्वारा कलह भी उत्पन्न हों सकती है। साधु को किसी एकान्त 
स्थान में इकट्टठे हुए साधु-वर्ग में मैठ कर परस्पर विकथाओं द्वारा अमूल्य समय भी नष्ट नहीं 
करना चाहिए। क्योंकि, जो समय विकथा में जाता है, ठसका सदुपयोग नहीं किया जा सकता 
है और विकथा के व्यसन में पड़ जाने के बाद मनुष्य सभी धर्म-कर्मों से भ्रष्ट हो जाता है। अब 
प्रश्न यह है कि, जब साधु को ये काम वर्जित हैं, तो फिर क्या काम करना चाहिए, जिससे पाप 
भी न लगे और धर्म से भी भ्रष्ट न होना पड़े और समय भी भाररूप न होकर आनन्द पूर्वक 
व्यतीत हो जाए ? उत्तर में कहा जाता है कि, पढ़ना, पूछना, पर्यटना, अनुप्रेक्षा और धर्म कथा 
रूप स्वाध्याय तप मे सदैव काल रत रहना चाहिए क्‍योंकि, स्वाध्याय से ज्ञानावर्णीय कर्म का 
क्षयोपशम और ज्ञान की प्राप्ति होती है और साथ ही समय भी आनन्द पूर्वक व्यतीत हो 
जाता है। 


उत्थानिका--- अब, फिर आलस्य-परित्याग के विषय में ही कहते हैं:-- 
जोगं च समणधम्म॑मि, जुंजे अनलसो धुवं। 
जुत्तो अ समणधम्मंमि, अई लहइ अणुत्तरें॥४३॥ 


योगं च अश्रमणथर्मे, युज्ञीत अनलसो श्षुवम्‌। 
युक्तश्न॒  श्रमणथधर्में, अर्थ लभते अनुत्तरम्‌॥४३॥ 


पदार्थान्वय:-- धुवं-सदाकाल अनलसो-आलस्य से रहित होकर समणध्रम्मंमि- 
श्रमण धर्म में जोर्गं च-तीनों योगों को जुंजे-जोड़े; क्योंकि जुत्तो अ-युक्त साधु अणुत्तरं-सब से 
बढ़कर अड्डु-अर्थ को (मोक्ष को) लहंइ-प्राप्त करता है। 

मूलार्थ--- साथु को स्वीकृत श्रमणध्चर्म में आलस्य का सर्वथा परित्याग करके 
योग-त्रय को जोड़ना चाहिए। क्योंकि, अ्रमणधर्म में योग-त्रय से युक्त साधु ही सर्व 
प्रधान अर्थ जो मोक्ष है, उसको प्राप्त करता है। 


टीका-- इस गाथा में आज्ञा और फल के विषय में वर्णन किया गया है। श्री भगवान्‌ 
उपदेश करते हैं-- हे साधुओ ! तुम्हारा कर्त्तव्य है कि तुम अपने क्षमार्जवादि लक्षण श्रमण- धर्म 
में मम, वचन और काय रूप तीनों योग को जोड़ो । इस कार्य में तनिक भी आलस्य मत करो। 
कारण यह है कि, श्रमण धर्म में निश्चलता पूर्वक योग जोड़ने से साधु मोक्ष सुख की एवं 
सर्वोत्कृष्ट ज्ञानादि अर्थों की प्राप्ति कर लेता है| स्पष्टार्थ यह है -- अनुप्रेक्षा काल मे मनो-योग, 
अध्ययन काल में वचन-योग और प्रत्युपेक्षण काल में काय-योग, इस प्रकार तीनों योगों को 
श्रमण धर्म में जोड़ देना चाहिए; जिस के फल स्वरूप मोक्ष सुख की प्राप्ति सहज में हो जाती है। 
' ध्रुव ' कहने का शास्त्रकार का यह आशय है कि, साधु को आत्म विश्वासी होकर उत्साह पूर्व 


अष्टपाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [३३७ 


श्रमण धर्म में योग जोड़ना चाहिए। क्योंकि, बिना आत्मविश्वासी और उत्साही बने श्रमण धर्म 
में तीन काल में योग नहीं जुड़ सकता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, ज्ञान प्राप्ति के लिए गुरुजनों की सेवा करने का उपदेश 
देते हैं :-- 


इह लोगपारत्तहिअं, जेण गच्छई सुग्गढ़ं। 
बहुस्सुअं पज्ुवासिज्ा, पुच्छिजत्थविणिच्छयं ॥ ४४ ॥ 


डइह लोके परत्र हितं, येन गच्छति सुगतिम्‌। 
बहुश्रुत॑  पर्युपासीत, पृच्छेत्‌ू अर्थविनिश्चयम्‌॥४४॥ 


पदार्थान्यय:--- जेण-जिससे इहलोगपारत्तहिआअं-इस लोक में और परलोक में हित 
होता है तथा सुग्गईं-सुगति की गच्छई-प्राप्ति होती है, ऐसे ज्ञान को प्राप्त करने के लिए साधु 
बहुस्सुअं-किसी बहुश्रुत मुनि की पञजुवासिज्जा-पर्युपासना करे और पर्युपासना करता हुआ 
अत्थविणिच्छयं-अर्थ विनिश्रय की पुच्छिज्जा-पृच्छना करे। 


मूलार्थ--जिसके द्वारा लोक परलोक दोनों में हित होता है तथा सद्गति की 
प्राप्ति होती है, ऐसे सम्यग्‌ ज्ञान की प्राप्ति के ल्विए साधु को शास्त्र विशारद बहु श्रुत मुनि 
की सेवा भक्ति करनी चाहिए और सेवा भक्ति करते हुए पदार्थ के यथार्थ निश्चय की 
पृच्छना करनी चाहिए। 


टीका--- अकुशल प्रवृत्ति के निरोध से और कुशल प्रवृत्ति के अनुबंध से मनुष्य को 
दोनों लोकों में सुख-शान्ति की उपलब्धि होती है। जिससे कुशल और अकुशल प्रवृत्ति का ज्ञान 
होता है, जिससे लोक परलोक दोनों में हित होता है तथा जिससे सद़ति की प्राप्ति होती है अर्थात्‌ 
परंपरा से मोक्ष की प्रासि होती है। ऐसे सम्यगू ज्ञान की प्रासि के लिए साधु को विनम्र भाव से 
बहुग्रुत मुनियों की पर्युपासन (सेवा) करनी चाहिए और पर्युपासन करते हुए ही प्रश्न पूछ-पूछ 
कर पदार्थों का यथार्थ निश्चय करना चाहिए। इसमें मुख्य हेतु यही है कि, एक मात्र बहुश्रुत 
मुनियों की सेवा करने वाला ही जान सकता है कि, यह मार्ग कल्याण का है, यह मार्ग दुःख का 
है, यह कार्य अर्थकारी है और यह कार्य अनर्थकारी है । जो जिस विद्या का अधिपति होता है, 
वही जिज्ञासु को उस विद्या का यथार्थ ज्ञान करा सकता है। बहुश्रुत मुनि, अध्यात्म विद्या के 
अधिपति हैं, अत: वे मुमुक्षु को अध्यात्म-विद्या का यथातथ्य ज्ञान कराकर उसे संयम में ध्रुव 
(निश्वल) कर देते हैं। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, “गुरु के पास में हस्त पदादि को संकोच कर बैठना 
चाहिए' इस विषय में प्रतिपादन करते हैं :-- 


हत्थं पायं च कार्य च पणिहाय जिइंदिए। 
अल्लीणगुत्तो निसिए, सगासे गुरुणो मुणी ॥४५॥ 
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हस्तं पादं च कार्य च, प्रणिधाय जितेन्द्रिय: । 
आलीनगुप्त: निषीदेत्‌, सकाशे गुरो: मुनि: ॥४५॥ 
पदार्थान्वय:---जिडंदिए-जितेन्द्रिय मुणी-साधु ह॒त्थं-अपने हाथ को च-तथा पायं- 
अपने पैर को च-तथा काय-अपने शरीर को पणिहाय-मर्यादेित करके अल्लीणगुत्तो-उपयोग 
पूर्वक गुरुणों-गुरु श्री के सगासे-पास में निसिए-बैठे | 
मूलार्थ-- जतेन्द्रिय साथु को गुरु श्री के पास में उपयोग पूर्वक अपने हाथ, पैर 
और शरीर को मर्यादित रूप में संकोच कर बैठना चाहिए। 
टीका-- इस गाथा में गुरु श्री की पर्युपासन करने की विधि का विधान किया गया 
है । इन्द्रियों के जीतने वाले मुनि को योग्य है कि, वह अपने हाथ, पैर और शरीर को इस प्रकार 
संकोच कर गुरु श्री के पास बैठे, जिस से गुरु श्री की अविनय ( अवहेलना) न हो सके तथा 
बैठते समय ईषल्लीन (उपयोग युक्त) होना चाहिए, जिससे प्रत्येक कार्य मे सावधान, सचेत या 
सतर्क रहने की अवस्था या भाव हो सके। सूत्र में जो 'प्रणिधाय ' शब्द आया है, ठसका स्पष्ट 
अर्थ है कि साधु को गुरु श्री के समक्ष बैठते समय अपने हस्त, पदादि शारीरिक अवयवबों को 
सटझ्लोच कर पूर्ण सभ्यता से बैठना चाहिए। क्योंकि, असभ्यता से अड़कर बैठने में अपनी, गुरु 
श्री की और साथ ही जैन शासन की निन्दा होती है। 


उत्थानिका--- अब, फिर इसी बिषय मे कहा जाता है :-- 


न पक्‍्खओ न पुरओ, नेव किच्चाण पिट्ठओ। 

न य ऊरूं समासिज्ज, चिट्टिजा गुरुणंतिए॥ ४६॥ 
न पक्षतः न पुरत:, नेव कृत्यानां पृष्ठतः। 

न अर ऊरूुं समश्रित्य, तिष्ठेत्‌ गुर्वेन्तिके ॥ ४६ ॥ 


पदार्थान्वय:-- किच्याणं-आचार्यों के न पकक्‍खओ-न पार्थभाग में तथा न पुरओ- 
न अग्रभाग में तथा नेब पिट्ठओ-ना ही पृष्ठ भाग में बैठे य-एवं गुरुणंतिए-गुरु श्री के समीप 
ऊरूुंसमासिज्ज-जांघ पर जांघ रख कर भी न चिट्दिज्जा-न बैठे। 

मूलार्थ--साधु को आचार्य प्रमुख गुरुजनों के समीप बराबर, आगे, पीठ पीछे 
तथा जांघ पर जांघ रखकर नहीं बैठना चाहिए। 


टीका-- इस गाथा में शरीर से पर्युपासन करने का वर्णन किया गया है। साधु 
आचार्यों के बराबर न बैठे; इस प्रकार बैठने से अविनय का प्रदर्शन होता है तथा उन के अतीव 
आगे भी न बैठे; इस से अन्य वन्दना करने वालों को अन्तराय पड़ता है तथा पीठ पीछे भी न 
बैठे, इस तरह बैठने से गुरु श्री की कृपापूर्ण दृष्टि अपने ऊपर नहीं पड़ने पाती, जिससे शारीरिक 
चेष्ठादि के न देखने से अविनय भाव का प्रसंग आता है तथा सामने न होने पर शास्त्रों के अर्थों 
का निश्चय भी भली भाँति नहीं किया जा सकता। गुरु श्री जी के समीप जंघा पर जंघा रख कर 
नहीं बैठना चाहिए। क्योंकि इससे गुरु श्री जी की अशासतना होने का दोष लगता है। भाव यह 
है कि, ये सब आसन अविनय भाव के सूचक हैं, अतएवं इन आसनों से आचार्य वा गुरु के 
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पास मे शिष्य को नहीं बैठना चाहिए; किन्तु यथायोग्य सभ्यता पूर्वक ही बैठना चाहिए। 


उत्थानिका-- अब, सूत्रकार, काय-प्रणिधि के पश्चात्‌ बचन-प्रणिध्ि के विषय में 
कहते हैं :-- 


अपुच्छिओ न भासिजा, भासमाणस्स अंतरा। 
पिट्टिमंसं न खाइज्जा, मायामोसं विवज्जए॥ ४७॥ 


अपृष्टी न भाषेत, भाषमाणस्थान्ता  । 
पृष्ठमांस न खादेत्‌ , मायामृषां विवर्जयेत्‌॥ ४७॥ 


पदार्थान्वय:--- आज्ञाकारी शिष्य अपुच्छिओ-गुरु श्री के बिना पूछे तथा भासमाणस्स- 
गुरु श्री के बात करते हुए अंतरा-बीच में नभासिज्ञा-न बोले तथा पिट्डिमंसं-पिशुनता भी 
मरखाइज्जा-न करे और मायामोसं-कपट तथा असत्य को भी विवज्जए-वर्ज दे। 

मूलार्थ--सच्या आज्ञाकारी शिष्य वही होता है, जो गुरु श्री के बिना पूछे नहीं 
बोलता, जो गुरु श्री के बात करते हुए बीच-बीच में अपना वार्तालाप नहीं छेड़ता, जो 
पीठ पीछे चुगली नहीं करता और जो कपट तथा असत्य का अल्प भी आश्रय नहीं लेता । 

टीका-- इस गाथा में बचन-प्रणिधि-विषयक वर्णन किया गया है। जैसे-- शिष्य 
को अकारण-बिना गुरु श्री के बुलाए नहीं बोलना चाहिए और साथ ही जब गुरु श्री किसी से 
वार्तालाप कर रहे हों, तब बीच में भी नहीं बोलना चाहिए इससे अविनय का दोष लगता है, 
जिसके कारण जीव को नीच योनियों में चिरकाल तक परिभ्रमण करना पड़ता है। इतना ही 
नहीं, किन्तु पीठ पीछे किसी की निन्दा बुराई भी नहीं करनी चाहिए और छल तथा असत्य का 
भी सदा परित्याग कर देना चाहिए। क्योंकि, इन पिशुनता, छल, असत्य आदि दोषों से आत्मा 
अत्यन्त मलिन हो जाती है। जिसके कारण सदृति का प्राप्त होना असम्भव हो जाता है। सूत्र में 
आया हुआ 'पिट्टिमंसं न खाइज्जा ' पद अतीव गम्भीर है। इस का व्युत्पत्ति सिद्ध अर्थ होता है - 
“पीठ का मांस न खाना चाहिए।' यह अर्थ यहाँ नहीं बैठता, क्योंकि भाषा के प्रकरण में भला 
मांस का क्या प्रयोजन ? अत: इस का तात्पयार्थ यह है-- “साधु को परोक्ष-दोष-कीर्तन नहीं 
करना चाहिए' अर्थात्‌ परोक्ष में (पीठ पीछे) किसी का अवर्ण बाद (चुगली) नहीं करना 
चाहिए । परोक्ष में किसी की निनदा करना पीठ का मांस खाने जैसा है। पिशुनता के स्थान में इस 
द्रव्यत: कठोर एवं भावत: कोमल 'पृष्ठमांस' शब्द का प्रयोग किया है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, अहित-कारिणी भाषा के बोलने का निषेध करते हैं :-- 


अप्पत्तिअं जेण सिआ, आसु कुप्पिज वा परो। 
सव्बसो तं॑ न भासिजा, भासं॑ अहिअगामिणिं॥ ४८ ॥ 
अप्रीतिर्यय स्थात्‌, आशु कुप्येत्‌ वा परः। 

सर्वशः तां न भाषेत्‌, भाषामहितगामिनीमू ॥ ४८॥ 
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पदार्थान्यय:--- जेण-जिस भाषा के बोलने से अप्पत्तिअं-अप्रीति सिआ-होती हो 
खा-अथवा परो-सुनने वाला दूसरा व्यक्ति आसु-शीघ्र ही कुष्पिज्ज-कुपित होता हो तं-ऐसी 
अहिअगामिणि- अहित करने वाली भासं-भाषा को संव्बसो-सभी प्रकार से सभी अबस्थाओं में 
न भासिज्ञा- भाषण न करे। 

मूलार्थ--जिस भाषा के बोलने से अपनी अप्रीति होती हो एबं दूसरा कोई सुन 
कर शीघ्र ही क्ुद्ध होता हो; ऐसी उभय लोक विरूद्ध अहितकारिणी भाषा का भाषण 
सभी प्रकार से परित्याज्य है। 

टीका-- जिस भाषा के बोलने से अपनी तथा अपने धर्म की अप्रीति होतो है तथा 
जिस भाषा के बोलने से दूसरा कोई सुनने वाला व्यक्ति शीघ्र ही क्रोध में आता है तथा जो भाषा 
दोनों लोकों में अहित करने वाली हो; ऐसी दुष्ट एवं कठोर भाषा को सभी स्थानों में सभी प्रकार 
से साधु को कदापि भाषण नहीं करना चाहिए। कारण यह है कि, भाषा समिति के ठीक न रहने 
से क्लेश की वृद्धि होती है और आत्मिक शुद्धता का नाश होकर आत्मा महामलिन हो जाती है। 
सूत्र में जो ' यया' स्त्रीलिड्ग के स्थान में 'जेण ' 'येन' यह पुलिड्भड का प्रयोग किया है, बह प्राकृत 
भाषा के कारण से है तथा यह आर्ष प्रयोग भी है। आर्ष प्रयोग, लिड्र-बंधन के पूर्ण रूप से बंधे 
हुए नहीं होते हैं। 

हे उत्थानिका--- अब सूत्रकार, साधु को कैसी भाषा बोलनी चाहिए यह उपदेश 

करते हैं:-- 


दिट्ू मिअं असंदिद्धं, पड़िपुत्न॑ विअं॑ जिआं। 
अयंपिरमणुव्विग्गं , भासं॑ निसिर अत्तवं॥ ४९॥ 


हृष्टां मितामसंदिग्धां, प्रतिपूर्णां व्यक्तां जिताम्‌। 
अजल्पाकी मजुद्दिग्रां, भाषां निसजेत्‌ आत्मवान्‌॥ ४९ ॥ 


पदार्थान्वय:-- अत्तबं-आत्मवान्‌ साधु दिट्ठं>देखी हुई मिअं-परिमित असंदिद्धं- 
सनन्‍्देह रहित पड़िपुन्नं-प्रतिपूर्ण विअं-प्रकट जिअं-परिचित अयंपिरं-अजल्पनशील और 
अणुब्यिर्गं-अनुद्दिग्गर भासं- भाषा को निसिर-भाषण करे। 

मूलार्थ-- आत्मोपयोगी साधु , वही भाषा बोले जो स्वयं के अनुभव में आई हुई 
हो। यों ही किसी चलते आदमी से सुनी सुनाई न हो, जो असंदिग्ध हो अर्थात्‌ जिस 
किसी प्रकार की शह्डा न हो, जो प्रति पूर्ण हो अधूरी ( उपक्रम उपसंहार से रहित ) न हो 
वह अच्छी प्रकार स्पष्ट हो गुनगुनात्मक न हो तथा जो परिचित, अजल्पनशील, अनुद्विग्न 
एवं परिभित हो । 

टीका-- आत्मवान्‌ विचार शील साधु को योग्य है-- वह वही भाषा बोले जिसे स्वयं 
उसने भली- भाँति देख व समझ लिया हो; जो स्वरूप और प्रयोजन से परिमित हो; जो श्रोताओं 
के अन्त: करण में सन्देह उत्पन्न करने वाली न हो; जो व्यज्ञन और स्वरादि से प्रति-पूर्ण हो, जो 
व्यक्त हो--' मुम्मुण' बचनात्मक न हो; जो सर्व प्रकार से परिचित हो; जो अति कँची-नीची न 
हो और जो किसी प्राणी को उद्वेग करने बाली न हो । ऊपर बतलाई हुई समयोचित भाषा ही मुनि 
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को भाषण करनी चाहिए । कारण यह है कि, सर्वदा शुद्ध भाषा के बोलने से ही अपनी आत्म-समाधि 
और अन्य श्रोता व्यक्तियों को महान ज्ञान रूप लाभ की प्राप्ति होती है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, “यदि कभी कोई विद्वान मुनि वचनस्खलित हो जाए, तो 
उसकी हँसी नहीं करनी चाहिए” यह कहते हैं:- 


आयारपन्नत्तिधर. ,दिद्विवायमहिज्ञगं ॥। 
वायविक्खलिअंनच्चा,न तं उबहसे मुणी।।५०॥ 


आचार-प्रज्ञप्ति-धर ,इदृष्टलिवादमधीयानम्‌_। 
वाग्विस्खलितं ज्ञात्वा,न तमुपहसेत्‌. मुनि: ॥५०॥ 


पदार्थान्वय:- मुणी-साधु आयारपन्नत्तिधरं-आचार और प्रज्ञसि के धारण करने वाले एवं 
दिद्विवायमहिज्गं*-दृष्टिवाद के पढ़ने वाले साधु को बायविक्खलिअं-वचन से स्खलित हुआ नच्चा- 
जानकर ते-उसका न उबहसे-उपहास न करे। 

मूलार्थ--- आचार-प्रज्ञप्ति के धारक एवं दृष्टिबाद के पढ़ने वाले बहु श्रुत मुनि भी , यदि 
कभी बोलते समय प्रमादवश वचन से स्खलित हो जाएँ और अशुद्ध शब्द का प्रयोग करें तो साधु 
को उन महापुरुषों का उपहास नहीं करना चाहिए। 

टीका- जो साधु, आचार-प्रज्ञप्ति को धारण करने वाले हैं और दृष्टिवाद के पढ़ने वाले हैं; यदि वे 
भी किसी समय बोलते हुए प्रमादवश शुद्ध वचन से स्खलित हो कर अशुद्ध वचन का प्रयोग कर बैठें अर्थात्‌ 
लिड़ आदि से प्रतिकूल कुछ कह बैठें तो उनका उपहास नहीं करना चाहिए | जैसे कि, लो भाई, यह बहुश्रुत 
कहाने वालों का वचन-कौशल देख लो | आश्चर्य है, ये केसे आचार-प्रज्ञप्ति के धर्ता एवं दृष्टि-वाद के अध्येता 
हैं, जो इस प्रकार के महान्‌ अशुद्ध शब्दो का प्रयोग करते हैं, ऐसे अशुद्ध शब्द तो साधारण पढा लिखा भी 
नहीं बोलता इत्यादि । उपहास नहीं करने का कारण यह है- छद्यस्थ के पीछे भूल लगी हुई है। छद्यस्थ 
मनुष्य, भूल न करने की पूरी -पूरी सावधानी रखता हुआ भी भूल के चक्कर मे आ जाता है। भूल की सत्ता का 
लोप तो सर्वज्ञ बन जाने पर ही होता है। अतएव भूल से बोले हुए शब्दों को पकड़ वक्ता को अवर्ण बाद नहीं 
बोलना चाहिए प्रतिष्ठित वक्ताओं की मामूली-सी बात को पकड़कर उपहास करना असभ्यता की चरम सीमा 
है।इससे बढ़कर कोई असभ्यता नहीं हो सकती है । ऐसा करने बाले समझते तो यह हैं कि, इससे हमारी 
विद्वत्ता की प्रशसा होगी, परन्तु इस समझ से सर्वथा विपरीत काम होता है। निन्‍दा करने वाला ही स्वयं निन्दा 
का पात्र बन जाता है। ऊपर के बक्तव्य से यह नहीं समझ लेना चाहिए कि, चलो छतद्यस्थ तो हैं ही, भूल भी 
अनिवार्य है इस लिए यदि अशुद्ध बोला जाए तो, क्या दोष है ? कौन शुद्ध भाषा- भाषी बनने का कष्ट उठाए ? 
प्रयत्न बड़ा है। बल्कि शुद्ध बोलने का सदा प्रयज्ञ अवश्य करना चाहिए। सूत्र में आए हुए ' आचार प्रज्ञत्ति' और 
'दृष्टिबाद' से क्रमानुसार यह अभिप्राय है- आचारधर उसे कहते हैं जो स्त्रीलिड्र, पुलिड्र आदि का 
ज्ञान रखता है। प्रज्ञतिधर उसे कहते हैं जो स्त्रीलिड्र आदि के विशेषणों को भी विशेष 
३ इृह अल दृष्टिजादमधीयानभित्युक्तमत इ् गम्यते- नाथीतदष्टियादस्‌ | तस्य ज्ञानाप्रसादातिशायल: 
स्खतलनगासभवात्‌ , इति टीका। 
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रूप से जानता है। दृष्टिबाद के कहने से यह भाव है जो प्रकृति, प्रत्यय, लोप, आगम, वर्ण 
विकार और लकार आदि सभी व्याकरण के अड्भीं को भलीभाँति जानता है। 
के उत्थानिका--- अब सूत्रकार, 'साधु को मंत्र-तंत्रादि करने योग्य नहीं हैं' यह 
कहते हैं:-- 
नक्खत्तं सुमिणं जोगं, निमित्त मंतभेसजं। 
गिहिणो त॑ न आइक्खे, भूआहिगरणं पयं।॥॥५१ ॥ 
नक्षत्र स्वप्न योगं, निमित्तं मंत्रभेषजम्‌। 
गुहिण: तत्‌ न आचक्षीत, भूताधिकरणं पदम्‌॥५९ ॥ 
'पदार्थान्विय:--साधु नवखत्तं-नक्षत्र सुमिण-स्वप्र जोगं-बशीकरण आदि योग निमित्त॑- 
निमित्त विद्या मंतभेसजं-मंत्र और औषधि आदि तं-प्रसिद्ध अयोग्य बातें गिहिणो-गृहस्थ को न 
आइक्खे-न बतलाए क्योंकि ये भूआहिगरणंपयं-प्राणियों के अधिकरण के स्थान हैं। 
मूलार्थ-- भजितात्मा साथु को नक्षत्र, स्वप्न, योग, निमित्त, मंत्र और औषधि 
आदि की अयोग्य प्ररूपणा गृहस्थों के प्रति नहीं करनी चाहिए; क्योंकि इनकी प्ररूपणा 
करने से घट कायिक जीवों की हिंसा होती है। 
टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, साधु को नक्षत्र विद्या, 
स्वप्नों का शुभाशुभ फल बतलाने बाली स्वप्न विद्या, वशीकरण आदि योग विद्या, अतीतादि 
फल सूचिका निमित्त विद्या,वृश्चिकादि विषहारिका मंत्र विद्या, अतिसार आदि रोगनिवारिका 
औषधि विद्या इत्यादि विद्याएँ असंयतों-गृहस्थों के प्रति कभी नहीं कहनी चाहिए । इस सावद्य 
बचनों का उपदेश करने से प्राणी, भूत, जीव, सत्वों का नाश अथवा उन को संताप होता है। 
यदि कोई गृहस्थ साग्रह पूछे भी, तो उसे कह देना चाहिए कि, ' अनधिकारोत्रतपस्विनामिति ! 
साधुओं को इन बातों के कहने का अधिकार नहीं है, ये सब सावद्य स्थान हैं। अत: आप मुझे 
अपना काम करने दें। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, साधु के ठहरने योग्य स्थान का उल्लेख करते हैं :-- 


अन्नई पगड़ लयणं, भइज सयणासणं। 
उच्चारभूमिसंपन्न , इत्थीपसुविवज्जिअं ॥५२॥ 


अन्यार्थ प्रकृतं लयनं, भजेत हयनासनम्‌ । 
उच्चारभूमिसंपन्नं , स्त्रीपशुविवर्जितमू ॥५२॥ 


पदार्थान्वय:-- अन्नद्/ठं-अन्य के बास्ते पगड़ं-बनाए हुए उच्चारभूमिसंपन्न॑ं-उच्चार 
भूमि युक्त तथा इत्थीपसुविवज्जिअं-स्त्री और पशुओं से रहित ल्‍ललयणं॑-स्थान का तथा इसी प्रकार 
अन्यार्थ निर्मित सयणासणं-शय्या और आसन आदि का भइज्ज-सेवन करे । 

मूलार्थ--साधु को उसी मकान में ठहरना चाहिए जो गृहस्थ ने अपने लिए 
बनाया हो अर्थात्‌ जो साथ्रु के वास्ते न बनाया गया हो, जो उच्चार प्रसत्रवण भूमि बाला 
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गे, जो स्त्री, पशु, आदि से रहित हो तथा इसी प्रकार की शय्या तथा आसनादि बस्तुएँ 
भी अन्यार्थ कृत ही अपने उययोग में लानी चाहिए। 
टीका-- इस गाथा में उपाश्रय और शयनासन आदि के सेवन के विषय में वर्णन 
केया गया है। जैसे कि, जो उपाश्रय (स्थानक) अन्य के बास्ते बनाया गया है अर्थात्‌ जो साधु 
हा निमित्त रख कर नहीं बनाया गया है तथा जो उच्चार भूमि संपन्न है; क्योंकि, जिस स्थान मैं 
उलमूत्र आदि त्यागने के लिए स्थान नहीं होता, वह स्थान साधु के ठहरने लायक नहीं होता 
था जो स्त्री, पशु और नपुंसक आदि से भी रहित है, ऐसे उपाश्रय में ही साधु को ठहरना चाहिए 
था इसी प्रकार जो संस्तारक और पीठ फलक आदि बस्तुएँ भी अन्यार्थ कृत हों, साधु के लिए 
हीं बनाई गई हों, तो साधु उनको अपने काम में ला सकता है| साधु को वे ही पदार्थ अग्राह्म 
शेते हैं, जो केवल साधु के उद्देश्य से बनाए हुए होते हैं। यदि ऐसा कहा जाए कि, उपाश्रय 
उच्चार भूमि संपन्न होना चाहिए, ऐसा क्‍यों लिखा है तो इस के उत्तर में कहा जाता है कि, यदि 
उपाश्रय उच्चार भूमि युक्त नहीं होगा तो पुन: पुनः बाहर जाने से लोगों में अबिनय की प्रवृत्ति 
होगी तथा रात्रि में नाना प्रकार के दोषों के लगने की संभावना की जा सकेगी । 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, “उपर्युक्त स्थानों में किस प्रकार धर्म कथा कहनी 
वाहिए' यह प्रतिपादन करते हैं :-- 
विवित्ता अ भवे सिज्जा, नारीणं न ल्वे कहं। 
गिहिसंथवं न कुज्जा, कुजा, साहूहिं संथवं।॥५३॥ 
विविक्ता च भवेत्‌ शय्या, नारीणां न लपेत्‌ कथाम्‌। 
गृहिसंस्तवं न कुर्यात्‌ , कुर्यात्‌ साधुभि: संस्तवम्‌॥५३॥। 
पदार्थान्यय:--- सिज्जा-यदि उपाश्रय विवित्ता-अन्य साधुओं से रहित भवे-हो अ- 
ग़ो यहाँ अकेला नारीणं-स्त्रियो के मध्य में कहँ-कथा-वार्ता न लवे-न कहे तथा गिहिसंथयं- 
[हस्थों से परिचय न कुज्जा-न करे, किन्तु साहूहिं-साधुओं के साथ ही संथवं-सस्तव (परिचय ) 
क्रुज्जा-करे। 
मूलार्थ--उपा श्रय में यदि और साधु न हों केवल अकेला ही हो तो स्थ्रियों से 
भ्रन्य बातचीत तो क्‍या, धर्म-कथा-प्रवच्चन का भी दुस्साहस न करे तथा गृहस्थों के 
प्राथ संस्तव-परिचय भी न करे, क्योंकि वह स्वयं साथु है; अत: साथी साधुओं के साथ 
ही उसको परिचय करना चाहिए । 
टीका-- यदि उपाश्रय विविक्त है अर्थात्‌ अन्य साधु या गृहस्थ नहीं हैं; जिस प्रकार 
अपने बिल में सर्प अकेला ही रहता है, ठीक उसी प्रकार साधु भी अपने उपाश्रय में अकेला 
ठहरा हुआ हो तो वहाँ कदापि अकेली स्त्रियो को कथा वार्ता न सुनाए। कारण यह है कि, इससे 
अनेक प्रकार के दोष उत्पन्न होते हैं। ' एकान्त स्थान में स्त्रियों का संसर्ग ब्रह्मचारी के लिए 
कितना हानिकारक होता है ' इसके कहने की कोई आवश्यकता नहीं । हाँ, समय देख कर पुरुषों 
को धर्म कथा अवश्य सुना सकता है। यदि अन्य साधु और गृहस्थ उपाश्रय में पास मौजूद हों, 
तो स्त्रियों को भी धर्म कथा सुना सकता है, अन्यथा नहीं। अब प्रश्न होता है कि, यदि गृहस्थों 
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के साथ परिचय नहीं करना, तो फिर किन के साथ परिचय करना चाहिए, इसका सूत्रकार उत्तर 
देते हैं कि केवल साधुओं के साथ ही संस्तव (परिचय ) करना चाहिए; इस से ज्ञान, दर्शन और 
चारित्र गुणों की विशेष प्राप्ति होती है। ' संसर्गजा दोषगुणा: भवन्ति' के नीति वाक्य से मनुष्य 
जैसा संसर्ग करेगा जैसा होकर ही रहता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, ब्रह्मचर्य की रक्षा का सदुपदेश देते हैं :-- 


जहा कुक्कडपोअस्स, निच्चं कुललओ भरयं। 
एवं क्खु बंभयारिस्स, इत्थी विग्गहओ भय ॥५४॥ 


यथा कुक्कुटपोतस्य, नित्यं कुललत: भयम्‌। 
एवं खलु ब्रह्मचारिण:, स्त्रीविग्रहत:. भयम्‌॥५४॥ 

पदार्थान्वय:--- जहा-जिस प्रकार कुक्कडपोअस्स-मुर्गे के बच्चे को निच्चं-हमेशा 
कुललओ-मार्जार से भयं- भय रहता है । एबंकरब्ु-इसी प्रकार बंभयारिस्स- ब्रह्मचारी पुरुष को 
इत्थी विग्गहओ-स्त्री के शरीर से भर्यं-भय है। * 

मूलार्थ--जिस प्रकार मुर्गे के बच्चे को बिलाब से भय रहता है, इसी प्रकार 
ब्रह्मचारी पुरुष को स्त्री के शरीर से भय बना रहता है। अत: साधु को स्थ्ियों से अणुमात्र 
भी संपर्क नहीं रखना चाहिए । 

टीका-- जिस प्रकार मुर्गे का बच्चा विलाव से सदैव भय मानता रहता है, ठीक उसी 
प्रकार ब्रह्मचारी पुरुष को भी स्त्री के शरीर से भय मानते रहना चाहिए। कारण यह है कि, 
कुक्कुट के बच्चे को मार्जार सुखदाई न होकर उसका घातक होता है, ठीक इसी प्रकार स्त्री का 
शरीर भी ब्रह्मचारी को सुखदाई न होकर उसके ब्रह्मचर्य का घातक होता है| यहाँ प्रश्न होता है 
कि, ' स्त्री के शरीर से भय है इसके स्थान पर "स्त्री से भय है ' इस शब्द को क्‍यों नहीं कहा ? 
उत्तर में कहा जाता है कि, शरीर के ग्रहण से शास्त्रकार का यह आशय है, कि ब्रह्मचारी को स्त्री 
के चेष्टा शून्य मृत शरीर से भी भय मानना चाहिए। क्योकि, स्त्री का मृत शरीर भी ब्रह्मचर्य के 
शान्त समुद्र को क्षुब्ध बनाने में कारण बन जाता है । सूत्रकार ने साधु पुरुषों की मुख्यता से यह 
उपलक्षणरूप सूत्र प्रतिपादित किया है । अत: जिस प्रकार ब्रह्मचारी के विषय में वर्णन किया है, 
ठीक इसी प्रकार ब्रह्मचारिणी के विषय में भी जानना चाहिए अर्थात्‌ जैसे ब्रह्मचारी स्त्री के शरीर 
से भय रखता है, इसी तरह ब्रह्मचारिणी को भी पुरुष के शरीर से भय रखना चाहिए। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, ब्रह्मचारी को स्त्री के चित्र देखने का निषेध करते हैं :-- 


चित्तभित्ति न निज्ञाए, नारिं वा सुअलंकिअ। 
भकक्‍्खर पिव | का दिद्वें. पड़िसमाहरे॥५५॥ 
चित्रभित्तिं न / नारी वा स्वलंकृताम्‌। 


भास्करमिव इृष्टा, दृष्टि प्रतिसमाहरेत्‌ ॥५५ ॥। 
चदार्थान्वय:-- चित्तभित्तिं-दीवार पर चिते हुए स्त्री के चित्र को खा-अथया 
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सुअलंकिआं-बस्त्र आभूषण भूषित नारिं - प्रत्यक्ष स्त्री को न निग्झाए-साधु कभी नहीं देखे; यदि 
'कभी स्वत: सहसा ही स्त्री देखने में आ जाए तो भक्खरंपिव-सूर्य के समान दह्दुणं-देख कर शीघ्र 
ही दिद्वठि-अपनी दृष्टि को पडिससाहरे-पीछे हटा ले । 

मूलार्थ---चाहे कोई स्त्री, बस्वाभूषण से विभूषित हो या फटे पुराने मैले कुचैले 
वस्षघों से युक्त हो, किसी भी रूप में हो उसको कभी नहीं देखे और दीवार पर चित्रित स्त्री 
के निर्जीय चित्र ( तसवीर ) भी न देखे। यदि कोई स्त्री स्वत: ही देखने में आ जाए तो 
देखते ही अपनी दृष्टि को शीघ्र ही वापिस इस तरह हटा ले जैसे ललोग मध्याह्न काल में सूर्य 
को देखकर हटा लेते हैं। 

टीका-- इस गाथा में भी उक्त विषय का समर्थन किया गया है । यथा-- साधुओं को 
चाहिए कि जो दीवार स्त्रियों के चित्रों से चित्रित हो, उन्हें बे न देखें। इस प्रकार के देखने से 
स्वाध्याय आदि पवित्र क्रियाओं में विघ्न पड़ता है तथा जो स्त्रियाँ सुन्दर वस्त्रों से तथा चमकीले 
आशभूषणों से भली भाँति समलंकृत हों, उन्हें भी न देखें । उनके देखने से काम राग के उत्पन्न होने 
'की संभावना है | यह ' अलंकृत ' शब्द उपलक्षण है। अत: इससे अनलंकृत स्त्रियों के देखने का 
निषेध भी साथ ही हो जाता है। यदि किसी समय स्वत: ही कोई स्त्री देखने में आ जाए , तो 
जिस प्रकार लोग मध्याह्न काल में सूर्य को देखकर शीघ्र ही दृष्टि हटा लेते हैं, उसी प्रकार स्त्री 
को देखकर भी शीघ्र ही अपनी दृष्टि हटा लेनी चाहिए। क्योंकि, सूर्य को बार-बार देखते रहने 
से जैसे दृष्टि निर्बल हो जाती है, ठीक इसी भाँति स्त्री को भी बार-बार सतृष्ण नेत्रों द्वारा देखने 
से मानसिक दृढ़ता निर्बल हो जाती है। यह कथन सभी ब्रह्मचर्यत्रत धारी व्यक्तियों के लिए है, 
अत: सूत्रोक्त ब्रह्मचारी की तरह ही ब्रह्मचारिणी भी पुरुषों को न देखे । 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, वृद्धा स्त्री को देखने का भी निषेध करते हैं :-- 


हत्थपायपलिच्छिन्नं , कन्ननासविगष्पिअं। 
अवि वाससयं नारिं, बंभयारी विवज्जए ॥५६ ॥ 


हस्तपादप्रतिछिनज्ञां , कर्णनासाविकृताम्‌ । 
अपि वर्षशततिकां नारीं, ब्रह्मचारी विवर्जयेत्‌ ॥५८ ॥ 


पदार्थान्वय:-- बंभयारी-ब्रह्मचारी साधु हत्थपायपलिच्छिन्नं-जिसके हस्त, पाद 

कछेदन किए हुए हैं तथा कन्ननासविगष्पिअं-जिसके कान, नाक काटे गए हैं तथा जो बाससयं 

अवि-सौ वर्ष की आयु वाली पूर्ण वृद्धा हो ऐसी नारिं-स्त्री के संसर्ग को भी बिवज्जाए-बर्ज दे। 

मूलार्थ--जिसके हाथ, पैर एवं कान, नाक कटे हुए हैं तथा जो पूर्ण सौ वर्ष 

दा है-ऐसी विकृताडु स्त्री के संसर्ग का भी ब्रह्मचारी साधु, विशेष रूप से परित्याग 
। 


टीका-- इस गाथा में भी ब्रह्मचर्य का ही वर्णन किया गया है। ब्रह्मचारी साधु को 
योग्य है कि, वह जिस स्त्री के हाथ और पैर छेदन क्रिए हुए हैं तथा जिसके कान और नाक भी 
विकृत हैं (कटे हुए हैं) | इतना ही नहीं, किन्तु जो सौ वर्ष की अवस्था वाली वृद्धा भी है और 
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जिसका शरीर अनेकानेक रोगों से पीड़ित है, ऐसी विकृत शरीर जाली स्त्री का भी संस़र्ग न करे। 
कारण यह है कि, मन अतीव चंचल है। न मालूम कब यह कारण पा कर संयम की स्रीमा से 
बाहर हो जाए? इसीलिए, इसको जितना चश में रखा जाएगा, उतना ही ठीक रहेगा। स्वल्प भी 
प्रमाद करने से चिरकाल संचित तपस्या को समूल नाश कर देता है । इस विकृत शरीर वाली स्त्री 
के संसर्ग का निषेध करके सूत्रकार ने यह सिद्ध किया है कि, जब ऐसी स्त्री भी ब्रह्मचर्य को भग्र 
करने वाली हो सकती है। तो फिर युवती (स्त्री) का तो कहना ही क्या, वह तो साक्षात्‌ ही 
ब्रह्मचर्य को घातिका राक्षसी है। उसका संपर्क तो ब्रह्मचारी साधु को किसी प्रकार से भी उचित 
नहीं है। जिस प्रकार धनी पुरुष चोरों से अपने धन की रक्षा करता है और रक्षा के लिए अनेक 
प्रकार के उपाय सोचता रहता है, ठीक इसी प्रकार ब्रह्मचारी को भी योग्य है कि, वह ब्रह्मचर्य 
रूपी अपने महाधन की रक्षा करे और उसकी रक्षा के लिए मनो-निग्रह आदि अनेक प्रकार के 
सदुपायों की अन्वेषणा करता रहे। 

उत्थानिका--- अब फिर सूत्रकार ब्रह्मचर्य के घातक कारणों का उल्लेख करते हैं :-- 


विभूसा इत्थीसंसग्गो, पणीअं रसभोअर्णं । 
नरस्सत्तगवेसिस्स , विसं तालउडं जहा ॥५७॥ 
विभूषा स्तरीसंसर्ग:, प्रणीतरसभोजनम्‌ । 
नरस्यात्मगवेषिण: , बिषं तालपुर्ट यथा ॥५७॥ 


पदार्थान्वय:--- अत्तगवेसिस्स- आत्म शोधक नरस्स-मनुष्य को विभूसा-शरीर की 
शोभा डत्थीसंसग्गो-स्त्री का संसर्ग तथा पणीअंरसभोअणं-स्निग्ध रस का भोजन, ये सब तालउडं 
विस जहा-तालपुट नाम के विष के समान हैं । 

मूलार्थ-- आत्म शोधक मनुष्य के लिए शरीर की विभूषा, स्त्री का संसर्ग और 
पौष्टिक सरस भोजन तालपुट नामक भयंकर विष के समान हैं । 

टीका-- इस गाधा में ब्रह्मचर्य की रक्षा के लिए शिक्षा दी गई है। जो ब्रह्मचारी 
आत्म-गवेषी है अर्थात्‌ आत्म हित की इच्छा करने वाला है, उस के लिए वबस्त्रादि द्वारा शरीर की 
विभूषा करना, येन केन प्रकारेण स्त्रियों का संसर्ग करना और बल वर्द्धक स्निग्ध रस के भोजन 
का आहार करना, ये सब तालपुट विष के समान हैं। क्योंकि, जिस प्रकार 
'तालमात्रव्यापत्तिकरविषकल्पमहितम्‌' ताल मात्र विष व्यापत्ति का कारण होता है, उसी प्रकार 
उपर्युक्त बातें भी ब्रह्मचर्य के नाश के लिए कारण बन जाती हैं । 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, स्त्री के अंग प्रत्यंग के देखने का निषेध करते हैं :-- 


अंगपच्चंगसंठाणं , चारूलक्लविअपेहिअं । 
इत्थीणं तंन निज्ञाएं, कामरागविवड्ढ॒णं ॥५८ ॥ 
अड्जप्रत्यड्रसंस्थानं , चारुलपित-प्रेक्षितम्‌ । 
स्त्रीणां तत्‌ न निध्यायेत्‌ , कामरागविवर्द्धनमू ॥५८ ॥ 
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पदार्थान्वंय:--- तं-श्रु्वार रस प्रसिद्ध इत्थीणं-स्त्रियों के अंगपच्यंगसंठाणं-अंग 
तथा प्रत्यंगों के संस्थान को तथा चआारुकऋ्नजिअपेहिअं-मनोहर बोलने को एवं मनोहर देखने को न 
निम्झाए-ब्रह्मचारी कदापि न देखे; क्योंकि, ये सब कामराग-विवह्कलुणं-काम राग के बढ़ाने 
वाले हैं । 


पूलार्थ---ब्रहाचारी पुरुष को कदापि स्त्रियों के अड्भ-प्रत्यड्रों के संस्थान, 
आरुभाषण और मनोहर ' कटाक्ष आदि को ' नहीं देखना चाहिए | क्योंकि ये सब काम- 
राग के बढ़ाने वाले और ब्रह्मचर्य का नाश करने वाले हैं। 


टीका-- इस सूत्र में वे बातें बतलाई गई हैं, जिन से काम-राग की वृद्धि होती है और 
ब्रह्मचर्य भंग होता है। यथा-त्रह्मचारी पुरुष को स्त्रियों के अंग-- सिर आदि, प्रत्यंग-- नेत्र 
आदि, संस्थान-- शारीरिक संगठन सम्बन्धी सौन्दर्य आदि तथा स्त्रियों का मनोहर बोलना एवं 
कटक्षपूर्वक मनोहर देखना ये शारीरिक चेष्टाएँ कदापि नहीं देखनी चाहिए । क्योंकि, ये सब बातें 
कामराग को बढ़ाने वाली हैं | इन से शान्त हुई मैथुन की अभिलाषा तीब्र हो उठती है और शान्त 
मन भी चंचल हो कर विक्षुब्ध हो जाता है। मन में क्षुब्धता के आते ही ब्रह्मचर्य और ब्रह्मचर्य 
के साथ संयम सर्वथा नष्ट- भ्रष्ट हो जाता है। यद्यपि स्त्रियों के देखने का निषेध पहले किया जा 
चुका है तथापि यह बहुत भयंकर है। इसका विशेष रूप से परित्याग करना उचित है। अतएव 
इसकी प्रधानता ख्यापन के लिए यह फिर निषेधात्मक उपदेश दिया गया है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, विषय भोगो से स्न्रेह नहीं करने का उपदेश देते हैं :-- 
विसएसु मणुन्नेसु, पेम॑ नाभिनिवेसए। 
अणिच्च तेसिं विन्ञाय, परिणामं पुग्गलाण उ॥५९॥ 
विषयेषु मनोज्ञेषु, प्रेम नाभिनिवेशयेत्‌। 
अनित्यं तेषां विज्ञाय, परिणाम पुदलानां तु॥५९॥ 


पदार्थान्वय:--- तेसिं-उन पुग्गलाण-पुद़लो के परिणामं-परिणाम की अणिच्च॑- 
अनित्यता बिननाय-जान कर मणुप्नेसु-मनोज्ञ विसएसु-बिषयों में पेमं-राग भाव को नाभिनिवेसए- 
स्थापन न करे उ-'तु' शब्द वितर्क अर्थ में व्यवह्तत है। 

मूलार्थ--विचारवान्‌ साधु पुदूलों के परिणाम को अनित्य जान कर मनोज्ञ 
शब्द, रूप, रस, गंध, स्पर्श आदि बिषयों में कदापि राग भाव न करे। 

टीका-- इस गाथा में भी ब्रह्मचर्य का बर्णन किया गया है । यथा-पुदुलों के परिणाम 
को ठीक तौर से समझ कर जो प्रिय वा अप्रिय शब्द रूपादि के विषय हैं, उन के प्रति साधु को 
राग द्वेष नहीं करना चाहिए। कारण यह है कि, प्रत्येक पुदल की अवस्था अनित्य है अर्थात्‌ 
प्रत्येक वस्तुओं में क्षण-क्षण में पूर्व पर्याय का नाश और उत्तर पर्याय की उत्पति रहती है। इसी 
कारण पुदूलों की प्रत्येक क्षण में मनोज्ञ से अमनोज्ञ और अमनोज्ञ से मनोज्ञ अवस्था होती हुई 
प्रत्यक्ष देखने में आती है और पदार्थों का पर्याय जब्न क्षण भर भी स्थायी रूप में नहीं रह सकता, 
तो फिर उन में राग-भाव और द्वेष भाव कैसे किया जा सकता है ? 'बिज्ञाय' शब्द का यह 
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तात्पर्य है कि, श्री जिन बचनानुसार पुदुल व्यवस्था को ठोक-ठीक जान कर पुदूलों के पर्यायों 
के विषय में द्वेष नहीं करना चाहिए। 


उत्थानिका--- अब फिर इसी विषय को स्पष्ट किया जाता है :-- 
पोग्गलाणं परिणामं, तेसिं नच्या जहा तहा। 
विणीअतिण्हो बिहरे, सीईभूएण. अप्पणा ॥६०॥ 
पुदुलानां. परिणामं, तेषां ज्ञात्वा यथा तथा। 
विनीततृष्णो विहरेत, शीतीभूतेन आत्मना॥६०॥ 


पदार्थान्वय:-- तेसिं-ठन परिवर्तन शील पोग्गलाणं-पुदलों के परिणामं-परिणाम को 
जहा तहा-यथाबत्‌ जैसा है बैसा नच्चा-जानकार विणीअतिण्हो-तृष्णा से रहित एवं सीईभूएण 
अप्पणा- प्रशान्तात्मा हो कर साधु बिहरे-विचरण करे। 

मूलार्थ--निर्वाण पद प्राप्ति के लिए कठोर श्रम करने बाला तत्त्वज्ञ मुनि, 
पुदूलों के परिणाम को यथास्थित जान कर, तृष्णा के जाल से सर्वथा मुक्त हो कर, क्षमा 
रूप अमृत जल से आत्मा को शीतीभूत बनाकर, सर्वदा स्वतंत्र रूप से विचरण करे। 

टीका--- जिसकी आत्मा क्रोधादि विकारों से सर्वदा शुद्ध प्रशान्‍्त हो गई है और जो 
तृष्णा राक्षसी के जाल में से बाहर निकल गया है, ऐसे मोक्ष नगर का अनथक पथिक साधु , 
पुदुलों के परिणाम को जो प्रतिक्षण शुभ से अशुभ और अशुभ से शुभ होते रहते हैं, गुरुपदेश से, 
शास्त्राध्ययन से एव प्रत्यक्ष निरीक्षण से भली भाँति जानकर, शब्दादि विषयों में समभाव रखता 
हुआ सर्वथा शान्तचित्त हो कर महीमण्डल में विचरण करे । कारण यह है पुद्लों के परिणाम 
को शान्तियुक्त आत्मा वाले ही मुनि (महात्मा) देख सकते हैं और जिनकी आत्माएँ विकल हैं 
'शान्त नहीं हुई हैं, वे किस प्रकार पदार्थों के परिणाम का यथार्थ ज्ञान कर सकते हैं;" क्योंकि 
पदार्थों का यथार्थ ज्ञान सूक्ष्म एवं गंभीर विचारणा से होता है और वह विचारणा शान्ति से हो 
सकती है तथा जो तृष्णा से रहित हैं वे ही शान्त रूप हो सकते हैं। क्योकि संसार में यह एक 
तृष्णा ही अशान्ति को बढ़ाने वाली है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, जिन शुद्ध भावों से संयम लिया जाए, उन्हीं शुद्ध भावों 
से उसे पालना चाहिए, इस विषय में कहते हैं:-- 


जाइ सद्धाइ निक्खंतो, परिआयद्दाणमुत्तमं । 

तमेव अणुपालिज्ञा, गुणे आयरिअसंमए॥६१९॥ 

यया श्रद्धया निष्क्रान्त:, पर्यायस्थानमुत्तमम्‌ ॥ 

तामेबो5नुपालयेत्‌._, गुणेषु आचार्यसम्मतेषु ॥६१ ॥ 
पदार्थान्यय:---जाडू-जिस सद्धाड़- श्रद्धा से निवखंतो-संसार से निकला है और उत्तम॑- 
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प्रधान परिआयट्टाणं-पर्याय स्थान प्राप्त किया है तमेब-उसी आयरिअसंमएगुणे-आचार्य सम्मत 
गुणों में रही हुई श्रद्धा को अणुपालिज्जा-निरंतर पालन करे | 
मूलार्थ--जिस श्रद्धा से संसार से निकल कर प्रश्नज्या पद प्राप्त किया है, उसी 
83330 कक गुणों में रही हुई श्रद्धा का साधु को, पूर्ण हृढता के साथ पालन करना 
। 


डीका-- इस गाथा में श्री भगवान्‌ ने शिक्षा प्रदान की है। जिस श्रद्धा से संसार रूपी 
कीचड़ से निकल कर परमोत्तम स्थान पर्याय पद रूप (दीक्षा) प्राप्त किया है फिर उसी श्रद्धा 
द्वारा जो आचार्य सम्मत पर्याय के मूल गुण वा उत्तर गुण हैं, उनकी पालना करे। कारण यह है 
कि, यावन्मात्र जो पर्याय के गुण हैं वे सब तीर्थंकारों को सम्मत है, सो साधु को उन गुणों का 
श्रद्धापूर्वक पालन करना उचित है। ' आचार्य सम्मत' इस लिए पाठ दिया गया है कि-- ' नतु 
स्वाप्रहकलड्लिताम्‌' बे गुण आचार्य सम्मत हैं, कुछ अपनी बुद्धि से परिकल्पित नहीं है। 
डेत्थानिका-- अब शास्त्रकार; आचार प्रणिधि के विषय में कहते हैं:-- 
तव॑ चिमं संजमजोगं च, ४ 
सज्ञायजोगं च सया अहिट्टिए। 
सूरे व सेणाइ समत्तमाउह्दे, 
अलमप्पणो होड़ अलं॑ परेसिं॥६२॥ 
तपश्चेद॑ संयमयोगं च, 
स्वाध्याययोगं॑ च सदा<धिष्ठेत्‌। 
शूर इब सेनया समस्तायुध:, 


अलमात्मनो भवति अल परेभ्य: ॥६२ ॥ 


पदार्थान्वय:-- सेणाइ-सेना से घिरे हुए सम्मतमाउह्दे-सम्पूर्ण शस्त्रास्त्रों वाले सूरेव- 
शूरबीर पुरुष के समान इमं-सूत्रोक्त तबं-तप का च-तथा संजमजोगं-सयम योग का च-तथा 
सज्झायजोगं-स्वाध्याय योग का सया-सदा अहिद्विए-धारण करे अष्पणो-अपनी रक्षा करने में 
अलं-समर्थ होड-होता है और परेसिं-अन्य शत्रुओं के हटाने में अलं-समर्थ होता है। 

मूलार्थ--बाह्याभ्यन्तर तप का धारक, संयम योग का पालक एबं स्वाध्याय- 
योग-निष्ठ साधु , इन्द्रिय और कषाय रूप सेना से घिरा हुआ पूर्बोक्त तप आदि शस्स्रों से 
अपनी रक्षा करने में और कर्म शत्रुओं को पराजित करने में उसी प्रकार समर्थ होता है, 
जिस प्रकार एक शस्व॒धारी वीर योद्धा विशाल सेना से घिरा हुआ, आत्म रक्षा करने में 
और शत्रुओं का मुँह मोड़ने में समर्थ होता है। 

टीका-- इस काव्य में आचार प्रणिधि का फल उपमालझ्डार द्वारा वर्णन किया गया 
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जम्मू हल ३३३ _ल- बल 3 जल जनक 
३४७० ] 'दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ अष्टमाष्ययनभ्‌ 


है। यथा-- जो साधु अशनादि तप, पृथ्बी आदि के विषय में संयम व्यापार और वबाचनादि 
स्वाध्याय योग को सदा करने वाला है, वह उसी प्रकार इन्द्रियों और कषायों की सेना से घिरा 
हुआ सम्पूर्ण तप प्रभूति खड्ग आदि आयुधों से अपनी आत्म रक्षा करने और पर कषाय आदि 
शत्रुओं के निराकरण करने में समर्थ होता है, जिस प्रकार एक शूरवीर योद्धा शस्त्र और अस्त्रों 
से युक्त चतुरक्षिणी सेना द्वारा घिरा हुआ अपनी रक्षा करने में और पर शत्रुओं के निराकरण करने 
में समर्थ होता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार, आत्म बिशुद्धि के होने का वर्णन करते हैं :-- 


सज्ञायसज्ञाणरयस्स ताइणो, 
अपावभावस्स तवे रयस्स। 
विसुज्झइ जंसि मल॑ पुरे कडं, 
समीरिअं रूप्पमलं व जोइणा ॥६३ ॥ 


स्वाध्यायसद्ध्यानरतस्थ त्रायिण:, 
अपापभावस्थ. तपसिरतस्य। 
विशुद्धाते यदस्यमलं पुराकृतं, 
समीरितं रूप्यमलमिव ज्योतिषा ॥६ ३ ॥ 


पदार्थान्वयय:--- सज्झायसज्झाणरयस्स-स्वाध्याय रूप सद्ध्यान में रत त्ताइणो- 
अपनी और पर की रक्षा करने वाले अपावभावस्सं-पाप से रहित भाव वाले तबे-तप के विषय में 
पूर्ण रूपेण रयस्स-रत सि-इस पूर्ज गुण विशिष्ट साधु का जे-जो पुरेकडं-पूर्व जन्म कृत मलं-कर्म 
मल है, बह जोड़णा-अग्नि द्वारा समीरिआअं-तपाए हुए रूप्पमलंब-रूप्य मल के समान विसुण्झाड़- 
विशुद्ध हो जाता है। 

मूलार्थ--स्वाध्याय रूप सद्ध्यान में रत, जगज्जीब संरक्षक एवं पाप कालिमा 
रहित विशुद्धभाव वाले साधु का पूर्वकृत कर्म उसी प्रकार दूर हो जाता है, जिस प्रकार 
अग्नि द्वारा तपाए हुए सोने का एवं चाँदी का मल दूर हो जाता है। 

टीका-- इस काव्य में फल विषयक वर्णन किया गया है । यथा-- जो साधु अपनी 
स्वाध्याय आदि प्रधान क्रियाओं को करने वाला है, धर्म तथा शुक्लध्यान का ध्याने वाला है, 
अपनी और पर आत्मा की रक्षा करने वाला है, लब्धि आदि की अपेक्षा रहित होने से शुद्ध चित्त 
वाला है एवं यथा शक्ति अनशादि तप कर्म में रत रहने बाला है; वह पूर्वकृत कर्म मल से इस 
प्रकार शुद्ध हो जाता है, जिस प्रकार अग्नि से प्रेरित किया (तपाया हुआ) सोना और चाँदी, मल 
के निकल जाने से विशुद्ध हो जाता है। सूत्र में जो ' स्वाध्याय ' शब्द दिया है, उससे आत्म ध्यान 
और स्वविद्या का ही ग्रहण है, लौकिक विद्या का नहीं । प्राकृत भाषा के कारण प्राकृत व्याकरण 
से ' अस्य ' शब्द के स्थान पर 'सि' आदेश किया गया है। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, आचार प्रणिधि से मोक्ष रूप महाफल की प्राप्ति बतलाते 
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हुए, अध्ययन का उपसंहार करते हैं ;-- 
से तारिसे दुक्खसहे जिइंदिए, 
सुएण जुत्ते अममे अकिंचणे। 
विरायई कम्मघरणंमि अवगए, 
कसिणब्भपुडावगमे व चंदिमा ॥६४ ॥। 
त्ति बेमि। 


इअ आयार पणिही णाम अट्टठुमज्झयणं। 
स ताहश: दुःखसह: जितेन्द्रिय:, 
श्रुतेनयुक्त: अमम: अकिंचन:। 
विराजते कर्मघने5 पगते, 
कृत्स्नाश्रपुटापगमे इव चन्द्रमा ।६४ ॥ 
इति ब्रवीमि | 
इति ' आचार प्रणिधि ' नाम अष्ट्रममध्ययनं समाप्तम्‌। 


पदार्थान्वय:-- तारिसे-पूर्वोक्त गुण वाला दुक्खसहे-परीषहों को सहन करने वाला 
जिडंंदिए-इन्द्रियों को जीतने वाला सुएण जुत्ते-श्रुत से युक्त अममे-ममत्व भाव से रहित अकिंचणे- 
परिग्रह से रहित स्-वह साधु कम्मघणंमि-कर्म रूप श्याम मेघों के अबगए-अलग हो जाने पर 
कसिणब्भपुडावगमे-संपूर्ण अभ्रपटल से विमुक्त हो जाने पर चंदिमाब-चन्द्रमा के समान विरायड- 
शोभा पाता है। 

मूलार्थ--पूर्वोक्त क्षमा दयादि सदगुणों वाला, परीषहों ( दुःखों ) को समभाव 
से सहन करने वाला, चंचल इन्द्रियों को जीतने बाला, श्रुत विद्या को धारण करने वाला, 
किसी प्रकार की भी ममता नहीं रखने बाला, परिग्रह के भार से हलका रहने बाला, पूर्ण 
संयमी साधु; कर्म रूप मेघावरण के हट जाने पर उसी प्रकार सुशोभित होता है, जिस 
प्रकार सम्पूर्ण बादलों के पटल से पृथक्‌ होने पर चन्द्रमा सुशोभित होता है। 

टीका-- इस काव्य में उपमा अलंकारपूर्वक अध्ययन का उपसंहार किया गया है। 
यथा- जो पूर्वोक्त मुनि योग्य गुणों से संयुक्त है, जो सब प्रकार के भीषण से भीषण परिषहो को 
अविचल रूप से सहन करने वाला है, जो पाँचों इन्द्रियों को और मन को जीतने बाला है, इतना 
ही नहीं, किन्तु जो श्रुत विद्या से युक्त है, जो ममत्व भाव से रहित है तथा जो द्रव्य और भाव से 
अकिंचन है, वह साधु , ज्ञानावरणीय आदि कर्मरूप मेघ के नष्ट हो जाने पर इस प्रकार शोभा 
पाता है, जिस प्रकार शरत्काल में पूर्णमासी का चन्द्रमा सब प्रकार के बादलों के समूह से विमुक्त 
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होकर अनंत नीलाकाश में शोभा पाता है । इस काव्य में जो 'सुएण जुत्ते '- ' श्रुतेनयुक्त:' पद 
दिया है, उसका यह भाव है कि, काव्य के प्रथम पाद में क्रिया का विधान किया गया है, अत; 
द्वितीय पाद के प्रथम पाद में फिर ज्ञान विषयक वर्णन किया गया है, जिसका सारांश यह है कि 
ज्ञान और क्रिया के युगल से ही मोक्ष होता है, दोनों में किसी एक से ही नहीं । सूत्रकार ने 
चन्द्रमा की उपमा देकर शुद्ध-मुक्त जीवों का वर्णन किया है | जिस प्रकार बादलो के समूह से 
विमुक्त होकर चन्द्रमा चराचर जीवो का एवं प्रमेय पदार्थों का प्रकाशक हो जाता है, ठीक उसी 
प्रकार कर्म बादलों से विमुक्त होकर आत्मा लोकालोक का प्रकाशक हो जाता है। 

सम्पूर्ण अध्ययन का संक्षिप्त रूप से मननीय एवं करणीय तत्त्व यह है कि मोक्षाभिलाषी 
मनुष्यों को ज्ञान पूर्विका क्रिया के करने में ही पुरुषार्थ करना चाहिए; क्‍योंकि, सत्‌ क्रिया 
पूर्वक ही अध्ययन किया हुआ श्रुतज्ञान सफलीभूत हो सकता है। 

“' श्री सुधर्मा स्वामी जम्बू स्वामी से कहते है , हे बत्स ! भगवान्‌ महावीर प्रभु के 
मुखारविन्द से जैसा अर्थ इस अष्टम अध्ययन का सुना है, वैसा ही मैंने तुझ से कहा है। अपनी 
बुद्धि से कुछ भी नहीं कहा |! ! 


अष्टमाध्ययन समाप्त 
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अह विणय समाही णाम णवमज्झयणं 
अथ 'विनय समाधि' नामक नवम अध्ययन। 
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उत्थानिका--- आठवें अध्ययन में आचार प्रणिधि का वर्णन करते हुए कथन किया 
है कि ' आचारप्रणिधियुक्त साधु ही निरवद्य वचन बोल सकता है; अत: साधु को आचार 
प्रणिधि में यत्रवान्‌ होना चाहिए। '' जो साधु, आचार प्रणिधि वाला होता है, वह यथोचित 
विनयधर्मसंपन्न होता है, क्योकि बिना विनय धर्म के आचार प्रणिधि का भली भांति पालन नहीं 
हो सकता। अत: आठवें अध्ययन के अनन्तर नवम 'विनय-समाधि ' नामक अध्ययन का वर्णन 
किया जाता है। यही इन दोनों अध्ययनों का परस्पर सुदृढ़ सम्बन्ध है। नवम अध्ययन का प्रथम 
सूत्र इस प्रकार है :- 


थंभा व कोहा व मयप्पमाया, 

गुरुस्सगासे विणयं न सिक्‍खे। 
सो चेव उ तस्स अभूइभावो, 

'फलं व कीअस्स वहाय होई॥९॥ 
स्तम्भद्ठा ( मानाद्वा ) क्रोधाद्वा मायाप्रमादात्‌, 

गुरो: सकाशे विनयं न शिक्षेत। 
स चैव तु तस्य अभूतिभाव:, 


'फलमिव कीचकस्य वधाय भवति ॥५ ॥ 
पदार्थान्वय:--थंभा-अहकार से बा-अथवा कोहा-क्रोध से अथवा मयप्पमाया- 
माया से एवं प्रमाद से, जो गुरुस्सगास-गुरुदेव के समीप विणयं-विनय न सिक्रब्षे-नहीं सीखता 
है सो चेव-सो वे अहंकार आदि उ-निश्चय ही तस्स-उस साधु को अभूड़ भावो-ज्ञानादि सम्पत्ति 
के नाश के लिए होते हैं, व-जिस प्रकार कीअस्स-बास का फलं-फल स्वयं बांस के बहाय-नाश 
के लिए होइ-होता है। 


मूलार्थ--जो शिष्य अहंकार से, क्रोध से, छल से तथा प्रमाद से गुरु - श्री की 
सेवा में रहकर विनय धर्म की शिक्षा नहीं लेता है; सो ये अहंकार आदि दुर्गुण उसके ज्ञान 
आदि सदगुणों के उसी प्रकार नाशक होते हैं, जिस प्रकार बांस का फल स्वयं बांस का 
नाशक होता है। 


टीका--इस अध्ययन का नाम 'विनय समाधि ' है। इसमें समाधि कारक विनय धर्म 
का वर्णन है | क्योंकि, जिस प्रकार वृक्ष, रथादि के योग्य होता है तथा सुवर्ण, कटक कुण्डलादि 
के योग्य होता है; ठीक उसी प्रकार आत्मा भी विनय धर्म के द्वारा समाधि के योग्य होती है। 
यद्यपि विनय के अनेक भेद हैं तथापि मुख्यतया इसके पाँच भेद वर्णन किए गए हैं। 

(१) लोकोपचार विनय--लौकिक फल के लिए अनेक प्रकार से विनय भक्ति, सेवा 
शुश्रूषा करना। (२) अर्थ विनय--धन प्राप्ति के लिए राजा एवं सेठ आदि धनादय पुरूषों की 
विनय करना अर्थात्‌ उनकी आज्ञाओं का पालन करना। (३) काम विनय--अभ्यास वृत्यादि 
द्वारा तथा धनादि द्वारा वेश्या एवं अपनी स्त्री आदि की सेवा करना। (४) भय विनय-- स्वामी 
आदि की विनय करना। यथा--वेतनभोगी दास भयभीत होकर अपने स्वामी की (मालिक 
की) विनय भक्ति किया करता है। (५) मोक्ष विनय--सोक्ष प्राप्ति के लिए गुरुश्री की तथा ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र और तप की सम्यक्तया आराधना करना। 

यह सूत्र मोक्ष प्रतिपादक है; अत: इसमें यहाँ अन्तिम मोक्ष-विनय का ही वर्णन 
किया जाता है। यही सकल सुख-सम्पादक है| जो व्यक्ति, विनय धर्म को ग्रहण नहीं करते हैं; 
उनके विषय में सृत्रकार कहते हैं कि, जो जीव जाति, कुल आदि का अभिमान रखने वाले हैं, 
जो यह समझते हैं कि हम उच्च जाति वाले होकर इस नीच जाति वाले गुरु से किस प्रकार 
विद्याध्ययन करें, वे विनय धर्म के पात्र नहीं हो सकते तथा जो क्रोधी हैं, बात-बात में आग- 
बबूला होते हैं, गुरु से शिक्षा लेते समय जिनकी त्यौरियां चढ़ जाती हैं, वे भी विनय धर्म के 
अधिकारी नहीं हो सकते। किश्व जो मायावी हैं, शिक्षा के डर से “' आज तो मेरे पेट में दर्द हो 
रहा है सिर दुःख रहा है'' इत्यादि छलकपट करके खाली पड़े रहने में प्रसन्न रहते हैं, वे भी 
विनय धर्म द्वारा कभी अपनी आत्मा को उन्नत नहीं कर सकते तथा जो प्रमादी हैं, जिन्हें पढ़ने, 
लिखने, सेवा करने में जोर पड़ता है, वे भी गुरुश्री के समीप विनय धर्म की शिक्षा नहीं ले 
सकते | भाव यह है कि उक्त अवगुण बाले व्यक्ति, गुरुश्री के पास विनय करने में कदापि नहीं 
ठहर सकते । वे अवसर पाकर झट पट विनय धर्म की मर्यादा से च्युत हो जाते हैं। क्‍योंकि ये 
अहंकार आदि दुर्भाव विनय शिक्षा में विध्न के हेतु हैं। 

इन उपर्युक्त अहंकार आदि भावों का यह फल होता है कि, ये अहंकार आदि दुर्गुण 
उस जडमती शिष्य के अभूतिभाव के लिए होते हैं एवं अभूतिभाव के होने से ज्ञान, दर्शन आदि 
गुणरूप जो भाव प्राण हैं, उनके विनाश के लिए भी होते हैं । तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार बांस 
का फल बांस के नाश के लिए ही होता है, ठीक तद्बत्‌ अहंकार आदि भाव भी ज्ञानादि के लिए 
ही माने गए हैं तथा जिस प्रकार बांस परस्पर के संघर्षण से नाश को प्राप्त हो जाते हैं, तद्दगत्‌ 
अहंकारादि भाव भी आत्म शक्तियों को विकसित न होने के लिए प्रबलतम कारण बन जाते हैं | 


उत्थानिका---अब सूतज्रकार, गुरुश्नी को अल्पश्रुत समझ कर निन्दा करने बाले कुशिष्यों 
के विषय में कहते हैं :-- 
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जे आवि मंदत्ति गुरुं विइहत्ता, 


डहरे इमे अप्पसुअत्ति नच्चा। 
हीलंति मिच्छं पडिवज्ञमाणा, 

करंति आसायण ते गुरुणं॥२॥ 
ये चापि मन्द इति गुरु विदित्वा, 


डहरो( अल्पवया: )5 यमल्पश्रुत इति ज्ञात्वा। 
हीलयन्ति( अनाद्वियन्ते )मिथ्यात्वं प्रतिपद्यमाना:, 


कुर्वन्ति आशातनां ते गुरुणाम्‌॥२॥ 

पदार्थान्वय:--जे आबि-जो द्रव्य साधु गुरु -गुरु को मंदत्ति-यह मन्द है ऐसा बिद्धत्ता- 
जानकर अथवा डमे-यह डहरे-अल्पवयस्क है, अत: अप्पसुअत्ति-यह अल्पश्रुत है ऐसा नच्चा- 
जानकर हीलंति-गुरु की अवहेलना करते हैं ते-वे मिच्छंपडिवज्जमाणा-मिथ्यात्व को ग्रहण 
करते हुए गुरुणं-गुरुओ की असायण- आशातना करते हैं। 

मूलार्थ--जो दुर्खुत्द्धि शिष्य अपने गुरुओं को मन्दबुद्धि , अल्पवयस्क एवं 
अल्पज्ञ जान कर उनकी हीलना ( निन्दा ) करते हैं; वे मिथ्यात्वभाव को प्राप्त हुए अपने 
गुरुजनों की बड़ी भारी आशातना करते हैं। 


टीका---इस काव्य में इस बात का वर्णन किया गया है कि , मिथ्यात्व का ग्रहण किस 
प्रकार किया जा सकता है, जैसे कि, जो कोई द्रव्यलिज्डरी साधु, अपने गुरु के विषय में ' यह मेरा 
गुरु मूर्ख है, सत्प्रज्ञ-विकल है, शास्त्रों की युक्तियों का विचार करने में असमर्थ है अथवा यह 
छोटी अवस्था वाला है, इतना ही नहीं किन्तु अल्पश्रुत है अर्थात्‌ पठित भी नहीं है ।' इत्यादि 
प्रकार से गुरुश्री को हीलना-अवज्ञा-निंदा करता है: वह मूर्ख शिष्य सर्व पाप शिरोमणि रुप 
मिथ्यात्व का बन्ध करता है; जिससे अनन्त काल तक संसार अरबी में परिभ्रमण करना पड़ता 
है। अतएव किसी भी दशा में किसी प्रकार से शिष्य को गुरु की हीलना नहीं करनी चाहिए। 
कारण कि, ऐसा करने से गुरुजनों की आशातना होतो है। दूसरे शब्दों मे यों कहिए कि 
सम्यग्ज्ञान आदि को ही आशातना होती है। क्योकि, उक्त सम्यग्ज्ञान आदि गुण गुरुओं से ही प्राप्त 
होते हैं और जब गुरुओं की अवहेलना की जाती है तो फिर उक्त गुणों की प्राप्ति कहाँ से हो 
सकती है| वृक्ष का मूलोच्छेदन करके मधुर फलो को खाने की इच्छा करना बड़ी मूर्खता है; 
जिस की तुलना कहीं भी नहीं हो सकती । यह गुरुजनों की अवज्ञा 'सूया' और ' असूया' 
नामक दो रीतियों से होती है। 'सूया' उस रीति को कहते हैं जो ऊपर से तो स्तुतिरुप मालूम 
होती है, परन्तु अंदर से निंदरूप विष-नदी हिलोरें लेती रहती है । यथा-बस गुरु जी कया हैं । 
विद्या में तो बृहस्पति को पराजित करने वाले हैं । सभी शास्त्रों में इन की अव्याहतगति है । जैसे 
भी पूर्ण बयोवृद्ध हैं, इनके अनुभवों का क्‍या ठिकाना है, इन्हें सभी प्रकार के धार्मिक कृत्यों 
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का पूरा-पूरा अनुभव है। अत: इन की सेवा करनी ही चाहिए इत्यादि | यह हमसे सभी तरह 
बड़े हैं आदि आदि। असूया उस रीति को कहते हैं जिस में स्पष्ट निन्दा की जाती है। यथा- 
तुझे क्‍या आता है? तुझ से तो हम ही अच्छे जो थोड़ा बहुत कुछ जानते तो हैं। तब तो सब 
का सत्यानाश हो गया जो तुझ जैसे निरक्षर भट्टाचार्य गुरु बन जैठे। अवस्था भी तो कितनी 
छोटी है? हमें तो इस छोकरे से शिक्षा लेते लज्जा आती है इत्यादि। 

सूत्रकार का यह अभिप्राय है कि विचार शील साधु को इन दोनों ही कलंको से सर्वथा 
पृथक्‌ रहना चाहिए। प्रकट रुप से या गुप्त रुप से, गुरुजनों की निन्‍्दा करके अपनी जिह्ला को 
अपवित्र नहीं बनाना चाहिए। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार अग्नि की उपमा द्वारा गुरुकी आशातना करने का निषेध 
करते है :-- 


पगईए मंदावि भवंति एगे, 

डहरावि जे सुअबुद्धोववेआ। 
आयारमंता गुणसुट्ठिअप्पा, 

जे हीलिआ सिहिरिव भास कुज्जा॥३ ॥। 
प्रकृत्या मन्दा अपि भवन्ति एके, 

डहरा अपि अ ये श्रुत-बुदध्युपपेता: । 
आचारवन्तो गुणस्थितात्मान:, 


ये हीलिता: शिखीव भस्म कुर्यु: ॥३ ।॥। 
पदार्थान्वय:--एगे-कोई एक वयोवृद्ध साधु पगईए-प्रकृति से मंदाबि- मन्द बुद्धि भी 
भवंति-होते हैं अ-तथा जे-कोई एक डहरावि-अल्पवयस्क साधु भी सुअबुद्धोबरेआ- श्रुत 
और बुद्धि से युक्त भवंति-होते हैं तथा कोई एक आयार मंतो-आचार वाले और गुणसुटद्ठिअप्पा- 
गुणों में स्थिर आत्मा वाले होते हैं, अस्तु जे-जो ये साधु हीलिआ-हीलना किए हुए सिहिरिव- 
अग्नि के समान भासं-गुणो को भस्मसात्‌ कुज्जा-करते हैं। 


मूलार्थ--बहुत से वयोवृद्ध मुनि भी स्वभाव से मन्द बुद्द्धि होते हैं तथा बहुत से 
छोटी अवस्था वाले नवयुवक भी श्रुतधर एवं बुच्द्विशाली होते हैं। अतः ज्ञान में न्‍्यूनाधिक 
कैसे ही हों, परन्तु सदाचारी और सदुणी गुरुजनों की कभी अवज्ञा नहीं करनी चाहिए; 
क्योंकि इनकी अवज्ञा अग्नि के समान सभी सदुणों को भस्मीभूत कर देती है। 


टीका--इस काव्य में उपमालड्डार से गुरु श्री की आशातना करने का फल दिखलाया 
गया है । यथा--कोई साधु बड़ी अवस्था वाले तो होते हैं, किन्तु स्वभाव से ही मन्द बुद्धि अर्थात्‌ 
सत्प्रज्ञा विकल, कर्म की विचित्रता से सद्बुद्धि रहित होते हैं तथा इसके विपरीत कोई साधु 
छोटी अघस्था वाले भी श्रुत और बुद्धि से युक्त होते हैं। परन्तु ये सब आचार संपन्न और 
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आत्मिक गुणों में भली भाँति स्थित साथु , अणुमात्र भी हीलना करने योग्य नहीं हैं। अतएब इन 
गुरुजनों की भूलकर भी कभो आशात 7 नहीं करनी चाहिए। कारण यह है कि, जिस प्रकार 
प्रचण्ड अग्नि-शिखा क्षण मात्र में बडे स बड़े इन्थन आदि पदार्थों के समूह को भस्मसात्‌ करती 
(जला देती) है, इसी प्रकार गुरुजनो की की हुई हीलना भी, करने वाले साधु के ज्ञानादि गुणों 
को भस्म कर देती है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, सर्प क्रो उपमा देकर अल्पवयस्क गुरूजनो की हीलना 
से होने वाले दोषों का कथन करते हैं :- - 


जे आवि नागं डहरंति नच्चा, 
आसायए से अहिआय होड़। 
एवायरियंपि हु हीलयंतो, 


निअच्छह जाइपहं खु मंदो॥ ४॥ 
यश्चापि नागं डहर इति ज्ञात्वा, 

आशातयति तस्य अहिताय भवति। 
एवमाचार्यमपि हीलयन्‌, 

नियच्छति जातिपन्थानं खलु मन्दः ॥ ४ ॥ 


पदार्थान्वय;---जे अवि-जो कोई अज्ञानी पुरुष नागं-सर्प को डहरंति-छोटा बच्चा 
नच्चा-जानकर आसायए-उसकी कदर्थना करता है से-सो जिस प्रकार वह सर्प कदर्थक को 
अहिआय-अहित के लिए होड़-होता है एवं-इसी प्रकार आयरियंपि- आचार्य की हीलयंतो- 
'हीलना करता हुआ मंदो-मूर्ख भी ख्ु-निश्रय ही जाइपहं-एकेन्द्रिय आदि जातियों के मार्ग को 
निअच्छड्-जाता है। 

मूलार्थ--जिस प्रकार ' यह तो बहुत छोटा है, यह क्या कर सकेगा ' इस विचार से 
कदर्थित किया हुआ भी लघु-सर्प, कदर्थक को अहितकारक होता है; ठीक इसी प्रकार 
अल्पवयस्क आचार्य की भी हीलना करने वाला मन्द बुद्धि शिष्य, एकेन्द्रिय आदि ज्ञान 
शून्य जातियों के पथ का पथिक बनता है। 


टीका--इस काव्य में दृशन्त द्वारा आचार्य की आशातना करने का फल दिखलाया गया 
है । यदि कोई मूर्ख साँप को छोटा बच्चा जान कर उसको लकड़ी आदि से पीड़ित करता है तो 
वह साँप पीड़ित हुआ जिस प्रकार कदर्थना करने वाले के अहित के लिए समुद्यत होता है 
अर्थात्‌ काट खाता है, इसी प्रकार जो शिष्य, अपने आपको वृद्ध या बहुश्रुत मानता हुआ किसी 
कारण विशेष से आचार्य-पद प्रतिष्ठित लघुवयस्क आचार्य की व गुरु महोदय की आशातना 
करता है, वह एकेन्द्रिय आदि दुःखमय जातियो के मार्ग को जाता है अर्थात्‌ एकेन्द्रिय आदि 
योनियों में चिरकाल तक परिभ्रमण करता है । यही उक्त दृष्टान्त का अर्थोपनर्थ है । कारण यह है 
कि, जब सामान्य रूप से की हुई निनन्‍दा का अन्तिम परिणाम संसार परिभ्रमण ही कथन किया 
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गया है तो फिर आचार्य वा गुरु की निन्‍्दा के विषय में तो कहना ही क्या है सूत्रकार ने जो यह 
लघुसर्प का दृष्टान्त देकर आचार्य की आशातना का कुफल प्रदर्शित किया है, इसका स्पष्ट भाव 
यह है--जिस प्रकार लघुसर्प की आशातना इस लोक मेँ हितकर नहीं होती, उसी प्रकार आचार्य 
वा गुरु की आशातना भी इस लोक और परलोक दोनों में हितकर नहीं होती है। अतः 
हिताभिलाषी शिष्य का कर्त्तव्य है कि वह कदापि गुरुजनों की आशातना न करे। 


उत्थानिका--अब सूत्रकार, दृष्टान्त और दार्श्टान्तिक में महान्‌ अन्तर दिखलाते हैं :-- 

आसीविसो वावि परं सुरुट्टो, 

कि जीवनासाउ परंनु कुज्जा। 
आयरिअपाया पुण अप्पसन्ना, 

अबोहिआसायण नत्थि मुक्खो ॥५ ॥ 
आशाीविषश्चा5पि परं सुरुष्टः, 

कि जीवितनाशात्‌ परे नु कुर्यात्‌। 
आचार्यपादाः पुनः अप्रसन्ना, 

अबोधिमाशातनया नास्ति मोक्ष: ॥॥५॥ 


पदार्थान्वय:--परं-अत्यन्त सुरुट्टो-क्ुद्ध हुआ आसीबिसो वादि-जहरीला साँप भी 
जीवनासाउ-प्राण नाश से परं-अधिक और किंनु कुज्जा-क्या कर सकता है। पुण-परन्तु 
आयरिअपाया-पृज्यपाद आचार्य तो अप्पसन्ना-अप्रसन्न हुए अबोहिं-अबोधि के करने वाले होते 
हैं, अत: आसायण-आशातना से मुक्खो-मोक्ष नत्थि-नहीं होता। 


मूलार्थ--- अतीबव क्ुद्ध हुआ भी दृष्टि-विष सर्प, बेच्ञारा प्राण नाश से अधिक 
और क्‍या कर सकता है, कुछ नहीं । परन्तु पूज्यपाद आचार्य तो अप्रसन्न हुए उस अबोधि 
को करते हैं, जिससे अनेक जन्म जन्मान्तरों में असह्या दुःख भोगने पड़ते हैं। अत: आचार्य 
की आशातना करने से कभी मोक्ष नहीं मिल सकता। 


टीका---इस काव्य में दृष्टात्त और दार्शन्तिक का महदन्तर दिखलाया गया है। 
आशीविष नामक महा जहरीला सर्प यदि कभी छेड़ा हुआ अतिशय कुपित हो जाएं, तो भी वह 
प्राण नाश से बढ़ कर और कुछ नहीं कर सकता। अर्थात्‌ क्रुद्ध सर्प अधिक से अधिक मृत्यु दण्ड 
दे सकता है; इस से आगे की कोई बात उसके बस की नहीं । परन्तु यदि कभी आशातना द्वारा 
पूज्य आचार्य अप्रसन्न हो जाए तो उनकी अप्रसन्नता के कारण से अज्ञान की प्राप्ति होती है और 
अज्ञान से मिथ्यात्व की प्राप्ति अपने आप हो जाती है; इसमें सन्‍्देह नहीं है। अन्तत: मिथ्यात्व की 
प्राप्ति से आशातनाकारक को अनन्त संसार चक्र में परिभ्रमण करना पड़ता है। सूत्रकार ने 
आशातना का यह अबोधि फल तो बतलाया ही है, परन्तु '' आसायण नत्वथि मुक्खो '” पद देकर 
तो और भी दुर्विनीत शिष्यों की आँखें खोल दी हैं। इस वाक्य का यह आशय है कि, जो साधु 
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|; 


चैसे तो अनेकानेक कठोर से कठोर जप तप क्रियाएँ करता है तथा शुद्ध, साधुता द्वारा मोक्ष पाने 
के लिए कठोरतम परिश्रम करता है; परन्तु साथ ही आचार्य श्री की आशातना करता है, तो उस 
साधु को मोक्ष नहीं मिल सकता, उसका समस्त क्रिया काण्ड निष्फल ही जाता है। अत: यदि 
मोक्ष पाने की सच्ची अभिलाषा है तो विनय द्वारा गुरु श्री को हमेशा प्रसन्न रखना चाहिए। गुरु 
श्री की प्रसन्नता में ही मोक्ष है। 


उत्थानिका--अब फिर यही विषय स्पष्ट किया जाता है :-- 


जो पावगं जलिअमवक्कमिज्ञा, 
आसीविसं वावि हु कोवइज्जा। 
जो वा विस रायइ जीविअट्टी, 


एसोवमासायणया.गुरुणं ॥६ ॥ 
य: पावक॑ ज्वलितमपक्रामेत्‌ , 

आशीविषं वाउपि ही. कोपयेत। 
यो वा विषं रख्ादति जीवितार्थी , 

एा उपमा आशातनया गुरुणाम्‌ ॥६ ॥ 


पदार्थान्बय:---जो-जो कोई जलिआं-प्रज्वलित पावरगं-अग्नि को पैरों से वक्कमिज्जा- 
अपक्रमण करे बा-अथवा आसीबिसं वि-आशीविष सर्प को भी हु-निश्चय ही कोवड़ज्जा- 
क्रोधित करे बा-अथवा जीविअड्डी-जीवन का अर्थी होकर जो-जो कोई बिसं-हलाहल विष को 
रखायड़-खाए एसोवमा-ये सब उपमाएँ गुरुणं-गुरुओ की आसायणया-आशातना से सम्बन्ध 
रखने जाली हैं। 

मूलार्थ-- जो अभिमानी शिष्य, आचार्य जी की आशातना करता है, वह प्रचण्ड 
धधकती हुई अग्नि को पैरों से मलकर बुझाता है, बड़े भारी ज़हरी सर्प को क्कुद्ध करता है 
तथा जीने की इच्छा से सद्य: प्राणहारी 'हलाहत्म ' नामक विष को खाता है। 


टीका--इस काव्य में भी उपमा द्वारा गुरु की आशातना करने का फल दिखलाया 
गया है। यथा-गुरु श्री की आशातना करने वाले मदान्ध शिष्य, अपने मन से पूरे अनुभवी दिग्गज 
पण्डित बनते हैं परन्तु वे वास्तव में बिल्कुल मूर्ख और अज्ञानी हैं । जिसे अपने हित-अहित का 
ज्ञान नहीं तथा अपने कर्त्तव्य का कुछ भान नहीं, वह मूर्ख नहीं है तो फिर और क्‍या हो सकता 
है। अवश्य ही वह मूर्ख--मूर्ख नहीं, महामूर्ख है। सूत्रकार स्वय ही ऐसे अभिमानी शिष्य की 
मूर्खता प्रकट करते हुए कहते हैं कि, जिस धधकती हुई, प्रतिपल में भीषण रुप धारण करने 
वाली अग्नि के पास से गमन करने तक में भय रहता है, उसी अग्नि को जो पैरों से कुचल-कुचल 
कर बुझाने की चेष्टा करे, बह मूर्ख है। जिस करिकराकार (हाथी सूड के समान) कृष्ण सर्प के 


नथपाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [३६० 


देखने मात्र से हृदय दहल उठता है, उसी सर्प को जो क्रीड़ा, मनोरञ्लन के वास्ते छेड़ कर 
अतिशय क्ुद्ध करता है, बह निश्चय ही मूर्ख है। किझ्च--जिस विष की एक नन्‍्हीं सी बूँद ही 
क्षणमात्र में अनेक मनुष्यों के जीवन का अन्त कर सकती है; उसी भर्यंकर विष को जो आयु 
वृद्धि के लिए यथेच्छ पीता है, जह भी मूर्ख शिरोमणि है। ये तीनों काम करने वाले जिस तरह 
एक से एक बढ़कर मूर्ख हैं, उसी तरह वह भी मूर्ख है, जो धर्मोपदेशक आचार्य श्री जी की 
अभिमान या प्रमाद के कारण से आशातना करता है। सारांश यह है कि, जिस प्रकार पूर्वोक्त 
क्रियाएँ क्रिया-कारक को महाकष्ट देने वाली होती हैं, ठीक उसी प्रकार गुरुजनों की आशातना 
भी आशात्तनाकारक शिष्य को महान कष्ट पहुँचाती है । 

उत्थानिका--- अब पूर्वसूत्रोक्त उपमाओं से आशातना की विशेषता दिखलाई 
जाती है :-- 


सिआ हु से पावय नो डहिज्ञा, 
आसीविसो वा कुवियो न भक्‍्खे। 
सिआ विस हलाहलं न मारे, 
न आवि मुक्खो गुरुहीलणाए॥७॥ 
स्यात्‌ खलु स पावक:ः न दहेत, 
आशीविधो वा कुपितो न भक्षयेत्‌। 
स्यात्‌ विष॑ हलाहलं न मारयेत्‌, 
न चापि सोक्षो गुरूहीलनया॥॥७॥ 
पदार्थान्वय:--मसिआ-कदाचित्‌ से-वह पावय-प्रचण्ड-अपग्नि हु-निश्रय ही नोडहिज्जा- 
दहन न करे बा-अथवा कुवियो-कुपित हुआ भी आसीविसो-आशीविष सर्प न भक्रखे-नहीं 
काटे वि-इसी प्रकार सिआ-कदाचित्‌ से-वह हलाहलं-हलाहल नामक तोब्र विष भी खाया हुआ 
न मारे-न मारे, किन्तु गुरुहीलणाए-गुरु की हीलना से न आवबि मुक्खो-मोक्ष कभी नहीं 
होता है। 
मूलार्थ--कदाचित्‌ अपक्रमण की हुई प्रचण्ड अग्नि भी भस्म न करे, छेड़ा हुआ 
क्कुद्ध सर्प भी न काटे तथा खाया हुआ हलाहल विष भी न मारे, अर्थांत्‌ ये सब बातें 


असंभव भी संभव हो सकती हैं, परन्तु गुरु की आशातना करने वाले दुर्बुन्द्धि शिष्य को 
मोक्ष संभव नहीं हो सकता है। 

टीका--इस काव्य में उक्त विषय की विशेषता दिखलाई गई है। यथा--कदाचित्‌ 
मंत्रादि के प्रतिबन्ध से पूर्वोक्त जलती हुई अप्नि भी पाँव को भस्म न कर सके | कदाचित्‌ मंत्र 
आदि के बल से कुपित हुआ भी पूर्बोक्त सर्प किसी प्रकार की क्षति न पहुँचा सके । इसी प्रकार 
मंत्रादि के योग से पूर्वोक्त हलाहल नामक भयंकर विष भी खाया हुआ मारक न हो सके। परन्तु 
जो गुरुओं की आशातना की हुई है, उसके अशुभ फल भोगे बिना कोई भी जीव मुक्त नहीं हो 
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सकता है अर्थात्‌ सांसारिक दुःखों से छुटकारा नहीं पा सकता। कारण यह है कि, आशातना, 
संसार परिभ्रमण का मूल कारण है। सूत्रकार के इस कथन का सारांश इतना ही है कि किसी 
औषधि आदि द्वारा या मंत्र आदि द्वारा उक्त अग्नि आदि पदार्थ, बिपर्यय किए जा सकते हैं; परन्तु 
गुरुओं की आशातना की हुई, कभी विपर्यय नहीं हो सकती | चाहे कुछ भी हो, वह तो अपना 
'फल अवश्य देती है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार, पर्वत भेदन आदि की उपमा देकर गुरुश्री की आशातना 
करने का निषेध करते हैं :-- 


जो पव्वयं सिरसा भित्तुमिच्छे, 

सुत्त वा सीह पडिबोहइज्जा। 
जो वा दए सत्तिअग्गे पहारं, 

एसोवमा55सायणया गुरुणं ॥८ ॥ 
यः पर्वत॑ शिरसा भेत्तुमिच्छेत्‌, 

सुपं वा सिंह प्रतिबोधयेत्‌। 
योवा ददीत शब्त्यग्रे प्रहारं, 

एबा उपमा आशातनया गुरूणाम्‌॥८ ॥॥ 


पदार्थान्वय:--जो-जो कोई पुरुष पव्यय-पर्वत को सिरसा-सिर से भित्तुं-फोड़ने 
की इच्छा करे व-तथा कोई पुरुष सुत्तं-सोते हुए सीहँ-सिंह को पडियोहइज्जा-प्रतिबोधित करे 
चा-तथा जे-जो कोई सत्तिअग्गे-शक्ति की धारा पर पहारं-हाथ पैर आदि का प्रहार दए-मारे, 
एसोवमा-सो ये ही सब उपमाएँ गुरुणं-गुरुओं की आसायणया- आशातना से जाननी चाहिए। 

मूलार्थ--जो मदान्ध शिष्य गुरुजनों की आशातना करता है, वह कठिन पर्वत 
को मस्तक की टक्कर से फोड़ना चाहता है, सोते हुए सिंह को जगाता है तथा शक्ति 
की तीक्षण धार पर अपने हाथ-पैर का प्रहार करता है। 


टीका--जिस पर्वत को तोपों के सर्वसंहारी विशाल गोलों की वर्षा भी क्षत-विक्षत 
नहीं कर सकती, उसी पर्वत को जो स्वयं टक्कर मार मार कर चकना चूर करना चाहता है, वह 
मूर्ख है। क्योंकि, इससे अपना सिर टकराकर खंड-खंड हो जाता है और पर्वत का कुछ नुकसान 
नहीं होता | जिस सिंह का दर्शन मात्र भी प्राणों को कँपा देता है, उसी सोते हुए केसरी को जो 
निरस्त्र पुरुष लात मार कर जगाता है, वह मूर्ख है। क्योंकि, इससे सिंह की कुछ हानि नहीं 
होती। प्रत्युत हानि उसी को है। वह ही अपने जीवन से हाथ धोकर काल के मुख में जा पड़ता 
है। जिस शक्ति की धारा जरा सी भी लगी हुई शरीर से रक्त धारा बहा देती है, उसी शक्ति की 
धारा को जो पाद प्रहार एबं मुष्टि प्रहार करके तोड़ता है; वह निश्चय ही महामूर्ख है । क्योंकि, इस 
से शक्ति की धारा खण्डित नहीं होती, प्रत्युत प्रहार करने वाले के ही हाथ-पैर कट जाते हैं एवं 
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जिस तरह उपर्युक्त तीनों काम करने वाले मूर्ख हैं और अपने कर्मों से दुःख पाते हैं, उसी प्रकार 
जो दुर्मति शिष्य, अभिमान से आचार्य की येन केन प्रकारेण आशातना करता है, वह सब मूर्ख 
शिरोमणियों का भी शिरोमणि है; बह इस लोक और परलोक दोनों में अतीव महान्‌ दुःख पाता 
है। उसके उपार्जित संयम कर्म सब निष्फल हो जाते हैं और मोक्ष नहीं मिल सकता। 
उत्थानिका---अब सूत्रकार, दृष्टान्त और दार्श्ान्तिक में महान्‌ अन्तर दिखलाते हैं :-- 


सिआ हु सीसेण गिरि पि भिंदे, 
सिआ हु सीहो कुविओ न भक्‍्खे। 
सिआ न भिंदिज्ज व सत्तिअग्गं, 


न आवि मुक्खो गुरुहीलणाए॥९॥॥ 
स्यात्‌ खलु शिरसा गिरमपि भिन्द्यात्‌, 

स्यात्‌ सिंह: कुपितो न भक्षयेत्‌। 
स्यातून भिन्द्यात्‌ वा शक्त्यग्रं, 

न चापि मोक्षो गुरुहीलनया॥९॥ 


पदार्थान्वय:---सिआ-कदाचित्‌ हु-निश्चय ही कोई सीसेण-सिर से गिरिंपि-पर्जत 
को भी भिंदे-भेदन कर दे सिआ-कदाचित्‌ कुविओ-कुपित हुआ सीहो-सिंह भी हु-निश्चय ही 
न भक्‍्खे- भक्षण न करे वा-तथा सिआ-कदाचित्‌ सत्तिअग्गे-प्रहार की हुई शक्ति की धारा भी न 
भिंदिज्ज-हस्तादि को खण्डित न करे, ये सब बातें तो कदाचित्‌ हो भी सकती हैं, किन्तु न आबि 
मुक्खो गुरुहीलणाए-गुरु की अथहेलना करके कोई मोक्ष नहीं प्रात्त कर सकता। 


मूलार्थ-- कदाचित्‌ कोई सिर की टक्कर से पर्वत को भी फोड़ दे, कुपित हुआ 
सिंह भी न मारे, शक्ति की धारा पर प्रहार किए हुए भी हस्त पादादि न कटें; किन्तु 
गुरुहीलना-कारक शिष्य, कभी मोक्ष पाकर दुःखों से छुटकारा नहीं पा सकता। 


टीका--इस काव्य में पूर्व अलछ्डारों के विषय में विशेषता दिखलाई गई है। यथा -- 
कोई शक्तिशाली वासुदेव आदि महापुरुष अपने सिर की एक टक्कर से ही पर्बत को खण्ड-खण्ड 
करके भेदन कर सके तथा मंत्र आदि की सामर्थ्य से कुपित हुआ सिंह भी बकरा हो जाए और 
मार न सके तथा किसी देबानुग्रह से शक्ति की तीक्ष्ण धारा भी प्रहार करने पर तिलमात्र चोट न 
पहुँचा सके | ये सब बातें, जो पूरी असंभव दिखाई देती हैं, साधनवशात्‌ पूर्णतया संभव हो 
सकती हैं । परन्तु गुरुकी आशातना करने से जो दुष्कर्म बंधते हैं, उनका फल भोगे बिना दूषित 
वाक्य बोलने वाले शिष्य को मोक्ष संभव नहीं हो सकता है उसे मोक्ष संभव कराने में मंत्र, तंत्र, 
जड़ी-बूटी आदि कोई भी वस्तु फलीभूत नहीं हो सकती। सूत्रकार का स्पष्ट एवं संक्षिप्त भाव 
यह है कि, स्व-शक्ति किंवा देव-शक्ति द्वारा असंभव से असंभव और कठिन से कठिन कार्य 
भी सुसंभव एवं सुसरल हो सकते हैं, परन्तु गुरुश्री की अवहेलना से मोक्ष-पद॒ प्राप्ति कदापि 


३६६ ] दशबैकालिकसूत्रम- [ भवभाध्ययमम्‌ 


किसी भी मंत्र यंत्रादि साधन से संभव एवं सरल नहीं हो सकती। अत: मोक्ष-पद के उत्कट 
अभिलाषी शिष्यों को भूलकर भी गुरु की आशातना नहीं करनी चाहिए। 


उत्थानिका--- अब, सूत्रकार आचार्य की अप्रसन्नता से अबोधित की प्राप्ति 
बतलाते हैं :-- 
आयरिअपाया पुण अप्पसन्ना, 
अबोहि आसायण नत्थि मोक्‍्खो। 
तम्हा अणाबाह सुहाभिकंखी, 
गुरुप्पसायाभिमुहो.._ रमिज्जा ॥१०॥ 


आचार्यपादा: पुनः अप्रसन्ना, 
अबोधिमाशातनया नास्ति मोक्ष: । 

तस्मात्‌ अनाबाधसुखाभिकादुक्षी, 
गुरुप्रसादाभिमुखो: रमेत॥१०॥ 


पदार्थान्वयय:---आयरिअपाया-पूज्यपाद आचार्य अप्पसन्ना-अप्रसन्न हुए अबोहि- 
अबोधिकारक होते हैं, अत; यह निश्चित है कि, आसायण-आशातना से मोक्खो-मोक्ष नत्थि- 
नही होता है तम्हा-इस लिए अणाबाहसुहाभिकंखी-मुक्ति के अनाबाध सुख की इच्छा रखने 
वाला भव्य जीव गुरुप्पसायाभिमुहो-गुरु की प्रसन्नता के लिए रमिज्जा-सचेष्ट प्रवृत्ति करे। 


मूलार्थ-- पूज्यपाद आचार्यों को अप्रसन्न करने वाले व्यक्ति को अबोधि की 
प्राप्ति होती है तथा वह कदापि मोक्ष के सुख का भागी नहीं बन सकता । अतएव अनाबाध 
मुक्ति सुख की इच्छा करने वाले सज्जनों का कर्त्तव्य है कि, वे अपने धर्म गुरुओं को प्रसन्न 
करने के लिए सदैव प्रयत्नशील रहें । 


टीका--इस काव्य मे गुरुभक्ति का दिग्दर्शन कराया गया है । यथा--यदि पूज्यपाद 
आचार्य किसी कारण से अप्रसन्न हो जाएँ तो शिष्य को मिथ्यात्व की प्राप्ति होती है। कारण कि, 
गुरु द्वारा सम्यग्ज्ञान के पढे बिना शट्डाएँ उत्पन्न होंगी और फिर आत्मा मिथ्यात्व की ओर प्रवृत्त 
हो जाएगी। अत: मुनि के बाधा रहित अनुपम सुखों की इच्छा करने वाले भव्य व्यक्ति को योग्य 
है कि, वह गुरु को प्रसन्न रखने के लिए सदैव उद्यत रहे अर्थात्‌ जिन-जिन क्रियाओं के करने 
से गुरुदेव प्रसन्न होकर ज्ञानदान देते रहें, वे क्रियाएँ अवश्य शिष्य को करने योग्य हैं ।इस कथन 
से यह स्पष्टतया सिद्ध हो गया है कि, मोक्षसुखाभिलाषी को गुरुभक्ति अवश्यमेव करनी चाहिए। 
क्योंकि, गुरुदेव ही सच्चे मोक्ष-पद प्रदर्शक हैं। 


उत्थानिका--अब सूत्रकार, अग्नि की उपमा से गुरुश्री की पुज्यता बतलाते हैं :-- 


न ्राााााााााााणामनाामााााक्बकआससा सबक हल नुलतु_ु ३ आज अब ता ला जज बललककक रन लकनलकलिककि लक 
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जहाहि-अग्गी जलणं नमंसे, 
नाणाहुईमंतपयाभिसित्त । 

एवायरिआं उवचिट्ठइज्ञा, 
अणंतनाणोबगओ वि संतो ॥१ १ ॥ 


यथा आहिताग्मरिः ज्वलनं नमस्यति, 
नानहुतिमन्त्रपदाभिषिक्तम्‌_। 
एवमाचार्यमुपतिष्ठेत्‌ 
अनन्तज्ञानोपगतोडपि. सन्‌॥११५॥ 


पदार्था न्बय:--- जहा-जिस प्रकार आहिअग्गी-अग्नि पूजक ब्राह्मण 
नाणाहुईमंतपयाभिसित्तं-नाना प्रकार की आहुतियों और मंत्र-पदी से अभिषिक्त की हुई जलणं- 
अग्नि को नमंसे-नमस्कार करता है एव-उसी प्रकार अणंतना-णोवगओ वि संतो- अनन्त ज्ञानधारी 
होने पर भी शिष्य आयरिआं-आचार्य की उवचिदड्डज्ृज्जा-विनय पूर्वक सेवा भक्ति करे। 


मूलार्थ-- जिस प्रकार अग्निहोत्री ब्राह्मण, मधु-घृतादि की विविध आहुतियों से 
एवं मंत्रों से अभिषिक्त अग्नि की नमस्कार आदि से पूजा करता है; ठीक उसी प्रकार 
अनन्तज्ञानसंपन्न हो जाने पर भी शिष्य को आचार्य श्री की नप्नभाव से उपासना करनी 
उचित है। 


टीका--इस काव्य में गुरूभक्ति का दृष्टान्त द्वारा वर्णन किया गया है। यथा--जो 
ब्राह्मण अग्रिहोत्री बनने के लिए अपने घर में अग्नि स्थापन करता है, वह अग्नि को नाना प्रकार 
की मधु-घृत प्रक्षेपादि रूप आहुतियों से तथा 'अग्रये स्वाहा' आदि मंत्र-पदों से अभिषिक्त 
करता है और फिर उस दीक्षा संस्कृत अग्नि की निरन्तर भक्ति भाव से पूजा करता है, ठीक तद्बत्‌ 
सुशिष्य भी स्वपरपर्यायविषयक अनन्तज्ञान के उत्पन्न हो जाने पर भी आचार्य की भक्ति भावना 
पूर्वक उपासना करता है । तात्पर्य इतना ही है कि, जिस प्रकार क्रिया-काण्डी ब्राह्मण दत्तचित से 
अग्नि की पूजा करता है, उसी प्रकार विनयी शिष्य को भी अपने गुरु की उपासना करनी चाहिए। 
भले ही आप अनन्तज्ञानी हों और गुरु अल्पज्ञानी हों। ज्ञान का गर्व करके कदापि गुरु-सेवा से 
पराडु्मुख नहीं होना चाहिए । 

यहाँ सूत्रोक्त ' अनन्त ज्ञान' से केवल ज्ञान का ग्रहण है या अन्य किसी ज्ञान का, इस 
विषय पर टीकाकारों ने कोई स्पष्टत: उल्लेख नहीं किया है, तथापि यहाँ यह अवश्य है कि, वस्तु 
के अनन्त पर्यायों के जानने से ही अनन्तज्ञान कहा जाता है। सूत्र में जो '' आहिताग्रि '' पद पढ़ा 
है, उसका स्पष्ट अर्थ यह है कि, '' कृतावसथादि ब्राह्मणो '' जिसने उपासना करने के लिए अपने 
स्थान में अग्नि की स्थापना की है, वह ब्राह्मण । 


उत्थानिका--अब फिर इसी विषय को स्पष्ट करके दिखलाया जाता है :-- 
३६५ ] दश्शवैकालिकसूबम- [ नवधाध्ययनम्‌ 


जस्संतिए धम्मपयाइ सिक्‍्खे, 

तस्संतिणः वेणइयं पडउंजे। 
सक्कारए सिरसा पंजलीओ, 

कायग्गिरा भो मणसा अ निच्चं ॥१२॥ 
अस्यान्तिके धर्मपदानि शिक्षेत, 

तस्थान्तिके वैनयिकं प्रयुद्लीत। 
सत्कारयेत्‌ शिरसा प्राज्ललिक:, 

कायेन गिरा भो मनसा च नित्यम्‌॥१२ ॥ 


पदार्थान्वय:--जस्संतिए-जिसके समीप धम्मपयाइं- धर्मशास्त्रो को सिक्खे-सीखे 
तस्संतिए-उस गुरु के समीप शिष्य को सदा वेणइयं-विनय का पउंजे-प्रयोग करना चाहिए किस 
प्रकार करना चाहिए इसके लिए गुरु कहते हैं कि भो-हे शिष्य ! पंजलीओ-हाथ जोड़कर 
सिरसा-सिर से तथा कायगिगरा-बचन और शरीर से अ-तथा मणसा-मन से निच्च॑-सदा काल 
शिष्य, गुरु का सक्कारए-सत्कार करे। 


मूलार्थ--शिष्य का कर्त्तव्य है कि जिस गुरु से आत्मविकासी धर्मशास्त्रों के गृढ़ 
पदों की शिक्षा ले, उसकी पूर्ण रूप से विनय भक्ति करे अर्थात्‌ हाथ जोड़ कर सिर से 
नमस्कार करे और मन, वचन, काय के योग से सदैव काल यथोचित सत्कार करे। 


टीका--जिन धर्म पदों के शिक्षण से या मनन से आत्म गुणों का विकास होता है, उन 
धर्म पदों (सिद्धान्त पदों) की कल्याणकारिणी शिक्षा, जिस गुरु से ली जाए, उस गुरु की शिष्य 
को विनय भक्ति यथाशक्ति करनी चाहिए। यह विनय भक्ति सत्कार सम्मान कई प्रकार से होती 
है, प्रथम सत्कार नमस्कार का होता है; क्योंकि यह ' नमस्कार” अवश्य ही जिसको नमस्कार 
किया जाता है उसकी गुरुता का और अपनी हीनता का द्योतक होता है । जब मनुष्य स्वयं को 
हीन समझेगा, तभी वह हीनता से गुरुता की ओर बढ़ेगा। अत: शिष्य, कर युग जोड़ कर मस्तक 
झुका कर गुरुश्री को प्रणाम करे | दूसरी विनय शरीर से होती है। यथा--गुरु के पधारने पर खड़ा 
होना, पैर पोंछने, आहार पानी लाकर देना, रूग्णाबस्था आदि में चरण चंपी (दबाना) करना 
आदि। तीसरा सत्कार वचन का होता है। यथा-कहीं आते जाते प्रेमपूर्वक ' मत्थएण बंदामि' 
कहना, प्रसंगोपात्त स्तुति करना, गुरुश्री की किसी कार्य के लिए आज्ञा मिलने पर 'तहति, आदि 
स्वीकारार्थक शब्द बोलना आदि | चौथी विनय मन की होती है । यथा--गुरु को सर्वोपरि पूज्य 
मानना, गुरु को क्लेशप्रद कारणों के न होने का नित्य ध्यान रखना, गुरूश्री में उत्कृष्ट एवं 
अविचल श्रद्धा विश्वास रखना आदि। 


सूत्र में जो 'नित्य' पद पढ़ा गया है, उसका यह भाव है कि यह गुरु-भक्ति केवल 
श्रुताध्ययन के समय में ही नहीं प्रतिपादन की गई है; परन्तु यह गुरुभक्ति सदैष काल करनी 


ाणााणणणएएछएछएवरा""शश"न"नशनशशणशशणशणणणााामंभभभभाणकन नाम इइब ० मा अल, हा आ लक अल जल 
नवमाध्ययनम्‌ ] हिन्दी भाषधाटीकासहितम्‌ । [३५६ 


चाहिए । यदि ऐसा न हो तो कुशलानुबंध का व्यवच्छेद उपस्थित होता है। 


उत्थानिका---अब, गुरूभक्ति करते हुए मन में कैसे भाव रखने चाहिए वह कथन 
करते हैं :-- 


लज्जा दया संजम बंभचेरं, 
कह्श्रणभागिस्स विसोहिठाणं। 
जे मे गुरु सययमणुसासयंति, 
तेहिं गुरुसययं पूअयामि. ॥१३॥ 
लज्जा दया संयम ब्रह्मचर्य, 
कल्याणभाज: विशोधिस्थानम्‌। 
ये मां गुरव: सततमनुशासयन्ति, 
तान्‌ अहं गुरुन्‌ सततं पूजयामि॥१३॥ 


पदार्थान्यय:--- कह्कलणभागिस्स-कल्याणभागी साधु के तलज्जा-लज्जा दया-दया 
संजम-सयम तथा बंभचेर॑-ब्रह्मचर्य, ये सब विसोहिठाणं-कर्म मल दूर करने के स्थान हैं और 
शिष्य जे-जो गुरु-गुरु मे-मुझे सययं-निरन्तर अणुसासयंति-हित शिक्षा देते हैं तेहिं गुरु-ठन 
- गुरुओ की मैं सययं-निरन्तर पूअयामि-पूजा करता हूँ, यह भाव रक्खे | 

मूलार्थ-- लज्जा, दया, संयम और ब्रह्मचर्य कल्याणभागी साधु की आत्मा को 
विशुद्ध करने वाले हैं। एतदर्थ शिष्य को सदैव यही भावना रखनी चाहिए कि “जो गुरू 
मुझे निरन्तर हित-शिक्षा देते रहते हैं, उन गुरुओं की मुझे निरन्तर पूजा करनी उचित है '। 


टीका--इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया गया है कि साधु अपने मन में यह 
बात सदैव निश्चयरूप से विचारता रहे कि जो साधु अपने कल्याण के भागी हैं; उनके लिए 
लज्जा-अपवाद, भयरूप, दया--अनुकम्पा रूप--संयम--पृथ्बी आदि जीव रक्षा रूप ब्रह्मचर्य-- 
विशुद्धतपो5 नुष्ठान रूप ये सब आत्मविशुद्धि के स्थान हैं अर्थात्‌ कर्म-मल को दूर करने के 
स्थान हैं। क्‍योंकि ये सब सन्मार्ग की प्रवृत्ति के कारण हैं तथा जो गुरु मुझे सदैव कल्याणरूप 
मार्ग में ले जाने के लिए शिक्षा देते रहते हैं, उन गुरूओं की मैं सदैव शुद्ध चित्त से पूजा करता 
हूँ। उनकी इच्छा मुझे योग्य बनाने की है। यह बात भली भाँति मानी हुई है कि शिक्षक की इच्छा 
शिष्य को केवल योग्य बनाने की ही हुआ करती है, इसी लिए शिक्षा देने वाले गुरुजनों की 
नित्यप्रति पूजा अर्थात्‌ विनय भक्ति करनी चाहिए। उनसे बढ़ कर संसार में और कोई पूजा के 
योग्य नहीं है। इस उपर्युक्त कथन से यह बात भली-भाँति सिद्ध हो जाती है कि गुरुओं की 
शिक्षा समयानुसार तथा व्यक्त्यनुसार मधुर और कट दोनों ही प्रकार की होती है। इसलिए 
प्रसंगोपात्त यदि कभी गुरुश्री कटु शिक्षा दें तो शिष्य को गुरु पर क्रोध नहीं करना चाहिए; प्रत्युत 
जिस शिक्षा से लज्जा, दया, संयम और ब्रह्मचर्य की परिवृद्धि होती है; उसके शिक्षक गुरु के प्रति 
उपर्युक्त पद्धति से जिनय भक्ति ही सदृढ़ करनी चाहिए। 


इ६७ ] दशवैकालिकसूत्रमं- [ नथपाध्ययनम्‌ 





उत्थानिका--अब सूत्रकार, आचार्य को सूर्य और इन्द्र की उपमा देते हैं :-- 


जहा निसंते तवणच्चिमाली, 
पभासइ केवल भारहं तु। 
एवायरिओ सुअसीलबुद्धिए, 
विरायई सुरमज्झेव इंदो ॥१५४॥ 
यथा निशान्ते तपन्‌ अर्चिर्माली, 
प्रभासयति केवल भारतं तु। 
एवमाचार्य: श्रुत-शील-बुद्धथा, 
विराजते सुरमध्य इच इन्द्र: ॥१४॥ 


चदार्थान्वय:---जहा-जिस प्रकार निसंते-रात्रि के अन्त में तबणच्धिमाली-प्रकाश 
करता हुआ सूर्य, अपनी किरणो से तु-निश्चय ही केबल भारहं-सम्पूर्ण भारतवर्ष को पभासई- 
प्रकाशित करता है एव-उसी प्रकार आयरिओ- आचार्य सुअसील बुद्द्धिए- श्रुत, शील और बुद्धि 
से जीवादि पदार्थों का प्रकाश करता है। तथा ब-जिस प्रकार सुरमज्झे-देवो के मध्य में इंदो-इन्द्र 
शोभित होता है, उसी प्रकार आचार्य भी साधुओं के मध्य मे विरायई-शोभित होता है। 


मूलार्थ-- जिस प्रकार प्रातःकाल रात्रि के अन्त में देदीप्यमान सूर्य समस्त भरत 
खण्ड को अपने किरण समूह से प्रकाशित करता है, ठीक इसी प्रकार आचार्य भी श्रुत, 
शील और बुद्धि से युक्त हुए उपदेश द्वारा जीवादि पदार्थों के स्वरूप को यथावत्‌ प्रकाशित 
करता है तथा जिस प्रकार स्वर्ग में देव सभा के मध्य इन्द्र शोभा देता है, उसी प्रकार 
साधुसभा के मध्य आचार्य शोभा देता है। 


टीका--इस काव्य में 'आचार्य अतीव पूजनीय हैं' यह बात दो उपमाओं द्वारा 
बतलाई गई है। जब रात्रि का अन्त होता है और प्रभात का समय आता है, तब भास्वर सूर्य 
उदयाचल पर उदय होकर सम्पूर्ण भारतवर्ष को प्रकाशित कर देता है, सोते हुए लोगो को जगा 
कर अपने अपने कामों में दृढ़ता के साथ लगा देता है, इसी प्रकार आचार्य भी श्रुत--आगम से, 
शील--परद्रोहविरतीरूप संयम से तथा तर्कणा रूप बुद्धि से युक्त होता हुआ स्पष्ट उपदेश द्वारा 
समस्त जड़ और चैतन्य पदार्थों के भावो को प्रकाशित करता है और शिष्यों को प्रबोधित कर 
आत्मसिद्धि के कार्य मे पूर्ण उत्साह के साथ सलग्न कर देता है । यह सूर्य की उपमा कही गई। 
अब दूसरी उपमा इन्द्र की दी जाती है। स्वर्ग लोक में छोटे बड़े देवों के बीच जिस प्रकार 
रज्नासनासीन ( रलों के सिंहासन पर विराजमान) इन्द्र महाराज सुशोभित होते हैं, उसी प्रकार यहाँ 
मनुष्य लोक में छोटे बड़े सभी साधुओं के बीच ' पट्टधर' आचार्य महाराज सुशोभित होते हैं। 
यह उपमा, आचार्य जी को संघ पर होने वाली अखण्ड शासकता को द्योतित करती है । इस सूत्र 
से यह भली -भाँति सिद्ध हो जाता है कि प्रत्येक पदार्थ का निर्णय करने के लिए श्रुव, शील और 


माना का इक इक इक 
नंवमाध्ययनम्‌ ] हिन्दी भाषाटीकासहितम्‌ । [३६८ 


बुद्धि नामक तीन वस्तुओं की अत्यधिक आवश्यकता है। जब तीनों वस्तु एकत्र हो जाएँ तो फिर 
वह कौन सा विषय है जो निर्णीत न हो सके | अर्थात्‌ू-इनसे सब पदार्थों का सुखपूर्वक निर्णय 
किया जा सकता है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार चन्द्रमा की उपमा द्वारा आचार्य की शोभा वर्णन 
करते हैं :-- | 


जहा ससी कोमुड॒जोगजुत्तो, 
नक्खत्ततारागण परिवुडप्पा। 
खे सोहईं विमले अब्भमुक्ते, 
एवं गणी सोहइ भिक्‍्रखुमज्झे ॥१ ५ ॥ 


यथा शशी कौमुदीयोगयुक्त:, 
नक्षत्रतारागणपरिवृतात्मा । 
खे शोभते विमले+भ्मुक्ते, 
एवं गणी शोभते भिक्षुमध्ये॥॥१५॥ 


पदार्थान्वय:--जहा-जैसे कोमुड़जोगजुत्तो-कौमुदी के योग से युक्त नक्खत्ततारागण 
परिवुडप्पा-नक्षत्र और ताराओं के समूह से परिवृत ससी-चन्द्रमा अब्भमुक्के-बादलो से रहित 
विमले-अत्यन्त निर्मल खे-आकाश में सोहई-शोभा पाता है एबं-इसी प्रकार गणी-आचार्य 
भिक्खुमज्झे-भिक्षुओं के मध्य में सोहड-शोभता है। 

मूलार्थ-- जिस प्रकार कौमुदी के योग से युक्त तथा नक्षत्र और ताराओं के समूह 
से परिवृत अन्द्रमा, बादलों से रहित अतीब स्वच्छ आकाश में शोभित होता है; ठीक ड़सी 
प्रकार आचार्य भी साधु समूह में सम्यकृतया शोभित होते हैं। 


टीका--इस काव्य में आचार्य को चन्द्रमा की उपमा से उपमित किया है। जिस प्रकार 
कार्तिकी पौर्णमासी की विमल रात्रि में बादलों के न होने से अतीव निर्मल आकाश में चन्द्रमा, 
नक्षत्र और नानाविध ताराओ के समूह से चारों ओर से घिरा हुआ शोभता है, ठीक उसी प्रकार 
गणाधिपति आचार्य भी भिक्षुओं के मध्य में शोभित होता है। सूत्र में जो 'कौमुदी योगयुक्त: '- 
“कार्तिक-पौर्णमास्यामुदित: ' पद दिया है, उसका यह भाव है कि कार्तिक का महीना स्वभावत: 
ही शान्त और प्रिय होता है और फिर दिशाओं के अत्यन्त निर्मल हो जाने से चन्द्रमा अपनी 
अतीव शुभ्र किरणों द्वारा अन्धकाराच्छन्न वस्तुओं को प्रकाशित करता है, जिसके देखने से चित्त 
में आह्वाद उत्पन्न होता है, ठीक तद्बत्‌ आचार्य भी साधुओं के बीच में विराजते हुए दर्शकजनों 
के चित्तों को आह्वादित करता है और अपने विशुद्ध श्रुतज्ञान द्वारा सब गूढ़ भावों को प्रकाशित 
करता है। 


३६९ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ नवमाध्ययनम्‌ 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार आचार्य को आकर (खान) की उपमा से वर्णन 
करते हैं ;--. 


महागरा आयरिआ महेसी, 
समाहिजोगेसुअसीलबुदर्द्धिए । 
संपाविउ कामे अपुत्तराइं, 
आराहए तोसइ धम्मकामी ॥१६॥। 
महाकरा: आचार्या:महैषिण:, 
समाधियोगेनश्रुतशीलबुद्धया । 
सम्प्रापतुकाम:  अनुत्तराणि, 
आराधयेत्‌ तोषयेत्‌ धर्मकामी ॥१६॥ 


पदार्थान्वय:--अणुत्तराइं-सर्वोत्कृष्ट ज्ञानादि रत्रों को संपाविउकामे-प्राप्त करने का 
इच्छुक धम्मकामी-धर्म की कामना करने वाला साधु महागरा-ज्ञान आदि रलों के आकर तथा 
समाहि जोगे सुअसील बुर्द्धए-समाधियोग श्रुत, शील और बुद्धि से युक्त महेसी-महर्षि 
आयरिआ-आचार्यों की आराहए-आराधना करे तथा तोसडू-उनको विनयादि से प्रसन्न करे | 

मूलार्थ-- सम्यग्‌ ज्ञान आदि सर्वप्रधान भावरत्रों के पाने की इच्छा करने वाले 
एवं धर्म की कामना करने याले साधुओं को योग्य है कि वे समाधियोग, श्रुत, शील 
और बुद्धि से युक्त, महाकररूप मोक्षाभिलाषी आचार्य की आराधना करें और निरन्तर 
सेवा से उन्हें सदा प्रसन्न रकखें । 

टीका--इस काव्य में आचार्य की स्तुति का और उनको प्रसन्न करने का वर्णन किया 
गया है। यथा-जो आचार्य ज्ञान आदि भावरत्रों की अपेक्षा से महाकर के समान हैं तथा 
समाधियोग- ध्यान से, श्रुत--द्वादशाज् के अभ्यास से, शील--परद्रोहविरति रूप से और 
बुद्धि--सद्‌ विचार रूप से संयुक्त हैं; उन महान्‌ आचार्यों की ज्ञानादि प्रधान भावरत्रों की प्राप्ति 
के लिए विनय द्वारा आराधना करनी चाहिए। यह आराधना कुछ एक बार ही नहीं करनी, किन्तु 
धर्म की कामना (निर्जरा की कामना) करने वाला साधु, सदा ही विनयादि के करने से उन्हें 
अतीव प्रसन्न करे। क्योंकि वे आचार्य मोक्षममन की अनुप्रेक्षा करने वाले हैं, अत: उनकी सदैव 
विनय भक्ति करनी उचित है। सूत्र में जो 'महागरा' और ' आयरिआ'” पद दिए हैं, वे प्राय: 
प्रथमान्त माने जाते हैं; परन्तु किसी किसी अर्थकार आचार्य के मत में 'महाकरान्‌' -' आचार्यान्‌' 
इस प्रकार द्वितीयान्त भी कथित किए हैं। सूत्रोक्त ' महेसी ' शब्द का संस्कृत रूप ' महर्षि ' और 
“महैषी ' दोनों ही होते हैं। महर्षि का अर्थ सर्वोत्कृष्ट ऋषि और 'महैषी' का अर्थ महान्‌ मोक्ष 
की इच्छा करने वाला होता है। 


उत्थानिका--अब सूत्रकार प्रस्तुत उद्देश का उपसंहार करते हुए ' आचार्य सेवा से 
मोक्ष फल की प्राप्ति होती है” यह कहते हैं :-- 


मााााएााांभााााामाममाममममममानाणणणणाााााणााााममकक भा ब काइइइ_ननु______न_ननु_ न आलम जलकर लक 
नवमाध्ययनम्‌ ] हिन्दी भाषाटीकासहितम्‌ । [३७० 


सुच्चाण मेहावी सुभासिआइं, 

सुस्सूसए आयरिअप्पमत्तो। 
आराहइत्ता ण गुणे अणेगे, 

से पावई सिद्धिमणुत्तरं॥१२७॥ 


त्ति बेमि। 
इति वियणसमाहिज्झयणे पढमो उद्देसो समत्तो ॥ 
श्रुत्वा मेधावी सुभाषितानि, 
शुश्रूषयेत्‌ आचार्यान्‌ अप्रमत्त: । 


आराध्यणं गुणान्‌ अनेकान्‌ सः, 
प्राप़्ोेति. सिद्ध्रिमनुत्तराम्‌॥१७॥ 
इति विनयसमाध्यध्ययनेप्रथमउद्देश: समाप्त: ॥ 


पदार्थान्वय:--मेहावी-बुद्धिमान्‌ साधु सुभासिआइं-सुभाषित वबचनों को सुच्चा-सुन 
कर अप्पमत्तो-प्रमाद को छोड़ता हुआ आयरिअ-आचार्यों की सुस्सूसए-सेवा शुश्रुषा करे और 
फिर से-वह साधु अणेगे-अनेक गुणे-गुणों की आराहुएत्ता-आराधना करके अणुत्तर॑-सर्वोत्कृष्ट 
सिद्धि को (मोक्ष को) पायई-प्राप करता है त्ति बेमि-इस प्रकार मैं कहता हूँ। 

मूलार्थ-- बुर्द्धिमानू साधु को योग्य है कि , वह सुभाषित प्रवचचननों को सुनकर 
अप्रमत्त भाव से आचार्य जी की सेवा करे; क्योंकि, इससे साधु, अनेक सदगुणों की 
४2 कर लेता है और आराधना करके अनुत्तर ( सर्व श्रेष्ठ ) सिर्द्धस्थान को पा 

ता है। 

टीका--इस काव्य मे सेवा का अन्तिम परिणाम वा गुणों की आराधना का फल 
दिखलाया गया है। यथा--जो बुद्धिमान्‌ साधु है, वह आचार्यों के सुभाषित वाक्‍्यों को श्रवण कर 
अर्थात्‌ गुरुकी आराधना का फल सुनकर निद्रादि प्रमादों को छोड़ता हुआ आचार्य श्री की आज्ञा 
का पालन करे । क्योंकि इस सेवा से अनेक ज्ञान आदि समीचीन गुणों की आराधना करके साधु, 
सब से प्रधान जो मुक्ति रूप सिद्धि है, उसको प्रात कर लेता है और अजर अमर हो जाता है। 
सूत्रकार के कथन का स्पष्ट भाव यह है--गुरू सेवा का फल स्वल्प नहीं है। गुरु सेवा से ही 
सम्यगूज्ञान एवं सम्यगूदर्शन आदि सद्‌गुणों की आराधना होती है और फिर उसी भव या 
सुकुलादि में जन्म लेते हुए सुखपूर्वक अनुक्रम से अक्षय मोक्ष धाम की प्राप्ति होती है। 

*' श्रीसुधर्मा जी जम्बू स्वामी जी से कहते हैं कि हे वत्स ! जैसा मैंने वीर प्रभु से इस 
नबम अध्ययन के प्रथम उद्देश का वर्णन सुना था, वैसा ही मैंने तेरे प्रति कहा है।'' 


नवमाध्ययन प्रथमोदेश समास। 


३७१ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ नवमाध्ययनप््‌ 


अह णवमज्झयणं बीओ उद्देसो 


अथ नवमाध्ययने द्वितीय उद्देश: 


रत 





कब अलनतन-, 


उत्थानिका- प्रस्तुत अध्ययन में विनय का अधिकार है, अत: इस दूसरे उद्देश्य मे भी 
अविनय का खण्डन करके विनय का ही मण्डन किया जाता है | सम्पूर्ण धर्मों का मूल विनय है, यह 
दृष्टन्त द्वारा कहते हैं :- 


मूलाउ खंधप्पभवो दुमस्स, 
खंधाउपच्छा समुविंति साहा। 
साहप्पसाहा विरुहंति पत्ता, 
तओ से पुप्फं च फलं रसो अ॥१॥ 


मूलातू _ स्कन्धप्रभव:  द्वुमस्य, 
स्कन्धात्‌ पश्चात्‌ समुपयान्ति शार॑बा: । 
शाखाभ्य: प्रशाखा: विरोहन्ति पत्राणि, 
ततः तस्थ पुष्पं च फल॑ रसश्च ॥१॥ 
पदार्थान्वय:- मूलाउ-मूल से दुमस्स-वृक्ष का खंधप्पभवो-स्कन्ध उत्पन्न होता है पच्छा- 
पश्चात्‌ खंधाउ-स्कन्ध से साहा-शाखाएँ समुदिंति-उत्पन्न होती है साहप्पसाहा-शाखाओ से प्रशाखाएँ 


विरुहंति-उत्पन्न होती हैं तओ-तदनन्तर पत्ता-पत्र उत्पन्न होते हैं और फिर सि-उस वृशक्ष के पुप्फं-पुष्प 
च-फिर फलं-फल च-फिर रसो-रस उत्पन्न होता है। 


मूलार्थ- वृक्ष के मूल से प्रथम स्कन्ध उत्पन्न होता है। तत्पश्चात्‌ स्कन्ध से शाखाएँ , 
शाखाओं से प्रशाखाएँ ,प्रशाख्ाओं से पत्र, पत्रों के बाद पुष्प और पुष्पों के अनन्तर फल एबं फिर 
अनुक्रम से फलों में रस होता है। 


टीका- अब सूत्रकार, दृष्टान्त देकर विनय धर्म से जो सदगुण उत्पन्न होते हैं उनका दिग्दर्शन 
कराते हुए कहते हैं। यथा- मूल से वृक्ष का स्कन्ध (स्थूलरूप) उत्पन्न होता है और फिर स्कन्ध के 
पश्चात्‌ शाखाएँ उत्पन्न होती हैं | शाखाओं से प्रशाखाएँ उत्पन्न होती हैं और फिर प्रशाखाओं से पत्र उत्पन्न 
होते हैं। तदनन्तर पत्रों के पश्चात्‌ वृक्ष के पुष्प लगते हैं और पुष्पों के पश्चात्‌ फल एवं फलो में फिर रस 
पड़ता है। ये सब अनुक्रम पूर्वक ही उत्पन्न होते हैं। इस दृष्टान्त देने का सारांश यह निकलता है कि , 


वाचक-वबर्ग वा श्रोता-गण को वनस्पति की उत्पति का भी भली-भौँति ज्ञान हो जाए। कारण 
यह है कि, प्रत्येक पदार्थ अपनी शैली के अनुसार अर्थात्‌ अपनी अनुक्रमतापूर्वक उत्पादधर्म वा 
व्ययधर्म को प्राप्त होता रहता है। किन्तु प्रत्येक पदार्थ का मूल धर्म ' ध्लौव्य' ही रहता है। बह 
कभी विनष्ट नहीं होता। 


उत्थानिका-- अब दृष्टान्त के कथन के बाद दार्शान्तिक की योजना की जाती है :-- 
एवं धम्मस्स विणओ, मूल॑ परमो अ से मुक्खो। 
जेण कित्ति सुअं सिग्घं, नीसेसे. चाभिगच्छड़ ॥२ ॥ 


एवं धर्मस्य विनयो मूलं, परमस्तस्य मोक्ष: । 
येन कीर्ति श्रुतं श्लाघ्यं, निःशेषं चाधिगच्छति ॥२ ॥ 


पदार्थान्वय:--- एबं-इसी प्रकार अम्मस्स- धर्मरूप वृक्ष का मूलं-मूल विणओ-बिनय 
है च-और से-उस धर्मरूप वृक्ष का परमो-उत्कृष्ट-रस-युक्त फल मुक्खो-मोक्ष है । विनय वह है 
जेण-जिससे विनयी शिष्य कित्ति-कीर्ति सुअं-श्रुत च-और नीसेसं-सम्पूर्ण सिग्घ॑-श्लाघा को 
अभिगच्छड़-प्राप्त करता है। 


मूलार्थ-- धर्मरुप कल्प व॒क्ष का विनय तो मूल है और मोक्ष उत्कृष्ट फल का 
का क्योंकि विनय से ही यश कीर्ति, श्रुत एबं श्लाघा आदि पूर्ण रुप से प्राप्त किए 
जाते हैं। 


टीका--इस गाथा में दार्शन्तिक का भाव दिखलाया गया है । यथा-- धर्म-रूप कल्प 
वृक्ष का आदि प्रबन्ध रूप मूल तो विनय है और अन्तिम फल का मधुर रस रूप मोक्ष है तथा 
जिस प्रकार वृक्ष की शाखाएँ और प्रशाखाएँ प्रतिपादन की गई हैं, इसी प्रकार धर्म-रुप कल्पवृक्ष 
के भी देवलोक-गमन, श्रेष्ठकुल गमन आदि जानने चाहिए। क्योंकि संसार में यावन्मात्र जो 
शब्दादि विषयों के सुख हैं, वे सभी धर्म रुप वृक्ष के ही फल हैं। धर्म के बिना सांसारिक सुख 
भी प्राप्त नहीं हो सकते | विनय-विनीत मनुष्य को पारलौकिक मोक्ष आदि फल तो मिलते ही 
हैं, परन्तु विनयी इस लोक में भी कोई साधारण निम्न श्रेणी का मनुष्य नहीं होता; प्रत्युत उस 
अतीव उच्च श्रेणी का होता है, जो सुखाभिलाषी मनुष्य संसार के सामने एक आदर्श रुप होता 
है । यही कारण है कि जो विनयी पुरुष होता है, उसकी सर्वत्र यश कीर्ति होती है | जह श्रुतविद्या 
में पारंगत होता है। उसकी श्लाघा वे भी करेंगे जो कभी किसी की श्लाघा करनी नहीं जानते। 
ये सब बातें विनयी की कुछ अधूरी नहीं होती, प्रत्युत सम्पूर्ण रुप से होती हैं। इसीलिए सूत्रकार 
ने 'नीसेसं' पद का प्रयोग किया है। सूत्रकार ने जो यह वृक्ष का दृष्टान्त दिया है, इसका यह 
तात्पर्य है कि, जो मुमुक्षु मोक्ष सुख की इच्छा करता है और तदर्थ कठिन से कठिन धर्म क्रियाएँ 
करता है, उसे उचित है कि यह प्रथम विनय को स्वीकार करे। क्योंकि यही धर्म रुप वृक्ष का 
मूल है। बिना मूल का वृक्ष कैसा ? यह आबाल बुद्ध प्रसिद्ध है।'छिन्ने मूले कुत: शास्त्रा' । 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, अविनय के दोष दिखलाते हैं :-- 
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३७३ ] दश्यैकालिकसुत्रम्‌-- [ नवम्राध्ययनम्‌ 


जे अ अंडे मिए थद्धे, 

दुव्वाईई नियडी . सढे। 
बुज्झमडसे अविणीअप्पा, 

कट्ट॑ सोअगयं जहा॥३॥ 
चयश्चव अण्ड: मृग: स्तब्ध:, 


दुर्वादी निकृति ( निकृतिमान्‌ ) शठ:। 
उहाते5 सौ अविनीतात्मा, 
काष्ठं स््रोतोगतं यथा ॥३॥। 


पदार्थान्वय:-- जे-जो चंडे-क्रोधी है मिए-मूर्ख है थद्धे-अहंकारी है दुग्याई-दुर्वादी 
है, कठोर भाषी है नियडी-कपटी है अ-तथा सढे-संयम योग में आदर हीन है से-बह अविणीअप्पा- 
अविनीतात्मा सोअगयं-जल-प्रबाह-पतित कट्ठूं-काष्ठ जहा-जैसे बह जाते हैं, तद्बत्‌ बुज्झडु- 
संसार-सागर में बह जाते हैं। 

मूलार्थ--जो क्रोथी, अज्ञानी, अहंकारी, कदुबादी, कपटी और संयम अविनीत 
पुरुष होते हैं; वे जिस प्रकार जल प्रवाह में पड़ा हुआ काष्ट बह जाता है; तद्बत्‌ संसार 
समुद्र में बह जाते हैं। 


टीका-- इस गाथा में अविनय का फल दिखलाया गया है । यथा-- जो पुरुष क्रोध 
करने वाला है, हितकारी बात को नहीं मानने वाला है, जात्यादि के मद से उन्मत्त रहता है, कठोर 
भाषा बोलता है, छल कपट में फँसा रहता है और संयम के शुभ योगों का अनादर करने वाला 
है, वह अविनीत है। वह किसी पूज्य पुरुष की विनय नहीं कर सकता। वह अविनीतात्मा, 
“सकलकल्याणैकनिबन्धन'' विनय-गुण से रहित हुआ और ' ' सकलदुःखैकनिबन्धन' ' अविनय- 
दोष से युक्त है और इस प्रकार ससार-सागर में बह जाता है, जिस प्रकार स्नोतोगत काष्ठ अर्थात्‌ 
नदी जल के प्रवाह में पड़ा हुआ काण्ठ बह जाता है। अतएव कल्याणाभिलाषी सज्जनों को 
योग्य है कि, वे कटु-फल-प्रदाता अविनय को छोड़ कर मधुर फल-प्रदाता विनय की शरण 
लें। बिना विनय की शरण लिए सुख शान्ति की सुधाधारा का आस्वादन नहीं किया जा सकता। 


उत्थानिका-- अब पुनः इसी विषय में कहते हैं :-- 
विणयंपि जो उवाएणं, चोइओ कुप्पई नरो। 
दिव्वं सो सिरिमिज्तिं, दंडेण पडिसेहए ध४॥ 
विनये य उपायेन, चोदितः कुप्यति नरः। 
दिव्यां सः थ्रियम्‌ आयन्ती, दण्डेन प्रतिषेधयति ॥४ ॥ 
नवमाष्ययमम्‌ ] ...... हिल्दीभाषाटीकासहितम्‌। ...»..».... ३७४ 


पदार्थान्वथ:--- जो-जो नरो-मनुष्य उबाएण-किसी उपाय से विणयंपि-जिनय धर्म 
के प्रति चोड़ओ-प्रेरित किया हुआ कुष्पई-क्रुद्ध होता है सो-वह इज्ज॑लिं- आती हुई दिव्खं-प्रधान 
सिररी-लक्ष्मी को दंडेण-दण्ड से पडिसेहए-प्रतिषेधित करता है।._ 

मूलार्थ---जो पुरुष किसी उपाय से विनय धर्म में प्रेरित करने पर क्रीथ करता 
है, मूर्ख सम्मुख आती हुई दिव्य लक्ष्मी को डंडे से उल्टा हटाता है। 


टीका--- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि, बस्तुत: विनय ही लक्ष्मी 
है। जैसे कि कोई पुरुष विनय धर्म से स्खलित हो जाता है, तब कोई पुरुष उसे एकान्त स्थान 
में मधुर एवं कोमल बाकक्‍यों से शिक्षित करता है कि, तुम्हें ऐसा नहीं करना चाहिए तुम मनुष्य 
हो, तुम्हें नम्न होना चाहिए। तब यह अचखिनीत पुरुष शिक्षा सुनते ही क्रोध के आवेश में आ जाता 
है, तो वह वास्तव में अपने घर में आती हुई अलौकिक-प्रभा-वाली लक्ष्मी को डंडों की मार 
देकर, घर से बाहर कर देता है अर्थात्‌ लक्ष्मी को डंडा मार कर वापस ही लौटाता है । यहाँ सूत्र 
में जो लक्ष्मी शब्द का प्रयोग किया है, वह विनय के लिए किया है | सूत्रकार का इससे यह भाव 
है कि जो अविनीत पुरुष, शिक्षक गुरु की शिक्षा पर ध्यान नहीं देता और उलटा अपमान के झूठे 
विचार से क्रुद्ध होता है; वह अपने हृदय भवन में आती हुई सकल-सुख-साधिका विनय लक्ष्मी 
को क्रोध रूपी कठोरतर डण्डे से तिरस्कृत कर बाहर निकालता है। अत: यदि संसार में यश 
कीर्ति फैला कर अपना नाम अमर करना है, तो विनय लक्ष्मी की आदर पूर्वक उपासना करनी 
चाहिए। क्योंकि इस विनयरूप भाव-लक्ष्मी के समक्ष द्रव्य लक्ष्मी कोई अस्तित्व नहीं रखती । 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, अविनीत अश्व गजादि की उपमा देकर अविनय का 
दुःख बतलाते हैं :-- 


तहेव अविणीअप्पा, उववज्ञा हया गया। 
दीसंति दुहमेहंता, आभिओगमुवट्धिआ ॥॥५॥। 
तथैतव अविनीतात्मानः, औपवाह्मा हया गजा:। 
दृश्यन्ते दुःखमेधमानाः, आभियोग्यमुपस्थिता: ॥५॥ 


पदार्थान्वय:-- तहेव-तथैव उववज्डञा-प्रधान सेनापति आदि लोगो के अविणीअप्पा- 
अबिनीतात्मा हया-घोड़े गया-हाथी दुहमेहंता-दुःख भोगते हुए तथा आभिओगमुवष्धिआ- 
आभियोग्यभाव में (सेवक भाव में) लगे हुए दीसंति-देखे जाते हैं। 
मूलार्थ--राजा आदि प्रधान पुरुषों के हाथी और घोड़े आदि पशु भी, अविनीतता 
हे कारण, प्रत्यक्ष में महा दुःख भोगते हुए एबं आभियोग्य भाव को प्राप्त हुए, देखे जाते 
। 


टीका--- इस गाथा में अविनय के दोष दिखलाए गए हैं। यथा-- जो विनयगुण रहित 
आत्माएँ हैं, घे सदैव दुःख ही पाती हैं। उन्हें कभी सुख नहीं मिलता। जिस प्रकार सजा आदि 
महापुरुषों के हाथी और घोड़े आदि पशु, जो अपने स्वामी की आज्ञा-पालन नहीं करते हैं; वे घोर 
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से घोर दुःखों का अनुभव करते हुए प्रत्यक्ष में देखे जाते हैं तथा सेवक भाव में सदैव काल तत्पर 
रहते हैं। जैसे-- अत्यंत भार का उठाना, यथा समय पर भोजन का न मिलना, कोरड़ों (चाबुक) 
की मार खाना आदि तथा सूत्र में जो 'उबवज्ञा '-- ' औपधाह्मा:' पद दिया है, उसका स्पष्ट अर्थ 
यह है कि -- ''राजादि वल्लभानामेते कर्मकरा इत्यौपवाह्मा:'” राजा आदि महापुरुषों की सेवा के 
काम में आने वाले अश्व, गजादि पशु। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, अपने स्वामी की आज्ञानुसार चलने वाले विनयी पशु 
सुख पाते हैं; यह कहते हैं-- 


तहेव सुविणीअप्पा, उववज्ञा हया गया। 
दीसंति सुहमेहंता, इडिंढ पत्ता महायसा॥६॥ 


तथैव सुविनीतात्मान: औपवाह्या हया गजा:। 
दृश्यंते सुखमेधमाना:, ऋद्धध प्राप्त: महायशस: ॥६ ॥। 


पदार्थान्वय:-- तहेव-इसी प्रकार उबबज्झा-सेनापति आदि लोगों के सुविणीअप्पा- 
सुविनीतात्मा हया-घोड़े तथा गया-हाथी सुहमेहंता-सुख भोगते हुए इड्डिंपत्ता-ऋद्धि को प्राप्त हुए 
महायसा-महायशवंत दीसंति-देखे जाते हैं। ह 

मूलार्थ--राजा आदि प्रधान पुरुषों के हाथी और घोड़े आदि श्रेष्ट पशु सुनिनीतता 
के कारण परम सुख भोगते हुए, ऋद्धि को प्राप्त कर और महान्‌ यश वाले देखे जाते हैं । 

टीका--- इस गाथा में कहा गया है कि, जो अपने स्वामी की सर्वथा आज्ञा-पालन 
करने वाले राजा, राजमंत्री आदि लोगों के घोड़े वा हाथी हैं, बे महान्‌ सुख भोगते हुए, साथ ही 
सुन्दर आभूषण व सुन्दर सरस भोजन को प्राप्त करते हैं, इतना ही नहीं, किन्तु अपने सदगुणों के 
कारण से महान्‌ यश, कीर्ति वाले प्रत्यक्ष देखे जाते हैं | तात्पर्य यह है कि, चाहे कोई मनुष्य हो, 
चाहे कोई पशु हो, स्वामी की आज्ञा पालन करने से ही सुख की प्राप्ति होती है,स्वामी की आज्ञा 
की विराधना से नहीं। आज्ञा-विराधक तो केवल दु:ख के ही भागी होते हैं। किसी प्रति मे 
'इड्ढ पत्ता ' से स्थान पर * सुद्धिं पत्ता' ऐसा पाठ भी है। उसका यह भाव है कि, विनय गुण के 
कारण से ही प्रधान सेनापति आदि पुरुषों के हाथी और घोड़े आदि पशुओं के पास उनकी सेवा 
के लिए सदैव दास रहते हैं; जो नित्य प्रति उनके रहने के स्थान को एवं उनके शरीर को साफ 
सुथरा रखते हैं और मलादि को दूर करते रहते हैं। 

उत्थानिका--- अब अविनयी मनुष्य का अधिकार करते हैं :-- 


तहेव अविणीअप्पा, लोगंसि नरनारिओ। 

दीसंति दुहमेहंता, छाया ते विगलिंदिआ ॥॥७॥ 

तथैबव अविनीतात्मान:, लोके नरनार्य:। 

दृश्यन्ते दुःखमेधमाना:, छाता: ते विकलेन्द्रिया: ॥9॥ 
नवमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितप्‌ । [9७६ 


पदार्थान्वय:-- तहेल-उसी प्रकार लोए-लोक में जो अविणीअप्पा-अविनीत हैं ते- 
के सब नरनारिओ-पुरुष और स्त्रियाँ दुहमेहंता-दुःख भोगते हुए छाया-कशा के आघात से 
वर्णाड्भित शरीर वाले तथा बिगलिंदिआ-नासिकादि इन्द्रियों से हीन दीसंति-देखे जाते हैं । 

मूलार्थ--- संसार में अविनय करने वाले बहुत से पुरुष और स्त्रियाँ नाना प्रकार 
के कष्टों को भोगते हुए, कशा आदि के आघात से पीड़ित हुए एवं कान नाक आदि के 
छेदन से विरुप हुए, देखे जाते हैं। 

टीका--- इस गाथा में विनय और अविनय का फल मनुष्य को लक्ष्य करके कथन 
किया है। जैसे कि, इस मनुष्य लोक में बहुत से पुरुष या स्त्रियाँ घोरातिघोर दुःख भोगते हुए तथा 
कशा “'हंटर'' आदि के आघात से घायल हो कर और नाक, कान आदि अड्भिपाड़ के काटने 
से विकलेन्द्रिय बने हुए, प्रत्यक्ष देखने में आते हैं। कारण यह है कि, जो चोर हैं, जो पर-स्त्री 
के लंपटी हैं, उन की इसी प्रकार की बुरी गति देखी जाती है और यह सब अविनय के ही फल 
हैं । सदनुष्ठान का (सत्कर्मों का) न करना ही अविनय है, इसी लिए उक्त फ़ल असदाचारी लोगों 
को भोगने पड़ते हैं। 

उत्थानिका--- अब फिर इसी विषय पर कहते हैं :-- 


दंडसत्थपरिज्जुन्ना. , असब्भवयणेहि. आ। 
कलुणा विवन्नछंदा, खुप्पिवासाइपरिग्गया ॥८ ॥ 


दण्डशस्त्रपरिजीर्णा: , असभ्यवचनैश्च । 
करुणा: व्यापन्नच्छन्दस:, छ्षुत्पिपासापरिगता:_॥८॥। 


पदार्थान्वय:--- अविनीतात्मा पुरुष दंडसत्थपरिज्जुन्ना-दण्ड और शस्त्रों से जर्जित अ- 
तथा असब्भवयणेहि-असभ्य बचनों से ताड़ित कलुणा-अतीव दीन विवन्नच्छंदा-पराधीन और 
खुप्पिवासाइपरिगया- भूख और प्यास से पीड़ित दीसंती-देखे जाते हैं | 

मूलार्थ-- अविनीत पुरुष दण्ड और शस्त्र से क्षत-व्रिक्षत शरीर वाले, असभ्य 
बचनों से सर्वत्र तिरस्कार पाने वाले, दीन-भाव दर्शाने वाले, पराधीन जीवन खिताने वाले 
एवं क्षुधा-तृषा की असह्मा बेदना भोगने वाले देखे जाते हैं। 


टीका--इस गाथा में भी अविनय के ही फल दिखाए गए हैं? यथा-- बेंत आदि के 
मारने से अथवा खड्गादि शस्त्रों के आघात से जिनका शरीर क्षत-विक्षत होकर सब प्रकार से 
दुर्बल हो गया है तथा जो नित्य-प्रति असभ्य वा कर्कश वचनों के सुनने के कारण दुःखी और 
सत्पुरुषों के लिए करुणा के पात्र हुए हैं तथा जिनकी सदैव काल पराधीन वृत्ति है अर्थात्‌ जो 
स्वेच्छानुसार इधर उधर जा आ नहीं सकते और कोई काम नहीं कर सकते तथा जो भूख प्यास 
से भी पीड़ित रहते हैं, राजा आदि के आदेश से कारागार में पड़े हुए अन्न पानी के निरोध का 
दुः्ख भोगते हैं । वे सब अविनयी, असदाचारी, अभिमानी एवं क्रोधी पुरुष होते हैं। क्योंकि, ये 
कष्ट अविनय के दोष से ही होते हैं। अनिनीतात्मा इसी लोक में ऐसे दु:ख पाते हैं, यह बात नहीं 
है; किन्तु अकुशलानुष्ठान के कारण ये परलोक में भी इसी प्रकार के घोर दुःख पाते हैं। अत: यह 
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अविनय सर्वाश से ही त्याज्य है। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, विनीत मनुष्यों की सुखमयी अवस्था का वर्णन 
करते हैं :-- 


तहेव सुविणीअप्पा, लोगंसि नरनारिओ। 
दीसंति सुहमेहंता, इड्िंडिपत्ता महायसा॥९॥ 


तथैव सुविनीतात्मान:, लोके नरनार्य:। 
दृश्यन्ते सुखमेधमाना:, ऋद्धि प्राप्त: महायशस: ॥९॥ 
चदार्थान्वयः--- तहेव-उसी प्रकार ल्लोगंसि-लोक में सुविणीअप्पा-आज्ञा मानने 
वाले सुविनीत नरनारिओ-नर और नारियाँ सुहमेहंता-सुख भोगते हुए इड्िंपत्ता-ऋद्धि को प्राप्त 
हुए तथा महायसा-महायशवंत दीसंति-देखे जाते हैं। 
मूलार्थ-- संसार में विनीत पुरुष और स्तियाँ सुख भोगते हुए, समृद्धि को प्राप्त 
हुए तथा महान्‌ यश कोर्ति से युक्त देखे जाते हैं। 
टीका-- जिस प्रकार विनीत पशु नाना प्रकार के एक से एक मनोहर सुख भोगते हैं, 
ठीक इसी प्रकार इस मनुष्य लोक में बहुत से स्त्री और पुरुष नानाविध सुखों का अनुभव करते 
हुए तथा नाना प्रकार की ऋद्धि-सिद्धि को प्राप्त कर अपने जगद्व्यापी शशधर रूपी धबल महान्‌ 
विमल यश से चारों दिशाओं को विशुभ्र करते हुए देखे जाते हैं। कारण यह है कि राजा आदि 
की अथवा गुरुजनों की विनय पूर्वक शुद्ध चित्त से की हुई सेवा कभी निष्फल नहीं जाती है।इन 
की सेवा सदा सुख ही देने वाली होती है। परन्तु राजा आदि लोगों की तथा गुरुजनों की सेवा 
में महान्‌ अन्तर है । वह अन्तर यह है कि राजा आदि की सेवा इसी लोक में कुछ काल के 
लिए ही सुखदायक होती है और गुरुजनों की सेवा लोक परलोक दोनों ही में सुख कारिका 
होती है। जिस प्रकार प्रत्येक धान्य वा वृक्षों की वृद्धि का कारण केवल एक जल ही है, तद्ठत्‌ 
प्रत्येक सुख का कारण एक विनय ही है । इसी बास्ते सूत्रकार ने विनयी के लिए ' महायशस: ' 
का विशेषण दिया है | वस्तुत: विनयी का ही विश्वव्यापी महायश हो सकता है। 
उत्थानिका--- अब अविनीत देवताओं के विषय में कहते हैं :-- 


तहेव अविणीअप्पा, देवा जक्खा अ गुज्झगा। 
दीसंति दुहमेहंता, आभिओगमुवद्धिआ ॥१०॥ 
तथैव अविनीतात्मान:, देवा: यक्षाश्च गुहाका:। 
दृश्यन्ते दुःखमेधमाना:, आभियोग्यमुपस्थिता: ॥१०॥ 


यदार्थान्वय:-- तहेव-उसी प्रकार अविणीअप्पा-अविनीतात्मा देवा-देब जवरखा- 
यक्ष अ-और गुज्झगा-गुद्मक ( भवनपति देव) दुहमेहंता-दुःख भोगत्ते हुए तथा 
आभिओगमुवष्टिआ-सेवकभाव को प्राप्त हुए दीसंति-देखे जाते हैं । 


सिम दा भा ३५ एक 9३९३ा७ इक ३३३3 ३७४६७ पर रा भाग वाकाक 
नवपाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । (६७८ 


मुलार्थ- जिस प्रकार अविनसी मनुष्य दुःख भोगते हैं, ठीक उसी प्रकार 
अविनीत देबे* , यक्ष और गुद्दाक भी निरन्तर दुःख भोगते हुए तथा पराधीन सेवा वृत्ति में 
लगे हुए, देखे जाते हैं। ह 

टीका- जिस प्रकार पूर्वसूत्रों में तियैच और मनुष्यों को लेकर अविनय के कुफल 
'का वर्णन किया गया है, उसी प्रकार सूत्रकार ने इस सूत्र में देवों को लेकर अविनय के कुफल 
का वर्णन किया है। तथाहि- जो किसी प्रकार का विनय नहीं करने वाले जैमानिक या 
ज्योतिष्क देव हैं तथा यक्षादि व्यन्तर देव हैं तथा भवनपति आदि गुह्ाक देव हैं, वे सब 
पराधीनता के कारण से तथा पर की समृद्धि देखने से नाना भाँति के असह्य दु:ख भोगते हुए तथा 
दूसर देवो की सेवा में कुत्ते के सदृश कुत्सित जीवन बिताते हुए देखे जाते हैं। यहाँ ' दीसंति' 
क्रियापद पर प्रश्न होता है कि, देवलोक के देवताओं के कष्टों का देखना किस प्रकार बन सकता 
है? उत्तर में कहना है कि, सूत्र में जो ' दीसंति ' क्रिया दी है, वह सापेक्ष है अत: अपेक्षा की पूर्ति 
केलिए यहाँ अनुक्त अवधिज्ञान एवं श्रुत-ज्ञान आदि अभ्यन्तर ज्ञान चक्षुओं का अध्याहार किया 
जाता है। जिस कारण ज्ञानी पुरुष अवधिज्ञान एवं श्रुतज्ञान आदि से देवलोकस्थ अविनीत देबों 
के कष्टों को देखते हैं। सूत्रगत ' आभियोग्य ' शब्द जैन परिभाषा का है और पारिभाषिक शब्दों 
का अर्थ सहसा हर कोई नहीं समझ सकता | अस्तु यहाँ आभियोग्य शब्द का व्युत्पत्तिसिद्ध स्पष्ट 
अर्थ सहसा हर कोई नहीं समझ सकता। अस्तु यहाँ आभियोग्य शब्द का व्युत्पत्तिसिद्ध स्पष्ट 
अर्थ यह किया जाता है- अभियोग;- आनज्ञाप्रदानलक्षणो5स्यास्तीति अभियोगी, तद्धाव 
आभियोग्य कर्मकर- भावमित्यर्थ :। अर्थात्‌- “'अभियोगी ' दास को कहते हैं और अभियोगी 
का भाव ' आभियोग्य ' दासता कहलाता है। भाव यह है कि, अविनीत देव होकर भी कुछ सुख 
नहीं पाता। वहाँ पर भी वह दासता में लगा हुआ संख्यात असंख्यात काल पर्यन्त घोर दुःख 
भोगता है तथा सेवा में यत्किंचित्‌ असावधानी हो जाने से स्वामी या देवों के वज्र आदि प्रहार 
से पीड़ित होता है। 

उत्थानिका- अब विनीत देवों के विषय में कहते हैं- 


तहेव सुविणीअप्पा, देवा जक्खा अ गुज्झगा। 
दीसंति सुहमेहंता, इड्टिपत्ता_ महायसा॥११॥ 
तथैव सुविनीतात्मान:, देवा यक्षाश्र गुह्ाका:। 
दृश्यन्ते सुखमेधमाना: , ऋद्धधि प्राप्ता महायशस: ॥११॥ 


पदार्थान्वय:- तहेव-उसी प्रकार सुविणीअप्पा-आज्ञा पालन करने वाले देबा-देव 
जक्खा-यक्ष अ-और गुज्झगा-गुह्मक सुहमेहँता-सुख को भोगते हुए इद्टिंपत्ता-ऋद्धि को प्राप्त 
हुए तथा महायसा-महयश से युक्त दीसंति-देखे जाते हैं। 





१, यहाँ पर ' वेख' शब्द समुच्यय देवजाति का खाक न होकर, केवल ज्योतिष एजे वैसानिक देखों 
का ही खाच्यक है | क्योंकि सूत्रकार ने आगे ही यक्ष और गुक्क जाति के देशों का गाम निर्देश किया है। 
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मूलार्थ-- सथैव भली भाँति विनयगुणोपपेत देव, बरक्ष और गुह्ाक जाति के 
देवता भी, सभी सुखों को भोगते हुए, उत्कृष्ट समृद्धि को प्राप्त हुए महायशस्वरी देखे 
जाते हैं। 
टीका--- इस गाथा में खिनय के फल दिखाए गए हैं । यथा-- विनयगुणी बैमानिक 
और ज्योतिष्क देव, यक्ष और गुह्मक देव नाना प्रकार के कायिक, वाचिक और मानसिक सुखों 
को भोगते हुए, नाना प्रकार के रूप परिवर्तन आदि ऋद्धि को प्राप्त कर महायशवन्त देखे जाते हैं। 
सूत्र में जो 'दीसंति' वर्तमान काल का क्रियापद दिया है, सो इससे यह भाव जानना चाहिए कि 
यह देवों का सुख केवल ज्ञानियों के ज्ञान में प्रत्यक्षहै और आजकल आगम ज्ञान में प्रत्यक्ष है 
तथा विनय का फल तीनों काल में एक ही रसमय होता है। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार, लोकोत्तर विनय का फल वर्णन करते हैं :-- 
जे आयरिअ उवज्ञायाणं, सुस्सूसावयणं करे। 
तेसिं सिक्‍खा पवड्7ठंति, जलसित्ता इव पायवा॥१५२॥ 
ये आचार्योपाध्यायानाम्‌, शुश्रूषावच्चननकरा: ॥ 
तेषां शिक्षा: प्रवर्द्धन्त, जलसिक्ता इव पादपा: ॥१२॥ 
पदार्थान्वय:--- जे-जो शिष्य आयरिअउवज्झायाणं-आचार्यों और उपाध्यायों की 
सुस्सूसवयणं करे-सेवा-शुश्रूषा करते हैं और उनके वचनों को मानते हैं तेसिं-उनकी सिक्खा- 
शिक्षाएँ जलसित्ता डव पायवा-जल से सींचे हुए वृक्षों के समान पवड्ंति-वृद्धि को प्राप्त होती है | 
मूलार्थ--जो भव्य आचार्यों एवं उपाध्यायों के प्रिय सेवक और आज्ञा-पालक 
होते हैं; उनका शिक्षाज्ञान खूब अच्छी तरह जल से सींचे हुए घ॒क्षों की तरह क्रमश: बढ़ता 
ही जाता है। 
टीका--- नारकीय जीवों को छोड़ कर शेष जीवों के विनय और अविनय का फल 
दिखाए जाने पर अब सूत्रकार, इस विशेष सूत्र से लोकोत्तर विनय का फल वर्णन करते हुए 
कहते हैं कि, जो शिष्य आचार्यों और उपाध्यायों की विशुद्ध रूप से सेवा-शुश्रूषा करने वाले हैं 
और उनकी प्राण-पण से आज्ञा मानने वाले हैं; उन पुण्य भागी शिष्यों की ग्रहण शिक्षा और 
आसेवन शिक्षा इस प्रकार वृद्धि को प्राप्त होती है, जिस प्रकार जल से यथा समय सिंचन किए 
हुए वृक्ष यथा शक्ति बढ़ते हैं| क्योंकि आज्ञा के मानने से आचार्य आदि पूज्य पुरुषों की आत्मा 
प्रसन्न होती है, जिससे वे विशेषतया श्रुतज्ञान द्वारा शिष्य को शिक्षित करते हैं। फिर उस शिक्षा 
के फलस्वरूप शिष्य की आत्मा को अनन्त कल्याण रूप मोक्ष की प्राप्ति होती है। 
उत्थानिका--- अब सूत्रकार ' किस भाव को रखकर विनय करनी चाहिए ' यह कथन 


करते हैं न 
अप्पणट्टा परट्टा वा, सिप्पा णेडठणिआणि अ। 
गिहिणो. उबभोगट्ठा, इह लोगस्स कारणा॥१३॥ 
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आत्मार्थ था परार्थ वा, शिल्पानि नैपुण्यानि चअ। 
गृहिण उपभोगार्थ, इह लोकस्य कारणात्‌॥१३॥ 


'पदार्थान्बय:-- गिहिणो-गृहस्थ लोग इहलोगस्स-इस लोक के कारणा-निमित्त 
उबभोगड्डा-ठपभोग के लिए अप्पणद्वा-अपने लिए वा-अथवा परट्ठा-पर के लिए सिप्पा- 
शिल्प कलाओं को अ-और नेडणिआणि-नैपुण्य कलाओं को सीखते हैं। 

मूलार्थ-- गृहस्थ लोग लौकिक सुखोपभोगों के लिए, अपनी आजीविका के 
लिए तथा दूसरों के हित के लिए शिल्य कलाओं एवं नैपुण्य कलाओं को सीखते हैं। 

टीका--- यह संसार सुख-दुःख-मिश्रित है, इसमें वे ही मनुष्य कुछ सुखी हो सकते 
हैं, जो कला-कुशल होते हैं। अतएव बहुत से अपने लिए तथा दूसरों के लिए तथा इससे मेरी 
आजीविका सुखपूर्वक चल सकेगी, इस विचार से अथवा इससे मेरे पुत्र-पौत्र आदि लाभ उठा 
कर सुख भोगेंगे, यह उद्देश्य रख कर अन्न-पानादि लौकिक सुखोपभोगार्थ शिल्प कलाएँ बड़े 
प्रयत्न से सीखा करते हैं | माँ-बाप अपने प्राण-प्यारे पुत्रों को कला-कुशल बनाने के लिए सुदूर 
विदेशों में भेजते हैं और पुत्र भी वहाँ अपने परिवार से अलग बिछुड़े हुए नाना प्रकार के भोजन, 
पान, परिधान, शयन आदि के एक से एकं कठोर कष्ट उठाते हैं। इन कष्टों कें साथ-साथ 
कलाचार्य की तरफ से जो तर्जनाएँ होती हैं, उनका दुःख अलग है | इसका वर्णन सूत्रकार स्वयं 
इसी अग्रिम सूत्र में करेंगे। सूत्र में आए हुए 'शिल्प' और “नैपुण्य” शब्द क्रमश: कुम्भकार, 
स्वर्णकार, लोहकार आदि की और चित्रकार, वादक, गायक आदि की कलाओं के बाचक हैं । 

उत्थानिका--- अब कला सीखते समय क्या-क्या कष्ट भोगे जाते हैं; यह कहते हैं :-- 


जेण बंधं बहं घोर, परिआवं चर दारुणं। 

सिक्‍्खमाणा निअच्छंति, जुत्ता ते ललिइंदिआ ॥१४॥ 

येन बन्ध वधं घोरं, परितापं च दारुणम्‌। 

शिक्षमाणा नियच्छन्ति,युक्तास्ते ललितेन्द्रिया:॥१९४॥ 
पदार्थान्बय:--- जेण-कलाओं के सीखने में जुत्ता-लगे हुए लललिइंदिआ-सुकोमल 


शरीर वाले ते-वे राजकुमार आदि,सिक्खमाणा-कला सीखते हुए गुरु द्वारा बंधं-बन्धन को घोर॑- 
भयंकर बहुँ-वध को च-तथा दारुणं-कठोर परिआवबं-परितापना को नियच्छंति-प्राप्त करते हैं । 


मूलार्थ---पूर्वोक्त शिल्प आदि कलाओं को सीखते हुए राजकुमार आदि कोमल 
शरीर वाले छात्र भी बन्धन, ताड़न एवं परितापन के रौद्र तथा दारुण कष्ट शिक्षक गुरु से 
प्राप्त करते हैं। 

टीका-- राजकुमार आदि बड़े-बड़े धन-बल शाली एवं कोमल शरीर वाले विद्यार्थी 


भी, जिस समय कलाचार्य के पास कलाओं की शिक्षा लेते हैं, तब थे कभी तो रस्सों से बाँघे 
जाते हैं, कभी चमड़ी उखाड़ देने वाली कोरड़ों की मार खाते हैं और कभी कर्कश बचनों से 


३<१ ॥ दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ नवमाध्ययनम्‌ 





दारुण परितापना पाते हैं | क्योंकि, शिक्षक व्यर्थ तो अपने पुत्रोपम शिष्यों को पीटते ही नहीं है। 
जब शिष्य ही पढ़ाते पढ़ाते भी पाठ भूल जाता है, कला सीखने में उपेक्षा करता है, अपने उद्देश्य 
से स्खलित हो जाता है, तभी शिक्षक उसको (शिष्य को) भर्त्सनादि द्वारा मार्ग पर लाते हैं और 
कला-शिक्षण में दृढ़ करते हैं । सूत्रकार ने कला सीखने वाले छात्रों के लिए जो 'ललितेज्द्रिया: ! 
शब्द का प्रयोग किया है, उसका यह भाव है कि, जब राजकुमार आदि प्रतिष्ठित वंशों के लड़कों 
की ही यह अवस्था होती है तो फिर अन्य साधारण श्रेणी के लड़के तो गुरु की मार से कैसे बच 
सकते हैं ? 'ललितेन्द्रिय' शब्द ध्वयनित करता है कि शिक्षक, राजकुमार और दरिद्र-कुमार के 
बीच कोई अन्तर नहीं रखते । जो अच्छा पढ़ता है, वे उसी से प्रेम करते हैं और जो पढ़ने से जी 
चुराता है, उसी को ताड़ित करते हैं। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार, ताड़न करने पर भी बे शिष्य गुरु की पूजा ही करते हैं, 
यह कथन करते हैं :-- 


तेडवि तं गुरुं पूअंति, तस्स सिप्पस्स कारणा। 
, सक्कारंति नमंसंति, तुद्ठा निद्देसवत्तिणो ॥९५७ ॥ 


तेडपि तं॑ गुरुं पूजयन्ति, तस्थ शिल्पस्थ कारणात्‌। 
सत्कारयन्ति नमस्यन्ति, तुष्ठा:. निर्देशवर्तिन:॥१५॥ 


पदार्थान्वय:--- त वि-वे राजकुमार आदि छात्र निद्देसबत्तिणो-गुरुश्री की आज्ञा मे 
रहने वाले तुद्ठा-प्रसन्न होते हुए तस्स सिप्पस्स कारणं-उन शिल्प आदि कलाओं के निमित्त तं- 
उस शिक्षक गुरुं-गुरु का पूअंति-पूजन करते हैं सक्कारंति-सत्कार करते हैं, तथैव उसको नमंसंति- 
नमस्कार करते हैं। 


मूलार्थ-- राजकुमार आदि सभी आज्ञावर्ती छात्र, ताड़न करने पर भी प्रसन्न 
होते हुए , शिल्प शिक्षा के कारण से शिल्पाचार्य को पूजते हैं, सम्मानित करते हैं एवं 
नमस्कार करते हैं। 


टीका-- जब कलाचार्य पूर्वोक्त रीत्या राजकुमार आदि शिष्यों को ताड़ित करते हैं, 
तब जिनके हृदय में कला ग्रहण करने की सच्ची लगन लगी हुई है, वे गुरु पर किसी प्रकार का 
क्रोध नहीं करते हैं, प्रत्युत प्रसन्न भाव से गुरु की मधुर बचनों से स्तुति करते हुए पूजा करते हैं, 
वस्त्र, अलंकार आदि का उपहार देकर सत्कार करते हैं तथा हाथ जोड़ कर घुटने टेक कर उन्हें 
सप्रेम प्रणाम करते हैं और गुरु जो आज्ञा देते हैं तदनुसार आचरण करते हैं। यह सत्कार केवल 
विद्याध्ययन के समय ही नहीं करते, किन्तु विद्याध्ययन के पश्चात्‌ भी ऐसा ही सत्कार करते हैं। 
क्योंकि, शिक्षक को सन्तुष्ट रखने से ही शिष्य शिल्प आदि कलाओं में जगन्मोहिनी चतुरता प्राप्त 
करता है, असन्तुष्ट रखने से नहीं। सूत्रकार का स्पष्ट भाव यह है कि, केवल एक इसी लोक में 
सुख पहुँचाने वाली कलाओं की शिक्षा के लिए 'राजकुमार' आदि कलाचार्य की भक्ति करते हैं 
और कलाचार्य द्वारा की हुई मार-पीट (ताड़ना भर्त्सना) आदि को कदापि स्मृति पथ में नहीं 
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लाते हैं। क्योंकि संसार में नाम अमर करने वाली कला कष्ट सहन किए बिना कैसे प्राप्त हो 
सकती है? 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार, श्रुतग्राही शिष्यों के प्रति कहते हैं :-- 
कि पुणं जे सुअग्गाही, अणंतहिअकामए। 
आयरिआ ज॑ वए भिकक्‍्खू, तम्हा तं॑ नाइवत्तए॥१५६॥ 


कि पुनर्य: श्रुतग्राही, अनन्तहितकामक: ॥। 
आचार्या: यद्‌ वदेयु: भिक्षुः, तस्मात्‌ तन्नातिवर्तयेत्‌॥१६ ॥ 


पदार्थान्वय:-- जे-जो पुरुष सुअग्गाही-श्रुत ग्रहण करने वाला है अणंतहिअकामए- 
अनन्त हित की कामना करने वाला है कि पुणं-उसका तो कहना ही कया है तम्हा-इसलिए 
आयरिआ-आचार्य जं-जो वए-कहें तं-उस वचन को भिवकरबू-साधु नाइवत्तए-अतिक्रम न 
करे | 

मूलार्थ-- जब राजकुमार आदि लीकिक विद्याप्रेमी ऐसा करते हैं, तो फिर श्रुत 
ग्रहण करने वाले एवं अनन्त कल्याण की इच्छा रखने वाले, विनयी साधुओं का तो कहना ही 
क्या; उन्हें तो विशेष रूप से धर्माचार्य की आज्ञा का पालन करना चाहिए अर्थात्‌-वे जो बचन 
कहें, उनका उल्लंघन नही करना चाहिए। 

टीका--इस गाथा में लोकोत्तर विनय का स्वरुप प्रतिपादन किया गया है । यथा-जब 
राजकुमार आदि लोग स्वल्प सुख देने वाली लौकिक कलाओं की प्रासि के लिए गुरुश्री के प्रति 
ऐसा व्यवहार रखते हैं, तो फिर जो व्यक्ति परम पुरुषप्रणीत आगम के ग्रहण करने की अभिलाषा 
रखता है तथा मोक्ष सुख की कामना करने वाला है, उसके विषय में तो कहना ही क्या है, उसे 
तो अवश्यमेव गुरु की पूजा करनी चाहिए। अत ःसूत्रकार अन्तिम चरण में कहते हैं कि अपने 
धर्माचार्य जो कुछ आज्ञा प्रदान करें, उसका विचारशील भिक्षु कदापि उल्लंघन न करे। साधु को 
आचार्य की समस्त आज्ञाएँ शिरोधार्य करनी चाहिए। किंच यह बात अवश्यमेब ध्यान में रखनी 
चाहिए कि गुरु श्री जो आज्ञाएँ दें, बे ज्ञान, दर्शन और चारित्र की वृद्धि करने वाली तथा 
सूत्रानुसार हों। क्‍योंकि सूत्रानुसारिणी आज्ञा के आराधन से ही आत्मा का वास्तविक कल्याण 
होता है | सृत्र-प्रतिकूल आज्ञा तो आज्ञाकारक एवं आज्ञापालक दोनों को संसार सागर में डुबाने 
बाली होती है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार विनय विधि का विधान करते हैं :-- 


नीअं सिज्ज गईं ठाणं, नीअं च आसणाणि अ। 

नीअं च पाए वंदिज्ञा, नीअं कुज्जा अ अंजलिं ॥१७॥ 

नीचां शय्यां गति स्थानं, नीचानि च आसनानि च। 

नीच॑ च पादौ बन्देत, नीच॑ कुर्यात्‌ च अज्ञलिम्‌॥१७॥ 
इतर /“उबकालिक्सूबम...[ नवभास्ययनम्‌ 


चदार्थान्यय:--- आचार्य से नीअं-नीची सिज्ज॑-शय्या गईं-नीची गति ठार्ण-नीचा स्थान 
चअ-और नीअं-नीचा आसणाणि-आसन कुज्जा-करे च-तथा आचार्य जी को नीअं-सम्यक्‌ प्रकार 
से नप्न होकर अंजलिनं-अंजली-नमस्कार करे। अ-तथैव सम्यक्तया नम्न होकर ही पाए- आचार्य के 
चरणकमलों की संदिज्ञा-वन्दना करे। 

मूलार्थ-- शिष्य का कर्त्तव्य है कि गुरु से शय्या, गति, स्थान और आसन आदि 
सब नीचे ही रकख्े और सम्यक्‌ प्रकार से नीचे झुक कर हाथ जोड़े तथा गुरु श्री के चरणकमलों 
में नतमस्तक होकर विधियुक्त वन्दना करे। 


टीका--- इस गाथा में विनय धर्म के उपाय वर्णन किए गए हैं । यथा बही शिष्य विनय 
धर्म का पूर्ण रूप से पालन कर सकता है, जो आचार्य की शय्या और गति से अपनी शय्या और 
गति नीची रखता है, अर्थात्‌- जो न तो गुरु से ऊँची शय्या करता है और न गुरु के आगे चलता 
है, न बराबर चलता है एवं न पीठ पीछे अतिदूर-अतिनिकट ही चलता है; किन्तु पीठ पीछे 
मध्यम रूप में चलता है तथा जो आचार्य के स्थान से अपना स्थान भी नीचा ही करता है, 
अर्थात्‌-जिस स्थान पर आचार्य बैठते हैं, उस स्थान से आप नीचा बैठता है तथा जो आचार्य के 
: आसन से अपना आसन नीचा करता है और उनकी आज्ञा से ही ऊपर बैठता उठता है तथा जो 
विनम्न भावों से युक्त मस्तक झुका कर आचार्य के चरणकमलों की वन्दना करता है, इतना ही 
नहीं , किन्तु जो संशय-निवृत्ति के लिए यदि कभी कोई शास्त्र सम्बन्धी प्रश्न पूछता है, तो बड़े 
ही भक्ति भाव से नीचे झुक कर दोनों हाथ जोड़ कर प्रश्न पूछता है और स्थाणु के समान स्तब्ध 
होकर अकड़ से खड़ा नहीं होता। 


उत्थानिका-- अब संघट्टा का अपराध क्षमा करने के विषय में कहते हैं-- 
संघडडत्ता काएणं, तहा उवहिणामथयि। 
खमेह अवराहं मे, वइज्ज न पुणुत्ति अ॥१८॥ 


संघटबच ( स्पृष्ठा ) कायेन, तथोपधिनापि । 
क्षमस्त्र अपरार्ध मे, बदेत्‌ न पुनः इति च ॥१८॥ 


पदार्थान्बय:-- आचार्य के काएण-शरीर को तथा उबहिणामवि-उपकरणों को 
संघटटइत्ता-स्पर्श करके, शिष्य आचार्य जी से बढ़ुज-कहे कि भगवन्‌ ! मे-मेरा अवराहं-यह 
अपराध खमेह- क्षमा करो न पुणुत्ति-फिर ऐसा नहीं होगा। 

मूलार्थ-- यदि कभी असावधानी से गुरु श्री के शरीर तथा उपकरणों का 
संघट्टा हो जाए, तो उसी समय शिष्य को नप्रता से कहना चाहिए कि है भगवन्‌! दास का 
यह अपराध क्षमा करें, फिर कभी ऐसा नहीं होगा। 


टीका-- किसी समय अक्ञानता से आचार्य के हस्त, पादादि शारीरिक अवयवबों का 
तथा यावन्मात्र धर्मसाधनभूत उपकरणों का पादादि से संघट्टा हो जाए, तो उसी समय शिष्य नम्र 


धारणा कक ३ ३ ललु_ु 3 मल लक की नकल लग कीलल कल क नकल कक 
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होकर पश्चात्ताप के साथ मुख से ' मिच्छामि दुक्कडं ' शब्द कहता हुआ आचार्य जी के चरणकमलों 
को स्पर्श कर अपराध की क्षमा याचना करे और प्रतिज्ञा करे कि '' हे भगवन्‌ ! मैं बड़ा मन्दभागी 
हूँ, जो मुझसे आपका यह अविनय हुआ | इसके लिए मुझे बहुत ही पश्चात्ताप है। यह अपराध 
यद्यपि क्षम्य नहीं है तथापि दास के अपराध को तो क्षमा करना ही होगा। आप करुणा के क्षीर 
समुद्र हैं, अत: कृपया दास पर भी एक करुणा की अमृत धारा प्रवाहित कीजिए। जैसी 
असावधानी आज हुई है, ऐसी भविष्य में फिर कभी नहीं होगी ।'” उपर्युक्त पद्धति से अपराध 
क्षमा कराने पर एक तो विनय धर्म की वृद्धि होती है। दूसरे गुरु प्रसन्न होते हैं, जिससे ज्ञान की 
वृद्धि होती है। तीसरे चित्त में निरभिमानता आती है, जो आत्मा को मोक्ष की ओर आकर्षित 
करती है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार दुर्बुद्धि शिष्यों को गलिया बैल की उपमा देते हैं :-- 
दुग्गयो वा पओएणं चोइओ वहइ रहं। 
एवं दुबुद्ध्ि किच्चाणं, बुत्तो वुत्तो पकुव्वचड़ ॥१९॥ 


दुर्गीं:. वा प्रतोदेन, चोदितो वहति रथम्‌। 
एवं दुर्बुर्धिः कृत्यानां, उक्त: उक्त: प्रकरोति॥१९॥ 


पदार्थान्वय:--- बा-जिस प्रकार दुग्गओं-गलिया बैल पओएणं-बारंबार चाबुक से 
चोड़ओ-ताड़ित किया हुआ रंह-रथ को यहुड़-वहन करता है एबं-उसी प्रकार दुबुरिद्धि-दुर्बुद्ध 
शिष्य बुत्तो वृत्तो-बारंबार कहा हुआ किच्याणं-आचार्यों के कहे हुए कार्यों को पकुव्बड़-करता 
है। 

मूलार्थ--जिस प्रकार अयोग्य वृषभ, बारंबार लकड़ी एबं आर आदि से ताड़ित 
किया हुआ रथ को वहन कर ले जाता है; ठीक इसी प्रकार दुर्खुन्द्धि शिष्य भी गुरु श्री के 
बारंबार कहने पर कथित कार्यों को करता है। 


टीका-- अच्छे बुरे प्राणी सभी जातियों में होते हैं । वृषभ (बैल) जाति में भी अच्छे 

बुरे सभी प्रकार के वृषभ (बैल) पाए जाते हैं। जो अच्छे वृषभ (बैल) होते हैं, वे तो रथवान्‌ 
के संकेत के अनुसार ही शीघ्रतया रथ को वहन करते हैं और जो दुष्ट वृषभ (बैल) होते हैं, वे 
रथवान्‌ के संकेत की कोई चिन्ता नहीं करते, उन पर तो जब साँटों की खूब मार पड़ती है, तब 
यथा कथंचित्‌ रथ को लेकर चलते हैं । इसी प्रकार दुष्ट वृषभ की तरह जो दुर्बिनीत शिष्य होते 
हैं, वे गुरु के संकेतानुसार कभी काम करके नहीं देते | प्रत्युत जब गुरुश्री बार-बार कहते-कहते 
थक जाते हैं, तब कहा हुआ काम पूरा करते हैं । जो मनुष्य कामचोर होते हैं, वे प्राय: ऐसा ही 
किया करते हैं। सूत्र का संक्षिस॒ तात्पर्य यह है कि जैसे दुष्ट वृषभ को रथ तो खींचना ही होता 
है, किन्तु उस खींचने में स्वयं दुःखी होकर साथ ही रथवान्‌ को भी पूरा-पूरा दु:खी कर देता है 
। इसी भाँति अविनयी शिष्य को भी कहा हुआ काम तो करना ही होता है, किन्तु जह अपने 

आप को व गुरुश्री को दुःखी करके काम में कुछ प्रसन्नता का रस अवशिष्ट नहीं रखता है। 
इसलिए सूत्रकार ध्वनित करते हैं कि जब काम करना ही है तो फिर दुःस्ी होंकर क्‍यों करें। 
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प्रसन्नता से विनय के साथ करें, जिससे अपनी भी प्रशंसा हो और गुरुश्नी की भी प्रशंसा हो । बही 
कार्य प्रशंसावर्द्धक होता है, जो विनय भावों के साथ किया जाता है। सूत्रकर्ता ने जो अन्य 
पशुओं का दृष्टान्त न देकर दुष्ट वृषभ का ही दुष्टान्त दिया है, उसका यह भाव है कि यह दृष्टान्त 
आबाल वृद्ध सभी लोगों में प्रसिद्ध है। यही दृष्टान्त का एक मुख्य गुण है। 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार ' विनय किस प्रकार करनी चाहिए? ' यह कहते हैं :-- 
आलवंते वा लवंते वा, न निसिज्ञाए पडिस्सुणे। 
मुत्तूण आसणं धीरो, सुस्सूसाए पडिस्सुणे॥२०॥ 


आलपति वा लपति वा, न निषद्यया प्रतिश्रणुयात्‌। 
मुक्त्वा आसनं धीर:, शुश्रूषया प्रतिश्रुणुयात्‌ ॥२०॥ 

पदार्थान्वय:--- आलवंते-गुरु के एक बार बोलने पर वा-अथवा लबंते-बार-बार 
बोलने पर धीरो-बुद्धिमान्‌ शिष्य निसिज्ञाए-अपने आसन पर से ही न पडिस्सुणे-न सुने किन्तु 
झट-पट आसणं-आसन को मुत्तुण-छोड़ कर सुस्सूसाए-विनय पूर्वक पडिस्सुणे-आज्ञा सुने 
और उसका यथोचित उत्तर दे। 

मूलार्थ-- गुरु श्री के एक बार अथवा अधिक बार आमंत्रित करने पर, बुद्द्धिमान्‌ 
शिष्य को अपने आसन पर से ही आज्ञा सुन कर उत्तर नहीं देना चाहिए। किन्तु आसन 
- छोड़ कर विनप्र-भाव से कथित आज्ञा को सुनना चाहिए और फिर तदनुसार समुचित 
उत्तर देना चाहिए। 

टीका-- इस गाथा मे इस बात का प्रकाश किया गया है कि शिष्य को गुरु की आज्ञा 
किस प्रकार सुननी चाहिए। जैसे कि गुरु ने किसी कार्य के लिए एक बार कहा तथा बार-बार 
कहा, तब शिष्य को योग्य है कि अपने आसन पर बैठा हुआ ही आज्ञा सुन कर चिन्ता रहित 
मन-आया (असंबद्ध) कुछ उत्तर न दे। क्योंकि ऐसा करने में शिष्य की कोई बुद्धिमता नहीं 
प्रकट होती | इससे तो उलटी मूर्खता ही व्यक्त होती है। बुद्धिमान्‌ शिष्य की बुद्धिमता यही है कि 
जिस समय गुरु आज्ञा-वचन कहे तभी शीघ्रतया आसन छोड़ कर खड़ा हो जाना चाहिए एवं 
सावधान चित्त हो गुरु के आज्ञा-वचनों को सुनना चाहिए और सुनकर विनयपूर्वक 'तथास्तु' 
आदि स्वीकारता सूचक वचनों द्वारा आज्ञा का उत्तर देना चाहिए | वृहद्‌ वृत्तिकार की इस गाथा 
पर वृत्ति नहीं है। अतएव मालूम होता है वृहद्‌ वृत्तिकार हरिभद्र सूरि के समय में या तो यह 
विद्यमान नहीं होगी और पीछे से मिलाई गई है या होगी तो, प्रक्षिप्त मानी जाती होगी। इस पर 
ऐतिहासिक विद्वानों को विचार करना चाहिए। हमने जो यह गाथा दी है, सो दीपिकाकार एवं 
प्रचलित बालाबबोधकारो के मत से दी है। उन्होंने इस गाथा को मूल पाठ में स्वीकार किया है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार शिष्य को समयज्ञ एवं गुर्वाशयज्ञ होने का उपदेश देते हैं :-- 


काल॑ छंदोवयारं च, पडिलेहिित्ताण हेउहिं। 
तेण तेण उबाएणं, त॑ त॑ संपडिवायए॥२९१॥ 


कक ््दझणाथभाााामममामममाक्क॒ग्यक कक इ कमा लत लक जननी 
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काल॑ छन्‍्दोपचारं च, प्रतिलेख्य हेतुभिः। 
तेन तेन उपायेन, तत्‌ तत्‌ सम्प्रतिपादयेत्‌॥२१९५॥ 


पदार्थान्वय:-- कालं-शीतादि काल को छंदोवयार॑-गुरु के अभिप्रायों को एवं सेवा 
करने के उपचारों को च-तथा देश आदि को हेउहिं-तर्क-वितर्क रूप हेतुओं से पडिलेहित्ता- 
भलीभाँति जान कर तेण त्तेण-उसी-उसी उबाएणं-उपाय से त॑ तं-उसी-उसी योग्य कार्य को 
संपडिवायए-सम्प्रतिपादित करे। 

मूलार्थ--बुर्द्धिमान्‌ शिष्य का कर्त्तव्य है कि तर्क-वितर्क रुप नानाबिध हेतुओं 
से वर्तमान द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावों को और गुरु श्री के मनोगत अभिप्रायों को तथा सेवा 
करने के समुचित साधनों को भली भाँति जान कर , तत्‌-तत्‌ उपायों से तत्‌-तत्‌ कार्य 
का सम्पादन करे। 


टीका-- जिस समय जो वर्षा आदि ऋतु विद्यमान हो, उस समय उसी ऋतु के 
अनुसार बुद्धिमान्‌ शिष्य, स्वयमेव इस बात का ध्यान रक्खे कि इस ऋतु में गुरु महाराज को 
किन-किन पदार्थों की आवश्यकता है; अर्थात्‌-इस समय किस प्रकार गुरुश्री की सेवा की जा 
सकती है तथा जो देश हो, उसी के अनुसार विचार करे कि यह देश कैसा है इसके कौन-कौन 
से भोज्य पदार्थ अनुकूल एवं प्रतिकूल पड़ते हैं तथा गुरुश्री की तात्कालिक चेष्टा आदि को देख 
कर अनुभव करे कि गुरुश्री इस समय क्या चाहते हैं। किस कार्य-सिद्धि के लिए इनके मन 
मे विचार प्रवाह बह रहा है? सारांश यह है कि नानाविध हेतुओं से देश, काल, अभिप्राय और 
सेवा के साधनों का ज्ञान करके शिष्य, गुरु महाराज के इच्छित कार्यों का स्वयं ही सम्पादन करे, 
गुरुश्नी के कहने की कोई प्रतीक्षा न करे। सूत्रगत 'हेतु' शब्द का भाव यह है कि गुरु महाराज 
के शरीर की दशा आदि से ज्ञान करे। जैसे कफ का बाहुल्‍य देखे, तो कफ-वर्द्धक पदार्थों का 
त्याग कर कफ-नाशक पदार्थों का सेवन कराए तथा पित्त का बाहुल्य देखे, तो पित्त-वर्द्धक 
पदार्थों को छोड़ कर पित्त-नाशक पदार्थों का योग मिलाए। इसी प्रकार वायु आदि रोगों के 
विषय में, जाडा- गर्मी आदि ऋतुओं के विषय में तथा ग्रंथों के अभ्यास के विषय में भी जान 
लेना चाहिए। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार विनय और अविनय का फल बतलाते हैं:-- 


विवत्ती अविणीअस्स, संपत्ती विणिअस्स अ। 
जस्सेय दुहओ नायं, सिक्‍्खे से अभिगच्छड॥२२॥ 
विपत्तिरविनीतस्थ  , सम्पत्तिर्विनीस्थ च। 
यस्यैतत्‌ उभयतो ज्ञातं, शिक्षां सोडभिगच्छति॥२२॥ 


पदार्थान्बय: --- अविणीअस्स-अविनयी पुरुष को विवत्ति-विपत्ति च-और 
विणिअस्स-विनीत पुरुष को संपत्ती-वृद्धि की प्राप्ति होती है अस्तु, जस्स-जिसको ए य-ये उक्त 
दुह्ओ-दोनों प्रकार से हानि वा वृद्धि नायं-ज्ञात है स-वह पुरुष सिकरक्षं-ऊँची शिक्षा को 
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अभिगच्छड-प्राप्त होता है । 

मूलार्थ-- अधिनयी पुरुष के ज्ञानादि गुण नष्ट होते हैं और विनयी पुरुष के 
ज्ञानादि गुण बुद्धि को प्राप्त होते हैं।ये उक्त दोनों प्रकार से हानि बुद्धि जिसको विदित है, 
वह पुरुष कल्याणकारिणी शिक्षा को सुख-पूर्बक प्राप्त करता है। 

टीका--- जो भव्य पुरुष, सम्यग्‌ प्रकार से इस बात को जान लेता है कि '“जो पुरुष 
अपने से बड़े पूज्य गुरुजनों की विनय नहीं करता है, उसके सम्यगू ज्ञान, सम्यग्‌ दर्शन आदि 
सद्गुण विनष्ट हो जाते हैं और जो सुविनीत पुरुष, अपने से सभी प्रकार से स्थविर पूज्य पुरुषों 
की भक्तिभाव से यथोचित विनय करता है, उसके सम्यग ज्ञान आदि सदगुण पूर्ण वृद्धि को प्राप्त 
होते हैं'' । वही भव्यात्मा ग्रहण और आसेवन रुप मोक्ष सुखदायिका शिक्षा को पूर्ण रुप से प्राप्त 
करता है, क्योंकि वह भलीभाँति जानता है कि विनय से ही सद्‌गुणो की प्रासि एवं वृद्धि होती 
है; अत: यह पूर्ण उपादेय है तथा अविनय से दुर्गुणों की प्राप्ति एव सदगुणों की हानि होती है, 
अत: यह हेय है । अत: यह निश्चय है जो जानता है, वह कुछ न कुछ ग्रहण एवं परित्याग अवश्य 
करता है। 


उत्थानिका-- पुन- इसी अविनय फल को दृढ करते हैं:-- 


जे आवि चंडे मइडडट्टिगारवे, 

पिसुणे नरे साहस हीणपेसणे। 
अदिट्ठधम्मे विणए अकोविए, 

असंविभागी न हु तस्स मुक्खो ॥२३॥ 


यश्चाउपि चण्ड: मतिऋद्धिगौरव: ', 

पिशुनो नर: साहसिक: हीनप्रेषण:। 
अदृष्टधर्मा विनये5 कोविद:, 

असंविभागी न खलु त्तस्थ मोक्ष: ॥२३ ॥ 


पदार्थान्वय:-- जे आवि-जो कोई नरे-मनुष्य चंडे-क्रोधी है, मइइड्डिगारवे-ऋद्धि 
आदि गौरव मे निमग्रबुद्धि है पिसुणे-चुगलखोर है साहस-अयोग्य कर्त्तज्य करने में साहसी है 
हीणपेसणे-गुरु की आज्ञा से बाहर है अदिद्वुधम्मे- धर्म से अपरिचित है विणएअकोबिए-विनय 


९. ' श्रुत ' शब्द से सम्यग्‌ ज्ञान का ग्रहण जैन परिभाषा में सुप्रसिद्ध है, किन्तु ' विनय ' शब्द से 
आरित्र का ग्रहण जरा पाठकों को अभिनचणज-स्रा प्रतीत होगा। अत: इस विषय में प्रमाण दिया जाता है कि, 
ज्ञाताधर्मकथाक्ु सूत्र के पाँखयें अध्ययन में खिनय के दो भेद किए हैं। आमार जिनय और अनगार खिनय । 
शृहस्थों के द्वादश खत आगार खिनय में हैं और साधुओं के पंच महातत अनगार जिनय में हैं । 


कया तरकतापातजाक 22८ अर वसाकार-ना०ा दा छाए ५ काकारपाएजामाए 5:०७ ९ र०३५--पा८-पा उप भ० 3५ पका: ५: कप व: कक---ए पम्प एरू करवा पयक ३ कराकर पा: सवा पका :<:ाकऋर भा क८4४८ ३८ ५-८ य गलत रर रथ पा 2जनक॒न्‍न+८ काया 5 
जवमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषादीकासहितम्‌ ॥ [ ३८८ 


से अनभिज्ञ है तथा असंगजिभागी-जो संविभागी नहीं है तस्स-ठसको न हु-कदापि मुबखो-मोक्ष 
नहीं है। 

मूलार्थ-- जो दीक्षित पुरुष क्रोधी, अभिमानी, चुगलखोर, दुराचारी, 
गुर्वाज्ञालोपक, धर्म से अपरिचित, विनय से अनभिज्ञ एवं असंबिभागी होता है, वह 
किसी भी उपाय से मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता । 


टीका-- इस काव्य में मोक्ष के अयोग्य व्यक्ति का वर्णन किया गया है। यथा-- 
प्रत्येक मनुष्य के लिए आवेश में आकर साधु हो जाना बहुत सहज है, किन्तु फिर साधुता का 
पालन करना बड़ा ही कठिन है | यही कारण है कि बहुत से व्यक्ति साधु तो क्षण भर में हो जाते 
हैं, परन्तु जब साधुत्व पालन करना पड़े, तब तो साधुत्व छोड़ बैठ जाते हैं; या साधुता में ही 
अपने स्वार्थ साधन का मार्ग निकाल लेते हैं। अत: सूत्रकार साधुपन में ही स्वार्थ साधक नरदेह 
धारी व्यक्तियों के प्रति कहते हैं-- जो क्रोध की प्रचण्ड अग्नि में निरन्तर धधकता रहता है; अपने 
ऋद्धि गौरव के मद से सर्वथा अंधा रहता है, मन में फूला नहीं समाता; इधर-उधर की झूठी 
सच्ची चुगली करके लोगों मे परस्पर मनोमालिन्य फैलाया करता है; बुरे से बुरे दुराचार सेवन में 
तनिक भी संकोच न करके पूरा साहस रखता है, अपने गुरु की हित-शिक्षाकारी आज्ञाओं के 
पालन करेने में व्यर्थ उपेक्षा करता है, आज्ञा लोप कर अपने को धन्य समझता है; धर्म-कर्म की 
बातो से अपरिचित है एवं उनको अयोग्य समझ कर हँसी उड़ाता है । विनय के नियमों से भी 
जानकारी नहीं रखता-- जिसे विनय व्यर्थ का भार मालूम होता है और असंविभागी है अर्थात्‌- 
जो कुछ भी बस्त्र, पात्र एवं आहार-पानी मिलता है, उसे स्वयं ही ग्रहण कर लेता है, किसी 
अन्य साथी साधु को देने की कुछ पूछ-ताछ नहीं करता; ऐसे दुर्गुणी व्यक्ति को लाख उपाय 
करने पर भी निर्वाण पद की प्राप्ति नहीं हो सकती । यदि ऐसों के लिए ही मोक्ष का द्वार खुल जाए 
तो फिर बेचारे सदगुणी मनुष्य कहाँ जाएँगे। सारांश यह है कि जिस प्रकार सच्चरित्र सज्जन, 
अपने उत्कृष्ट चारित्र गुणों के बल से एवं तथाविध संक्लेशों के अभाव से निर्वाण पद प्राप्त करता 
है, तद्बत्‌ जो व्यक्ति केवल नाम मात्र का ही साधु पुरुष है, गुणों से सर्वथा वर्जित है, वह निर्वाण 
पद तो क्‍या, उसके समीप भी नहीं पहुंच सकता है आस पास तक भी नहीं | अतएव मोक्षाभिलाषी 
मनुष्यों का कर्त्तव्य है कि सूत्रोक्त अवगुणों का पूर्णतया बहिष्कार करें, जिससे मोक्ष-प्राप्ति हो 
सके। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार द्वितीय उद्देश की समाप्ति करते हुए विनय का मोक्ष-फल 
बतलाते हैं :-- 


निद्देसवित्ती पुण जे गुरुणं, 
सुअत्थधम्मा विणयंमि कोविआ। 
तरित्तु ते ओघमिणं दुरुत्तरे, 
खवित्तु कम्मं गइमुत्तम॑ गया॥।२४॥ 


३८९ ] दश्शवकालिकसूत्रम्‌- [ नवमाध्ययनम्‌ 


त्ति बेमि। 
इतिविणयसमाहिणामज्झयणेबीओ उद्देसो समत्तो ॥। 
निर्देशवर्तिन: पुन: ये गुरुणां , 
श्रुतार्थधर्माण: विनयेकोविदा:। 
तीत्वा ते औघमेनं दुस्तरं, 
क्षपयित्वा कर्म गतिमुत्तमां गता: ॥२४॥ 
इति ब्रवीमि। 
इतिविनयसमाधि नामाध्ययने द्वितीयो उद्देश: समाप्त ॥। 


पदार्थान्वय:- पुण-तथा जे-जो गुरुणं-गुरुओ की निद्देसवित्ती -आज्ञा में रहने वाले है 
सुअत्थधम्मा- श्रुतार्थ धर्म के विषय मे विज्ञता रखने वाले गीतार्थ हैं विणयंमि कोबिआ-विनय धर्म मे 
विज्ञ हैं ते-वे साधु इणे-इस दुरुत्तरं-दुस्तर ओघं-संसार सागर को तरित्तु-तैर कर कम्मं-कर्मो को 
खवित्तु-क्षय करके उत्तमं-सर्वोत्कृष्ट गइं-सिद्धि गति को गया-गए है, जाते हैं और जाएँगे त्ति बेमि-इस 
प्रकार मैं कहता हूँ। 


मूलार्थ- जो महापुरुष गुरु श्री की आज्ञानुसार चलने वाले, श्रुतार्थ धर्म के मर्मज्ञ 
एवं विनय मार्ग के विशेषज्ञ होते हैं, वे ही सर्वोत्कृष्ट मोक्ष स्थान में गए हैं, वर्तमान में जाते हैं 
और भविष्य में जाएँगे। 


टीका- इस गाथा में सूत्रकार ने निर्वाण प्राप्त के लिए आवश्यक और सत्य साधन 

बतलाए हैं। जो पुरुष (पुरुष श्रेष्ठ) अपने स्वार्थों का कोई चिन्तन न करके प्राणपण से सद्‌ गुरुओं की 
आज्ञा में रहते हैं; श्रुत धर्म के (सिद्धान्तों के) सूक्ष्म से सूक्ष्म रहस्यों के जानने वाले होते हैं तथा विनय 
धर्म के उत्कृट कर्त्तव्यों के विषय में विशेष रूप से चतुर होते हैं, वे इस दु:खमय संसार-सागर को 
बडे उल्लास से सुखपूर्वक तैर कर और अनादि काल से जन्म-जन्म में दुःख देने वाले साथ-साथ लगे 
हुए कट्टर कर्म शत्रुओ के भीषण दल बल को समूल नष्ट कर, जिसकी तुलना संसार में किसी भी 
वस्तु से नहीं हो सकती, ऐसी अनुपम सिद्धि- गति को पूर्वकाल में प्राप्त हुए हैं, यही नहीं, बल्कि 
वर्तमान काल में प्राप्त कर रहे हैं और भविष्य में भी प्राप्त करेंगे । सूत्र मे जो ' श्रुतार्थ धर्म ' शब्द आया 
है, उस से सम्यगू ज्ञान का तथा जो ' विनय ' शब्द आया है, उससे सम्यक्‌* चारित्र का ग्रहण किया 
९ श्रुत शब्द से सप्यग ज्ञान का ग्रहण जैन फीपाण मे सप्रसिझ है किस लय गर स बक्सर शरुत्त' शब्द से सघ्यग्‌ ज्ञान का ग्रहण जैन परिभाषा में सुप्रसिद्ध है किन्तु ' खियय ' शब्द से आरित्र का ग्रहण 

जगा पाठकों को अभिनव सा प्रतीत होता है । अत इस विषध में प्रमाण दिया जाटा है कि , ज्ञाताधर्पषक थाड् सूत्र के पाँचये 


अध्ययन में जिनय के दो भेद किए हैं। आगार विचय और अनगार विनय [ गृहस्थों के द्वादश खत आगार विनय मे हैं और 
साधुओं के पंच महाद्वत अनगार विनय में है। 


िकााक् भावना गा इक न लकी लि नीकअकक कक किन न कली 
नवमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभशषाटीकारूहितम्‌ । [३९० 


जाता है | तथैव जो ' गुरुनिर्देशवर्त्ती ' शब्द है, उसका यह भाव है कि जो व्यक्ति गुरुओं की आज्ञा में 
रहता है, उसे ही सम्यग्‌ दर्शन, सम्यग्‌ ज्ञान और सम्यगू चारित्र रूप ' रत्नत्रय ' की प्राप्ति होती है। अत 
शिष्यों को चाहिए कि यथा ही संभव गुरुश्री की सेवा करें | कैसा ही कारण क्‍यों न हो, गुरुश्री की 
आज्ञा का पालन हो। 

“' श्री सुधर्मा स्वामी जम्बू स्वामी जी से कहते हैं कि हे शिष्य ! जैसा मैंने वीर प्रभु से इस 
नवम अध्ययन के द्वितीय उद्देश का वर्णन सुना था, वैसा ही मैंने तुझ से कहा है ।”' 


इति नवमाध्ययन द्वितीयोद्देश: समाप्त । 


३९९ ] दश्रैकालिकसूत्रम्‌- [ नवमाध्ययनम्‌ 


अह णवमज्झयणं तइओ उद्देसो 


अथ नवमाध्ययने तृतीय उद्देश: 


ना जननार* ०५4 :0०८००५»क»>+>-+- 


उत्थानिका- द्वितीय उद्देश मे विनय और अविनय का फल वर्णन किया गया है, 
अब इस तृतीय उद्देश मे विनयवान्‌ शिष्य ही पूज्य होता है, यह कहते हैं :- 


आयरिअं अग्गिमिवाहि अग्गी, 

सुस्सूसमाणो पडिजागरिज्जा । 
आलोइअं इंगिअमेव नच्चा, 

जो छंदमाराहयई स॒पुज्जो ॥१ ॥ 
आचार्यमग्रिमिव आहिताग्नमनि: , 

शुश्रूषमाण: प्रतिजागृयात्‌। 
आलोकितमिंगितमेव ज्ञात्वा, 

यः छन्‍्द: आराधयति स: पूज्य: ॥१ ॥ 


पदार्थान्वय:- अहिअग्गी-अग्रिहोत्री ब्राह्मण डब-जिस प्रकार अग्गिं- अग्नि की शुश्रुषा 
करता है, तद्बत्‌ शिष्य भी आयरिअं-आचार्य की सुस्सूसमाणो-शुश्रूषा करता हुआ पडिजागरिज्ञा- 
प्रत्येक कार्य मे सावधान रहे; क्योकि जो-जो आलोइआं-आचार्य की दृष्टि को बा-तथा इंगिअमेब- 
चेष्टा को नच्चा-जानकर छंदं-आचार्य के अभिप्रायो की आराहयई-आराधना करता है स-वबही 
शिष्य पुज्जो-पूज्य होता है। 

मूलार्थ--जिस प्रकार अग्निहोत्री ब्राह्मण , गृह-स्थापित अग्नि की पूजा करता 
है, उसी प्रकार बुद्धिमान्‌ शिष्य को आचार्य की पूजा अर्थात्‌ सेबा-शुश्रूषा करनी चाहिए; 
क्योंकि जो आचार्य की दृष्टि एवं इंगिताकार आदि को जान कर, उनके भावानुकूल 
चलता है, वही पूजनीय होता है। 

टीका-- इस उद्देश में इस बात का प्रकाश किया गया है कि जो शिष्य विनयी होते हैं, 
वे ही संसार में पूज्य होते हैं। यथा- जिस प्रकार अग्रिपूजक ब्राह्मण देव बुद्धि से अग्नि की 


सम्यक्तया उपासना करते हैं, इसी प्रकार कल्याणाभिलाघषी शिष्यों को अपने धर्मोपदेशक आचार्यों 
की विनय भक्ति से उपासना करनी चाहिए अर्थात्‌--आचार्य को जिन-जिन पदार्थों की आवश्यकता 
समझे, उन्हीं पदार्थों का संपादन कर सेवा करनी चाहिए। क्योंकि जो शिष्य आचार्य की दृष्टि 
को तथा इंगिताकार को देख कर, आचार्य के मनोभावषों को ताड़ (जान) जाता है और तदनुसार 
कार्य करके भावाराधना करता है, वह संसार में सब का पूज्य होता है। 

सृत्रोक्त आलोकित एवं इड्रित शब्द शारीरिक चेष्टाओं के वाचक हैं । इन चेष्टाओं से 
मनोगत भावों का ज्ञान किया जाता है। यथा--शीत काल में कम्बल पर दृष्टि जाने से मालूम 
करना कि इस समय आचार्य को सर्दी लग रही है; अत: कम्बल ओढ़ने की इच्छा रखते हैं। 
यह विचार करके आचार्य के बिना कहे ही आचार्य जी की सेवा में कम्बल लाकर देना तथा 
'कफादि की वृद्धि देखकर शुण्ठी आदि औषधि का प्रबन्ध करना । आलोकित एवं इज्धित शब्द 
उपलक्षण हैं, अत: यहाँ इन्हीं के समान अन्य चेष्टाओं का भी ग्रहण है । एक कवि ने मनोगत 
भावप्रदर्शक चेष्टाओं का संग्रह एक ही श्लोक में बहुत ही अच्छा किया है--/ ' आकारैरिड्वितैर्गत्या, 
चेष्टया भाषणेन च ।॥ नेत्रवक्‍त्रविकारैशथ्व, लभ्यते5न्तरगतं मन:।”' यद्यपि प्रस्तुत प्रकरण आचार्य 
जी के नाम से वर्णन किया जा रहा है तथापि इससे ' रत्नाधिकगुणाधिक ' सभी पूज्य पुरुषों के 
विषय में विनय भाव रखना चाहिए; क्योंकि शास्त्रकारों ने जो विनय के ४५ भेद वर्णन किए हैं, 
उनमें उपाध्याय, बाचनाचार्य, स्थविर आदि सभी की विनय करने का समुल्लेख है। 

उत्थानिका-- चारित्र की शिक्षा के लिए ही विनय करना चाहिए, अन्य किसी 
सासारिक लोभ से नहीं । इस विषय का सूत्रकार उल्लेख करते हैं :-- 


आयारमट्टा विणयं पउंजे, 

सुस्सूसमाणो पडिगिज्झ वक्कं। 
जहोवइटइं अभिकंखमाणो, 

गुरं तु नासाययई स पुज्जो ॥२॥ 


आचारार्थ विनयं प्रयुद्धीत, 
शुश्रूषमाण: परिगृहा वाक्यम्‌ । 
यथोपदिष्टमभिकाडक्षन्‌ ( अभिकाडुक्षमाण: ), 
गुरुन्तु नाशातयति सः पूज्य: ॥२॥ 


पदार्थान्वय:---जो शिष्य आयारपट्टा-आचार के लिए गुरु की बिनयं-विनय पठंजे- 
करता है सुस्सूसमाणो-आज्ञा को सुनने की इच्छा रखता हुआ वक्क-तदुक्त वचनों को पडिगिज्झ- 
स्वीकार करके जहोबड़टं-यथोक्तरीत्या अभिकंखमाणों-करने की इच्छा करता हुआ कार्य का 
स्म्पादन करता है और जो गुरुं नासाययई-गुरु की आशातना भी नहीं करता है स-वही पुज्जो- 
पूजनीय होता है। 

मूलार्थ--जो आचार प्राप्ति के लिए विनय का प्रयोग करते हैं; जो भक्ति पूर्वक 
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गुरु बचनों को सुन कर एवं स्वीकार करके कथित कार्य की पूर्ति करते हैं और कदापि 
गुरु श्री की आशातना नहीं करते हैं; वे ही शिष्य संसार में पूज्य होते हैं। 

टीका--जो सम्यग्‌ ज्ञान आदि सदाचार की शिक्षा के लाभ के लिए गम्भीर ज्ञानी 
गुरुओं की विनय करता है; जो भक्ति भाबना पूर्वक आचार्य श्री के बचनों को सुनने की सदिच्छा 
रखता है अर्थात्‌- इस समय कृपालु गुरु आज्ञा द्वारा मुझ पर कया कृपा करेंगे ' यह निरंतर पवित्र 
भावना रखता है; जो आज्ञा मिलने पर आज्ञानुसार ही बिना किसी ननु नच (तर्क वितर्क) के 
झगड़े के शीघ्रतया उपदिष्ट कार्य को करता है और जो विपत्ति से विपत्ति के समय में भी सदा 
गुरुश्नी की भक्ति में ही लगा रहता है, कभी आशातना नहीं करता, वास्तव में वही सच्चा 
मोक्षाभिलाषी शिष्य है, वही संसार मे वास्तविक पूजा-प्रतिष्ठा वा मान-सत्कार का अधिकारी 
होता है | सूत्रकार ने जो यहाँ ' आयारमट्टा ' पद दिया है, उसका यह भाव है कि गुरु की विनय- 
भक्ति चारित्र की शिक्षा के लिए ही करे, अन्य किसी सांसारिक लोभ से नहीं । क्योंकि जो किसी 
सांसारिक उद्देश्य से गुरुश्री की उपासना करता है, उसमे सच्ची पूज्यता नहीं आ सकती है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार गुण श्रेष्ठ रताधिक पृज्य पुरुषों की विनय करने का उपदेश 
देते हैं :-- 


रायणिएसु विणयं पडउंजे, 

डहरावि अ जे परिआयजिट्ठा। 
नीअत्तणे वट्टर सच्चवाई, 

उवायवं वक्ककरे स पुज्जो॥३॥ 
राल्रिकेषु विनयं प्रयुद्लीत, 

डहरा अपिच ये पर्यायज्येष्ठा:। 
नीचत्वे वर्तते सत्यवादी, 


अवपातवान्‌ वाक्यकर: स: पूज्य: ॥३ ॥ 


पदार्थान्बय:--जे-जो रायणिएसु-रत्राधिकों के लिए अ-तथा परिआय-जिट्टा- 
दीक्षा में ज्येष्ट ऐसे डहरावि-बाल साधुओं के लिए विणयं-विनय का पउंजे-प्रयोग करता है, तथैव 
जो हमेशा सच्चवाई-सत्य बोलता है उबायवं-आचार्यादे की नित्य सेवा मे रहता हुआ वन्दना 
करता है वक्ककरे-आचार्य की आज्ञा मानने वाला है नीअत्तणे-गुणो से नीचा बर्तने वाला है स- 
वही शिष्य पुज्जो-पृज्य होता है। 


मूलार्थ--अपने से गुणों में श्रेष्ठ एवं लघुबयस्क होने पर भी दीक्षा में बड़े 
मुनियों की विनय भक्ति करने वाला, प्रणिपात शिक्षा से सदा नम्न मुख रहने बाला, 
मधुर-सत्य बोलने वाला, आचार्यों को वन्दना-नमस्कार करने बाला एवं उनके बचनों 
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को कार्य रूप से स्वीकार करने बाला शिष्य ही, वस्तुत: पूज्य पुरुष होता है। 

टीका--जो सेवाकारी शिष्य, अपने सम्यग्‌ ज्ञान, सम्यग्‌ दर्शन और सम्यक्‌ चारित्र 
रुप सदगुणों में अधिक 'रज़ाकर' पदवाच्य मुनियों की सेवा-शुश्रूषा करता है तथा अपने से 
अवस्था में, परिमाण से एवं गुणों में छोटे किन्तु दीक्षा में बड़े मुनियों की भी श्रद्धापूर्वक विनय 
भक्ति करता है तथा अपने सद्‌गुणों का घमंड न करके अपने को सब से नीचा समझता है और 
नम्न भाव से सदा अविरुद्ध सत्य बोलता है तथा आचार्य आदि पूज्य पुरुष की शुद्धचित्त से वन्दना 
करता है, इतना ही नहीं, किन्तु, सदेैवकाल आचार्य जी के समीप रहता है और उनकी आज्ञाओं 
का सम्यक्तया पालन करता है; वही वास्तव में पूजने योग्य होता है। सूत्र में आया हुआ 
“नीअत्तणे बट्टइ ' वाक्य बड़े ही महत्त्व का है। इस पर आजकल के अहंमन्य मुनियों को पूर्ण 
ध्यान देना चाहिए | जो मनुष्य स्वयं नीचे बनते हैं, उन्हें ही संसार मानता है, घमंड की अकड़ से 
ऊँचा बन कर रहने वाले कदापि ऊँचे नहीं बन सकते | वे तो सभी की दृष्टि में नीचे ही समझे 
जाते हैं। सच्ची सज्जनता नम्न रहने में ही है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार भिक्षा शुद्धि के विषय में कहते हैं-- 


अन्नायउंछं चरइ विसूुद्धं, 

जवणट्टया समुआणं च निच्च। 
अलद्भुअं न परिदेवइज्ञा, 

लद्ध/धुं न विकत्थइ स पुज्जो॥ ४॥ 


अज्ञातोंच्छ॑ चरति विशुद्धं, 

यापनार्थ समुदानं च नित्यम्‌। 
अलब्ध्वा न परिदेवयेत्‌, 

लब्ध्वा न विकत्थते सः पूज्य:॥ ४॥ 


पदार्थान्यय:--जो शिष्य विसुद्धं-दोषों से रहित समुआणं-समुदानी, गोचरी से प्राप्त 
अ-तथा निच्च॑-सदा अन्नायउंछं- अज्ञात कुल से थोड़ा-थोड़ा ग्रहण किया हुआ आहार जबणट्ड्‌या- 
संयम रूपी यात्रा के निर्वाह के लिए चरइड्ड-भोगता है, तथैव जो अलद्धभुअं-आहार के नहीं मिलने पर 
नो परिदेवइज्जा-किसी की निन्दा नहीं करता है लद्भुं-आहार के मिलने पर न विकत्थडू-किसी 
की स्तुति नहीं करता है स-वह पुज्जो-पूज्य है। 

मूलार्थ--जो सदा संयम यात्रा के निर्वाहार्थ विशुद्ध, भिक्षालब्ध एवं अज्ञात 
कुलों से थोड़ा थोड़ा ग्रहण किया हुआ आहार पानी भोगते हैं और जो आहार के मिलने 
तथा न मिलने पर स्तुति-निन्दा नहीं करते हैं; वे ही साधु संसार में पूजने योग्य हैं। 


टीका-- इस गाथा में यह भाव है कि साधु को भिक्षा के विषय में अपनी जाति एवं 
अपने कुल आदि की कोई प्रतिबन्धकता नहीं रखनी चाहिए | साधु को प्राय: अज्ञात कुलों में ही 
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भिक्षार्थ जाना उचित है। अज्ञात कुलों में से भी थोड़ा-थोड़ा करके दोषों से रहित शुद्ध आहार 

" ही लाना चाहिए। वह भी शरीर की पुष्टि के लिए नहीं, किन्तु संयम रुप यात्रा के निर्वाह के लिए 
ही भोगना चाहिए। आहार प्राप्ति के विषय में एक बात और यह है कि शुद्ध सरस आहार के 
मिलने और न मिलने पर हर्ष-शोक में आकर साधु को अपने व्यक्तित्व की, गाँव की तथा दातार 
की स्तुति-निन्दा भी नहीं करनी चाहिए । सूत्र में जो ' अज्ञातोंछ' पाठ दिया हुआ है, वृत्तिकार ने 
उसकी वृत्ति इस प्रकार दी है ' अज्ञातोंछ- परिचयाकरणेनाज्ञात: सन्‌ भावोंच्छ गृहस्थोद्धरितादि 
चरत्यटित्या नीत॑ भुड्डे।' किन्तु इस स्थान पर यह निम्न अर्थ संगत होता है--जो गृहस्थ 
एकादशी प्रतिज्ञा (प्रतिमा) का पालन करता है, वह ममत्व भाव का परित्यागी न होने से 
ज्ञातकुल की गोचरी करता है अर्थात्‌--अपनी जाति की गोचरी करता है, अन्य जाति की नहीं | 
परन्तु साधु ज्ञाति के बन्धन से रहित होता है, अत: उसको ज्ञात कुल की गोचरी का कोई 
प्रतिबन्ध नहीं होता, वह अज्ञात कुल की गोचरी कर सकता है तथा गौणता में साधु को परिचय 
द्वारा भी गोचरी नहीं करनी चाहिए। ' समुदान' शब्द का यह भाव है कि 'उचितभिक्षालब्धम्‌ -- 
योग्यता- पूर्वक जो भिक्षा प्राप्त हो, उसी को संयम यात्रा के पालन करने के लिए एवं शरीर रक्षा 
के लिए भोग में लाए। 


उत्थानिका--अब संस्तारक आदि के विषय में कहते हैं :-- 
संथारसिज्ञासणभत्तपाणे 
अप्पिच्छया अइलाभे वि संते। 
जो एवमप्पाणभितोसइज्जा , 
संतोसपाहन्नएए स॒ पुज्जो॥ ५॥ 


संस्तारक शय्यासनभक्तपाने, 
अल्पेच्छता अतिलाभे सत्यपि। 
य एवमात्मानमभितोषयेत्‌, 


सन्‍्तोषप्राधान्यरत: सः पूज्य: ॥५॥ 


पदार्थान्वय:-- जो-जो साधु अइलाभे-अति लाभ के संतेवि-होने पर भी 
संधारसिज्जासण भत्तपाणे-सस्तारक, शय्या, भक्त और पानी के विषय में अष्पिच्छया-अल्प 
इच्छा रखने वाले हैं, संतोसपाहन्नरए-प्राधान्य सनन्‍्तोष भाव में रत रहने वाले हैं और जो अप्पाणं 
“अपनी आत्मा को अभितोसइज्जा-सदा मसन्तुष्ट रखते हैं स-वे ही पुज्जो-संसार में पूज्य हैं। 

मूलार्थ--वही साधु जगत्पूज्य होता है, जो संस्तारक, शय्या, आसन, भोजन 
और पानी आदि के अतीब लाभ के हो जाने पर भी अल्पेच्छता ( अमूर्छता ) रखता है 


और ८ सन्तोष भाव में रत रहता है तथा अपनी आत्मा को सभी प्रकार से सन्तुष्ट 
रखता है। 


जकएयाननणणनभ/णशाणणननाश/ काल कमल कम लद कमल कक 
३९६ ] दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ भवमाध्यथनम्‌ 


टीका--इस काव्य में सन्‍्तोष का प्राधान्य दिखलाया गया है। साधु को अपने काम में 
आने बाले संस्तारक, शय्या, आसन और आहार-पानी आदि पदार्थों के अत्यधिक मिलने पर भी 
अल्पेच्छा ही रखनी चाहिए अर्थात्‌--साधु दातार द्वारा पूर्वोक्त पदार्थों के अधिक लेने की साग्रह 
विनती होने पर भी अपने योग्य थोड़ा ही '्रहण करे, मूर्च्छा-भाव से यह न विचार करे कि ऐसे 
उत्तम पदार्थ कब मिलते हैं। आज इस उदार दाता की कृपा से ये मिल रहे हैं; अच्छा ले चलूँ। 
“' आई बस्तु न छोड़िए, पीछे पीछा होय ।'” कारण यह है कि महापुरुष एवं पूज्य पुरुष बनने का 
प्रधान कारण सन्‍्तोष है । सन्‍्तोष के बिना पूज्य पद प्राप्त करने की आकांक्षा करना, वन्ध्यापुत्र की 
बरात का बराती बनने की आकांक्षा के समान हास्यास्पद है। ' सनन्‍्तोषहीनो लभते5प्रतिष्ठाम्‌' । 
अत: साधु को पूर्ण योग से सनन्‍्तोष में रत रहना चाहिए, इसी में सच्चा साधुत्व है। 

उत्थानिका---अब सूत्रकार "कठोर बचनो को समभाव पूर्वक सहने से पृज्यता 
मिलती है! यह कहते हैं :-- 


सक्का सहेठं आसाइ कंटया, 

अयोमया उच्छहया नरेणं। 
अणासए जोउ सहिज्ज कंटए, 

वईमए कन्नसरे स॒ पुज्जो॥ ६॥ 
शकक्‍या: सोदुमाशया कण्टकाः, 

अयोमया उत्सहमानेन नरेण। 
अनाशया यस्तु सहेत कण्टकान्‌, 

वाड्मयान्‌ कर्णशरान्‌ स: पूज्य: ॥६ ॥ 


पदार्थान्वय:--उच्छहया-द्रव्य के लिए उद्यम करने वाला नरेण-पुरुष आशया-द्रव्य 
प्राप्ति की आशा से अयोमया-लोहमय कंटया-कटको को सहेउं-सहने के लिए सक्का-समर्थ 
होता है, उसी प्रकार जोउ-जो साधु कन्नसरे-कर्ण गामी बड्डमए-वचनरूप कण्टकों को अणासए- 
बिना किसी आशा के सहिज्ज-सहन करता है स-वही साधु पूज्जो-पूज्य होता है। 

मूलार्थ-- धनप्राप्ति की अभिलाषा से लोभी मनुष्य, लोहमय तीक्ष्ण बाणों को 
सहने में समर्थ होता है; परन्तु जो साधु बिना किसी लोभ ( त्नालच ) 
के कर्णकदु बचचनरुप कण्टकों को सहन करता है, वह निः:सन्‍्देह पूज्य पुरुष होता है। 

टीका--इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया है कि श्रोत्र आदि इन्द्रियों की पूर्ण 
समाधि के द्वारा ही प्रत्येक आत्मा पूज्य पद ग्रात्त कर सकती है। केवल तुच्छ धन की आशा से 
अनेक पुरुष, उत्साह पूर्वक लोहमय कण्टकों को सहन करते हैं अर्थात्‌-- केवल क्षणिक 
सुखकारी धन के लोभ के कारण बहुत से मनुष्य संग्रामादि के समय अनेक प्रकार के तीक्ष्णतर 
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शस्त्रों के प्रहारों को सहन करने में समर्थ होते हैं तथा लोहमयी कण्टक शब्या में सहर्ष सो जाते 
हैं; किन्तु बचनमय क्रण्टक क्षणमात्र सहन नहीं कर सकते । भाव यह है कि मनुष्य लोहमयी बज़ 
बाणों को अपने नंगे वक्षस्थल पर सहर्ष सहन कर सकता है; किन्तु कटु वचन रुप बाणों की 
असह्य चोट को सहन नहीं कर सकता । कटु वचनों के सुनते ही शान्त से शान्त मनुष्य भी 
सहसा तमतमा उठता है और अपनी प्राकृतिक धीरता एवं गम्भीरता को बात की बात में ( क्षण 
भर में) खो बैठता है। अतएव जो आत्माएं बिना किसी सांसारिक फल की आशा से कठोर 
बाक्यों को सहर्ष सहन करती हैं, ने ही वास्तव में पूज्य होती हैं । महान्‌ शक्तिशाली आत्माएं ही 
दुर्बबनों को सहन कर सकती हैं, शक्तिहीन नहीं । महान्‌ पुरुषों के बज़ हृदय को दुर्जनों का 
दुर्वचन रुपी लोह-घन चूर्ण नहीं कर सकता है। 


उत्थानिका--अब लोहमय कण्टकों से वचन कण्टकों की विशेषता बतलाते हैं :-- 
मुहुत्तदुक्खा उ हवंति कंटया, 
अओमया ते वि तओ सुउद्धरा । 
वाया दुरुत्ताणि दुरुद्धराणि, 
वेराणुबंधीणि महब्भयाणि॥ ७॥ 


मुहूर्तदु:खास्तु भवन्ति कण्टका:, 
अयोमयास्तेडपि ततः सूद्धरा:। 
वाचा दुरुक्तानि दुरुद्धराणि, 


वैरानुबन्धीनि महाभयानि ॥७ ।। 


पदार्थान्वय:--अओमया-लोहमय कंटया-कंटक उ-तो मुहुत्तदुक्खा-केवल मुहूर्तमात्र 
ही दुःख के देने वाले होते हैं और फिर तेडबि-वे तओ-जिस अड्ड में लगे हैं उस अड्भ में से 
सुउद्धरा-सुखपूर्वक निकाले जा सकते हैं, परन्तु वायादुरुत्ताणि-कटुवचन रूपी कंटक दुरुद्धराणि- 
दुरुद्धर हैं बेराणुबंधीणि-वबैर भाव के बन्ध कराने वाले हैं तथा महछ्भयाणि-महाभयकारी हैं । 

मूलार्थ--शरीर में चुभे हुए लोह कंटक तो मर्यादित रूप से घड़ी दो घड़ी आदि 
के समय तक ही दुःख पहुँचाने वाले होते हैं और फिर वे सुयोग्य बैद्य के द्वारा सुखपूर्वक 
निकाले जा सकते हैं; किन्तु कटुबचन रूपी कंटक अतीव दुरुद्धर हैं, बड़ी कठिनता से 
हृदय से निकलते हैं, वैरभाव के बढ़ाने वाले एवं महाभय उत्पन्न करने वाले हैं। 

टीका--इस गाथा मे लोहमय प्रसिद्ध कण्टकों से कटुबचनमय कंटकों की विशेषता 
दिखलाई है । जब घनघोर युद्ध आदि के समय पर किसी शूरवीर के शरीर में लोहमय कंटक घुस 
जाते हैं, तो उन कंटकों के लगते समय और निकालते समय केवल मुहूर्तमात्र ही दुःख होता है 
तथा ब्रणादि का सुखपूर्वक उपचार हो जाता है अर्थात्‌-सुखपूर्वक शरीर से बाहर निकाले जा 


धााााा्णममणणणनमनमणणनननणणणणनणणानाणणाणणणाानाभ्ामा "याकूब हनन 
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सकते हैं । किन्तु जब कठिन बचन कंटक कर्णन्द्रिय द्वारा मन का बेधन करते हैं, तो उनका मन 
से निकलना अत्यन्त दुष्कर हो जाता है। इतना ही नहीं, किन्तु वे स्थायी वैरभाव के बढ़ाने वाले 
हो जाते हैं तथा कुगति में ले जाने के कारण महाभय के उत्पन्न करने वाले हैं। सूत्र में 'बचन 
'कंटक ' के लिए जो ' दुरुद्धर ' शब्द आया है, उसका यही भाव है कि जो दुर्वचन जिस किसी के 
प्रति कहे जाते हैं, वे उनके हृदय में बज़मुद्रा से मुद्रित हो जाते हैं, वे उनको कभी भूल नहीं 
सकते | क्योंकि, दुर्वचन का प्रहार ही ऐसा होता है । कुल्हाड़ी से काटे हुए वृक्ष भी पुन: हरे-भरे 
पहल्लनवित हो सकते हैं, किन्तु कटुबचन रूपी जहरीली कुल्हाड़ी की चोट खाया हुआ हृदयतरु 
फिर प्रफुक्चित हो, यह बहुत ही कठिन है। अतः वे पुरुष धन्य हैं, जो दुर्बचनों पर अपना कोई 
लक्ष्य नहीं रखते, जो ' गच्छति करिणि भषन्तु भषका: ' के नीति मार्ग पर पूर्ण दूढ़ता से चलते हैं । 
उत्थानिका---अब पुन: इसी विषय को सुस्पष्ट करते हैं ;-- 


समावयंता वयणाभिघाया, 

कन्नंगया दुम्मणिअं जणंति। 
धम्मुत्ति किच्चा परमग्गसूरे, 

जिइंदिए जो सहई स पुज्जो ॥ ८ ॥ 


समापतन्तोी वच्नाभिघाता:, 

कर्णंगता दौर्मनस्थं जनयन्ति। 
धर्म इति कृत्वा परमाग्रशूरः, 

जितेन्द्रियो यः सहते स: पूज्य: ॥८ ॥ 


पदार्थान्वय:--समवयंता-इकट्ठा होकर सामने आते हुए वयणाभिघाया-कठिन वचन 
रूपी प्रहार कन्नंगया-कर्णेन्द्रिय में प्रविष्ट होते ही दुम्मणिअं- दौर्मनस्य भाव को जणंति-उत्पन्न 
करते हैं परमग्गसूरे-वीर पुरूषों का परमाग्रणी जिडंदिए-इन्द्रियों को जीतने वाला जो-जो पुरुष 
सहई-वचन प्रहारों को सहन करता है स-वह पुज्जो-परम पूज्य होता है। 

मूलार्थ--समूह रूप से सम्मुख आते हुए कटुवचन प्रहार, श्रोत्र मार्ग से हृदय में 
प्रविष्ट होते ही अतीब दौर्मनस्य भाव समुत्पन्न कर देते हैं। परन्तु जो शूर बीरों के अग्रणी, 
इन्द्रियजयी पुरुष इन बचन प्रहारों को शान्ति से सहन कर लेते हैं, वे ही संसार में पूजा पाने योग्य 
होते हैं। 

टीका--संसार में दुर्बचनों का भी एक ऐसा विचित्र प्रहार है, जो बिना किसी 
रूकावट के शीघ्रतया कर्ण कुहरों को भेदन करता हुआ अन्तईदय में बड़े जोर से लगता है और 
लगते ही हृदय में विकट दौर्मनस्य भाव पैदा कर देता है। बड़े बड़े विचारशील धुरंधर विद्वान्‌ 
तक भी इस वचन की चोट से ऐसे मूच्छित हो जाते हैं कि उन्हें अपने कर्त्तव्याकर्त्तव्य का भान 
नहीं रहता। वे 'शरठं प्रति शरठ कुर्यात्‌' की अनुदार पद्धति को पक्कड़ कर स्वयं मिटने को और 
दूसरों को मिटाने को तत्पर हो जाते हैं | परन्तु साथ ही एक बात यह और है कि इस वचन प्रहार 
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को कुसुम-प्रहार के समान समझने वाले सन्त पुरुष भी इस संसार मे विद्यमान हैं। वे सन्त पुरुष 
कोई साधारणगश्रेणी के नहीं हैं, वे पूर्ण शक्ति वाले महापुरुष वीरों के वीर एवं धीरों के धीर होते 
हैं। वे इन्द्रियों के अधीन न रहकर उनको ही अपने अधीन रखते हैं उन्हें चाहे कोई कैसा ही 
कठोर बचन क्‍यों न कहे, पर वे किसी प्रकार से विकृत नहीं होते । सूत्र में आए हुए ' दुम्मणिअं ' 
शब्द का संस्कृत अर्थ 'दौर्मनस्य ' होता है । जिसका स्पष्ट भाव यह है कि कटुवचनों से मन की 
भावना दुष्ट हो जाती है। क्योंकि संसारी जीव को अनादि काल से ऐसा ही अभ्यास चला आता 
है। अत: जो सत्पुरुष होते हैं, वे तो इस अभ्यास के फेर में पड़ते ही नहीं और जो बेचारे ज्ञान- 
दुर्बल जीव हैं, वे इसके चक्कर मे पड़कर अपने सर्वस्व को खो बैठते हैं। 


उत्थानिका--पुन: भाषा शुद्धि के विषय में ही कहते हैं :-- 
अवन्नवायं च  परम्मुहस्स, 
पच्चक्खओ पडिणीअं च भासं। 
ओहारिणिं अष्पिअकारिणिं च, 
भासं न भासिज्ज सया स पुज्जो॥ ९॥ 


अवर्णवादं च  परड्मुखस्य, 

प्रत्यक्षत: प्रत्यनीकां च भाषाम्‌। 
अवधारिणीं अप्रियकारिणीं च, 

भाषां न भाषेत सदा सः पूज्य:॥९॥। 


पदार्थान्वय:--जो साधु सया-सदाकाल परम्मुहस्स-पीठ पीछे च-तथा पच्चक्खओ- 
सामने अवन्नवायं-किसी का अवर्णवाद च्-तथैव पड्चिनीअं-परपीडा- कारिणी भासं-भाषा को 
च-तथा ओहारिणिं-निश्चयकारिणी और अष्पिअकारिणिं-अप्रिय कारिणी भासं-भाषा को न 
भसिज्ज-नहीं बोलता है स-वह पुज्जो-पृज्य होता है। 


मूलार्थ--जो मुनि पीठ पीछे या सामने किसी की निन्दा नहीं करते हैं और 
सदैव परपीड़ाकारी, निश्चयकारी एवं अप्रियकारी वचन भी नहीं बोलते हैं; वे ही वस्तुत: 
पूज्य होते हैं। 

टीका--इस सूत्र में साधु को अयोग्य भाषाओ के भाषण करने का प्रतिषेध किया है। 
यथा-- (१) अवर्णवाद निन्दा-बुराई को कहते हैं | यह निन्‍्दा प्रत्यक्ष और परोक्ष भेद से दो 
प्रकार की मानी गई है। प्रत्यक्ष निन्‍्दा वह है, जो उन्मत्त बन कर बिना किसी लज्जा (संकोच) 
के सामने ही की जाती है और परोक्ष निन्‍दा वह है, जो परतन्त्र बन कर पीठ पीछे की जाती है। 
अतएव प्रत्यक्ष एव परोक्ष दोनों ही प्रकार से किसी की निन्‍्दा करना बुरा है। (२) प्रत्यनीक 
भाषा वह है, जो वैराग्य को बढ़ाने वाली (अपकार करने वाली हो) हो | यथा-तू चोर है, तू 
मूर्ख है, तू जार है इत्यादि (३) निश्चयकारिणी भाषा उस भाषा को कहते हैं, जो बिना किसी 


(७99: ४४७७७ ए ३७७३३ पाइप झा प्रा क 
००] दशर्वैकालिकसूत्रम- [ नवमाध्ययनप्‌ 


निश्चय के यों ही निश्चय रूप से बोली जाए। यथा--अमुक वार्ता ऐसी ही है, अमुक कार्य ऐसा 
ही होगा। (४) अप्रिय-कारिणी भाषा,कठोर भाषा को कहते हैं। जैसे किसी के सगे सम्बन्धी 
को सहसा सूचना देना कि क्‍या तुम्हें खबर नहीं कि तुम्हारे अमुक सम्बन्धी की मुत्यु हो गई है। 
ऊपर जो भाषाएँ बतलाई गई हैं, वे सर्वथा परित्याज्य हैं ।इसलिए जो साधु उपर्युक्त भाषाएँ नहीं 
बोलते हैं, वे संसार मे सभी के पृज्य होते हैं। क्योंकि भाषा समिति के शुद्ध रहने से आत्मा विनय 
समाधि में स्थिर चित्त होता है एवं पूज्यपद प्राप्त करती है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार इंद्रजाल आदि कार्यों का परित्याग बतलाते हैं :-- 


अलोलुए अक्कुहए. अमाई, 
अपिसुणे आवि अदीणवित्ती। 
नो भावए नो विज भाविअप्पा, 
अकोउहल्ले अ सया स पुज्जो ॥१०॥ 


अलोलुप: अकुहक: अमायी, 
अपिशुनश्चापि अदीनवृत्ति:। 
नो भावयेत्‌ ना5पिच भावितात्मा, 
अकौतुकश्च सदा स: पूज्य: ॥१०॥ 


पदार्थान्यय:-- जो साधु अलोलुए-किसी प्रकार का लोभ( लालच) नहीं करता 
अक्कुहए-मंत्र-यंत्रों के ऐन्द्रजालिक झगड़े में नहीं पडता अमाई-माया के जाल में नहीं फँसता 
अपिसुणे-किसी की चुगली नहीं करता आबि-तथा अदीणवित्ती-संकट में बेचैन हो दीन-बृति 
नहीं करता नो भावए-औरों से अपनी स्तुति नहीं कराता विअ-और भाविअप्पा-अपने मुँह 
अपनी स्तुति भी नहीं करता है अ-तथा अकोउहल्ले-क्रोड़ा कौतुक भो नहीं देखता है स-वह 
पुजो-पूज्य है। 

मूलार्थ--लालच, इन्द्रजाल, धोखेबाजी, चुगली-चाड़ा, दीनता आदि दोषों से 
अलग रहने वाले; दूसरों से अपनी स्तुति नहीं कराने वाले; न स्वयं अपनी स्तुति दूसरों के 
समक्ष करने वाले तथा नृत्य आदि कलाओं में कौतुक नहीं रखने वाले साधु ही, वस्तुत: 
पृण्य होते हैं। 

टीका- साधु में वास्तविक पूज्यता तभी आ सकती है जब वह अपने योग्य गुणों को 
पूर्ण रूप से धारण करे। सच्चा साधु आहार-पानी के विषय मे किसी प्रकार का लालच नहीं 
करता। वह तो जैसा भी रुखा-सूखा मिल जाता है वैसा ही सहर्ष स्वीकार कर लेता है। बह 
अपने भोजन से काम रखता है, स्वाद से नहीं | सच्चा साधु इन्द्रजाल और छल (कपट) के भी 
काम नहीं करता | उसका हृदय सर्वथा सरल होता है। वह मंत्र-यंत्र, गंडे-तावीज, ज्योतिष- 
वैद्यक आदि करके लोगों को धोखा नहीं देता है। वह ऐन्द्रजालिक विद्या से या माया से किसी 
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को धोखा देना, अपने को ही धोखा देना समझता है। यह उत्तम साधु, पिशुनता और दीनता के 
दोष से भी अलग रहता है। वह इधर-उधर आपस में चुगली नहीं करता। बह प्रथम तो निन्दा 
(बुराई) की बातें ही नहीं सुनता, यदि कभी कोई बात सुन भी ले तो वह उसको प्रकट नहीं 
करता। निन्दा की बातों को सुनकर वह अपने मन में जैसे ही समा लेता है, जिस प्रकार अग्नि 
अपने में पड़े हुए घास-फूँस को भस्मसात्‌ कर लेती है। इसी प्रकार आहारादि के न मिलने पर 
दैन्यवृत्ति धारण करके पेट-पूर्ति कभी नहीं करता और प्राणान्तकारी कड़ाके की भूख लगने पर 
भी वह अपनी वीर चृत्ति पर अटल रुप से स्थिर रहता है। वह प्रशसा का भूखा नहीं होता है, 
अपनी स्तुति करने के लिए दूसरे लोगों को प्रेरित नहीं करता है और न स्वयं ही अपने मुँह 
मियांमिट्टू बनता है। भाव यह है कि वह अपनी स्तुति का ढोल न स्वयं पीटता है और न दूसरों 
से पिटवाता है | बह अपनी प्रशंसा को निन्‍्दा के समान ही घृणित समझता है। अपि च, खेल- 
तमाशों (क्रीड़ा कौतुको) का भी व्यसनी नहीं होता। वह नाटक-ड्रामा, सरकस, वेश्यानृत्य 
आदि को एक विडम्बना मात्र समझता है। उसके हृदय में 'सव्वं विलवियं गीअ, सब्यं न्टं 
बिडंबिअं' के भाव लहरें लेते रहते हैं। क्योकि जिसके अन्तर के घर में स्वयमेव अलौकिक 
नाटक होते हों, भला वह अन्य बाहरी कृत्रिम नाटकों को क्यों देखने लगेगा ? सच्चा आनंद, आत्मा 
का आनद है। 
उत्थानिका--अब सूत्रकार राग-द्वेष में समभाव रखने का सदुपदेश देते हैं :-- 


गुणेहिं साहू अगुणेहिं5 साहू, 

गिण्हाहि साहू गुण मुंच5 साहू। 
विआणिआ अप्पगमप्पएणं, 

जो रागदोसेहिं समो स पुज्जो ॥११॥ 
गुणैः साधुरगुणैरसाधु:, 

गृहाण साधुगुणानू्‌ मुझ असाधूनू। 
विज्ञाय आत्मानमात्मना, 


यो राग-द्वेषयो: सम: सः पूज्य:॥११९१॥ 

पदार्थान्वय: --मनुष्य गुणेहिं -गुणों से साहू-साधु और अगुणैहिं-अगुणों से असाहू- 
असाधु होता है। अत; हे शिष्य ! साहूगुण-साधु योग्य गुणों को गिण्हाहि-ग्रहण कर ले और 
असाहू-असाधु योग्य अवगुणों को मुंच-छोड दे, क्योकि जो अप्पएणं-अपनी आत्मा द्वारा ही 
अप्पगं-अपनी आत्मा को विआणिआ-नाना प्रकार से बोधित करता है तथा रागदोसेहिं-राग और 
द्वेष में समो-समभाव रखता है स-वह पुज्जो-पूजने योग्य है। 

मूलार्थ--- अयि शिष्य ! गुणों से साधु और अगुणों से असाधु होता है। अतएब 
तुम्हें साधु-गुणों को तो ग्रहण करना चाहिए और असाधु अगुणों को छोड़ देना चाहिए; 
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क्योंकि अपनी आत्मा को अपनी आत्मा से ही समझाने वाले तथा राग द्वेष में समभाव 
रखने याले गुणी साधु ही पूज्य होते हैं। 

टीका--इस काव्य में साधु और असाधु के विषय में बर्णन किया गया है। यथा-- 
क्षमा, दया, सत्य, शील, सन्‍्तोष आदि सदगुणों को पूर्णतया धारण करने से साधुता प्राप्त होती है 
और अविनय, क्रोध, झूठ आदि दुर्गुणों को धारण करने से असाधुता प्राप्त होती है। साधुता और 
असाधुता इस प्रकार गुणों और अवगुणों पर अवलम्बित है, वेष-भूषा पर नहीं। अत: गुरुश्री 
कहते हैं कि हे शिष्य ! यदि तुझे साधुता से प्रेम और असाधुता से घृणा है, तो तू साधुओं के क्षमा 
आदि गुणों को दृढ़ता से धारण कर और असाधुओं के क्रोध, कपट आदि दुर्गुणों का परित्याग 
कर । क्योंकि निर्वाण पद प्राप्त करने का एक यही मार्ग है।जो इस मार्ग पर चलते हैं, ते तो सीधे 
अचल स्थान पर पहुँच जाते हैं और जो इस मार्ग पर नहीं चलते हैं, बे संसार में ही इधर-उधर 
धक्के खाते भटकते फिरते हैं। गुरुश्री फिर उपदेश देते हैं, हे शिष्य ! तुम अपनी आत्मा को अपनी 
आत्मा द्वारा ही शिक्षा दो । क्योंकि जब तक अपने को अपने द्वारा उपदेश नहीं दिया जाता, तब 
तक कोई कार्य सिद्ध नहीं हो सकता। ' उद्धरेदात्मनात्मानम्‌ नात्मानमवसादयेत्‌ '। तथा तुम्हें 
किसी पर राग द्वेष भी नहीं करना चाहिए। चाहे कोई तुम से राग रक्खे या द्वेष, तुम्हारे लिए दोनों 
पर एक-सी दृष्टि रखनी ही उचित है । यही पद्धति वास्तविक पूज्यपद प्राप्त करने की है | सूत्रगत 
* अगुणेहिं5 साहू ' और ' मुंच5 साहू” इन दोनों पदों में ' लुक्‌ ' इस प्राकृत व्याकरण के सूत्र द्वारा 
अकार का लोप किया गया है। यदि ऐसा लोप न माना जाए तो अर्थ संगति कदापि नहीं हो 
सकती । 


उत्थानिका---अब निन्दा परित्याग का उयदेश देते हैं :--- 
तहेव डहरं॑ च महल्लगं वा, 
इत्थिं पुम॑ पव्वइअं गिहिंवा। 
नो हीलए नो विअ खिंसइज्जा, 
थंभं च कोह च चए स पुज्जो ॥१२॥ 
तथेव डहर॑ च महल्लकं वा, 
स्त्रियं पुमांसं प्रत्नाजितं गुहिणं जा। 
न हीलयेतू नापि चर खिंसयेत्‌ , 
स्तम्भं च क्रोध चर त्यज़ेत्‌ सः पूज्य: ॥१२॥ 


पदार्थान्बथ:--तहेव -तथैव साधु डहरं-बालक की च-तथा महल्लगं-वृद्ध को वा- 
तथा इत्थि-स्त्री की पुमं-पुरुष की पव्थडुअं-दीक्षित की वा-और गिहिं-गृहस्थ की नो हीलए- 
एक बार हीलना न करे अबि अ-तथा नोखिंसहइज्जा- पुनः पुन: हीलना न करे। क्योंकि जो थंभ॑- 
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अहंकार को 'ख-तथा कोहं-क्रोध को चए-छोड़ देता है स-वह पुज्जो-पूजने योग्य होता है । 

मूलार्थ-जो साधु बालक, वृद्ध, स्त्री, पुरुष, दीक्षित और गृहस्थ आदि की 
हीलना-खिंसना नहीं करता है तथा क्रोध, मान के दोषों से पृथक्‌ रहता है, वह पूज्य है। 

टीका--इस काव्य में साधु को निन्‍दा करने का निषेध किया है। जो मुनि बालकों 
की, बृद्धों की तथा उपलक्षण से मध्यम अवस्था वालों की; स्त्रियों की, पुरुषों की तथा नपुंसकों 
की, साधुओं की, गृहस्थों को, अन्यमार्गावलम्बी जनों को; एक बार तथा बारबार निन्दा नहीं 
करता है और जो अहंकार एवं क्रोध की पापमयकालिमा से अपने को सर्वथा अलग रखता है, 
वह सभी पुरुषों द्वारा पूजा जाता है। जैन सूत्रों में एक बार निन्‍दा करने का नाम 'हीलना' और 
बारंबार निन्‍दा का नाम 'खिंसना' बतलाया है। अत: जो महापुरुष उक्त दोनों ही प्रकार की 
निन्‍्दा का परित्याग करते हैं, वे ही जस्तुत: पृज्य बनते हैं। क्‍योंकि निदान के एवं उक्त कार्य के 
त्याग से ही पृज्यता प्राप्त होती है। 

उत्थानिका--अब सूत्रकार शिष्य को कन्या की उपमा देकर आचार्य जी का मान 
करने का प्रत्यक्ष फल बतलाते हैं :-- 


जे माणिआ सययं माणयंति, 
जत्तेण कन्नं व निवेसयंति। 
ते माणए माणरिहे तवस्सी, 
जिइंदिए सच्चरए स पुज्जो ॥१३॥ 
ये मानिता: सततं मानयन्ति, 
यलेन कन्यामिव निवेशयन्ति। 
तान्‌ मानयेत्‌ मानाहान्‌ तपस्वी, 
जितेन्द्रिय: सत्यरत: सः पूज्य: ॥१३॥ 


पदार्थान्वय:--जे-जो माणिआ-सत्कार आदि से सम्मानित हुए, अपने शिष्यों को भी 
सययं- सदा माणयंति-अध्ययन आदि क्रियाओं द्वारा सम्मानित करते हैं और जत्तेण-यलत्र से कन्न 
व-कन्या के समान निवेसयंति-दश्रेष्ठ स्थान में स्थापित करते हैं ले-उन माणरिहे-मान योग्य 
आचार्यों का जो तबस्सी-तपस्वी जिइन्दिए-जितेन्द्रिय सच्चरए-सत्यवादी साधु माणए-विनयादि 
से सम्मान करता है स-बह पुज्जो-पूज्य होता है। 

मूलार्थ--जो शिष्य आचार्य को विनय भक्ति आदि से सम्मानित करते हैं, वे 
स्वयं भी आचार्य से विद्यादान द्वारा सम्मानित होते हैं और यत्र से कन्या के समान श्रेष्ठ 
स्थान पर स्थापित होते हैं। अत: जो सत्यवादी, जितेन्द्रिय और तपस्बी साधु; ऐसे सम्मान 
योग्य आचार्यो का सम्मान करते हैं, वे संसार में सच्ची पूजा-प्रतिष्ठा पाते हैं। 


आर ॑ंच४ं०ह४०णग्भ_ध्ंधगगगध्गगगग्ग्धग्घांभ्गगभंधधऊघभंगगगंल ४ नंगा ४ंंभाग_ंग्_ग्ग्ग्ग_्ग;ंग्ग्गगयांगंग__्स्‍्धंभ संस जललब कमल पल 
डु०४ ] दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ नवभाधथ्ययनम््‌ 


टीका--इस काव्य में विनय धर्म के प्रत्यक्ष गुण दिखलाए गए हैं । यथा--जो शिष्य, 
आचार्य आदि गुरुजनों का विनय-भक्ति द्वारा सत्कार करते हैं, यह उनका भक्ति-कार्य व्यर्थ नहीं 
जाता। इस भक्ति के बदले में आचार्य जी की ओर से शिष्यों को सुमधुर श्रुतोपदेश मिलता है। 
यही नहीं, किन्तु जिस प्रकार योग्य माता-पिता अपनी कन्या का गुणों और अवस्था से 
प्रयत्रपूर्वक पालन-पोषन करते हैं और फिर सुयोग्य पति को देकर समुचित स्थान में दे देते हैं; 
इसी प्रकार आचार्य भी अपने भक्त-शिष्यों को सूत्रार्थ ज्ञाता बना कर, आचार्य पद जैसे महान्‌ 
ऊँचे पदों पर प्रतिष्ठित कर देते हैं। अतएव घोर तप करने वाले, चंचल इन्द्रियों को जीतने वाले 
एवं सदा सत्य बोलने वाले प्रधान धार्मिक पुरुषों का भी परम कर्त्तव्य है कि वे आचार्य जी की 
अभ्युत्थान-वन्दनादि से सभक्ति- भाव सेवा-शुश्रूषा करें । क्‍योंकि पृज्य पुरुषों की सेवा करने 
से ही मनुष्य पूज्य होता है। सूत्र में जो शिष्य के लिए कन्या की उपमा दी गई है, वह बड़े ही 
महत्त्व की है । इससे प्राचीन काल की पवित्र पद्धति का पूर्ण रूप से पता चलता है | प्राचीन काल 
में भारतीय माता-पिता अपनी कन्याओं को बाल्यावस्था में शिक्षा-दीक्षा द्वारा सुयोग्य करते थे 
और फिर उसका यौवनावस्था में सुयोग्य बर से विवाह-सम्बन्ध करते थे; जिससे उनकी विदुषी 
एवं सदाचारिणी पुत्रियों को किसी प्रकार का कष्ट नहीं होता था। वे आनन्दपूर्वक अपने गृहस्थ- 
धर्म का पालन किया करती थीं ।इस सूत्र पर आजकल के स्त्री शिक्षी विरोधी सज्जनों को ध्यान 
देना चाहिए और पुत्रों के समान ही पुत्रियों को भी सुशिक्षित बनाना चाहिए। 


उत्थानिका--अब पुन: इसी विषय पर कथन करते हैं :-- 


तेसिं गुरुणं गुणसायराणं, 
सुच्चा ण मेहावि सुभासिआई । 
चरे मुणी पंचरए तिगुत्तो, 
चउक्कसायावगए स॒पुज्जो ॥१५४॥ 


तेषा गुरुणां गुणसागराणां, 
श्रुत्वा मेधावी सुभाषितानि । 
चअरति मुनि: पस्खरतः त्रिगुप्त:, 
चतु:ःकषायापगत:ः सः पूज्य: ॥१५४॥ 


पदार्थान्वय:--जो मुणी-मुनि मेहावि-बुद्धिमान्‌ पंचरए-पंचमहात्रतपालक तिगुत्तो- 
त्रिगुप्तितारी और चठक्कस्मायावगए-चारों कषायों से रहित होता है लेसिं-ठन गुणसायराणं-गुण 
समुद्र गुरुणं-गुरुओं के सुभासिआइं-सुभाषित बचनों को सुच्या-सुन कर चरे-तदनुसार आचरण 
करता है स-वह पुज्जो-सब का पूजनीय होता है। 

मूलार्थ--जो मुनि पूर्ण बुद्धिमान्‌ , पाँच महाब्रतों के पालक, तीनों गुप्तियों के 
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धारक एवं चारों कषायों के नाशक होते हैं तथा गुण-सागर गुरुजनों के सुभाषित बचनों 
को श्रवण कर, तदनुसार आचरण करने बाले होते हैं, वे संसार में पूण्यों के भी पूज्य होते 
हैं। 


टीका-- संसार के सभी जीव पूजा-प्रतिष्ठा की इच्छा करते हैं, परन्तु पूजा-प्रतिष्ठा हर 
किसी को नहीं मिलती । बहुत से मनुष्य तो ऐसे मिलते हैं, जो बड़े होने की लालसा में पड़ कर 
'चौबे जी गए थे छब्बे जी होने को, किन्तु दो गाँठ की और खोकर उलटे दुब्बे जी ही रह गए! 
की लोकोक्ति के समान पूरे हास्यास्पद होते हैं। अत: सूत्रकार, भव्य जीवों को सदुपदेश देते हुए 
कहते हैं कि यदि तुम्हें बस्तुत: पूज्यपद प्राप्त करने की उत्कंठा है, तो प्रथम ज्ञान का पूर्ण रूप से 
अध्यास करो और फिर अहिसा आदि पंच महाक्रतों को एवं मनोगुप्ति आदि तीनों गुप्तियों को 
धारण करो; पश्चात्‌ क्रोध, मान, माया और लोभ इन चारों महादोष रूप कषायों को समूल नष्ट 
करो; इससे तुम सच्चे पूज्य बन सकोगे। 
क्योंकि जो शिष्य, समुद्र के समान अनन्त गुणों के धारक आचार्य श्री जी के सुभाषित वचनों को 
श्रद्धापूर्वक श्रवण करते हैं और तदनुसार चारित्र धर्म का समाचरण करते हैं, वे सर्वोच्च श्रेणी के 
पुज्य होते हैं। सूत्र मे जो गुरुश्री के लिए ' गुणसायराणं ' पद दिया है, उसका यह भाव है कि 
सच्चा संसार-तारक गुरु वही होता है, जो ज्ञान और चारित्र गुणो में समुद्र के समान असीम होता 
है। वस्तुत: ऐसे गुरुओं को ही आज्ञा शिरोधार्य करनी चाहिए, नामधारी गुरुओ की आज्ञा से कोई 
लाभ नहीं | 

उत्थानिका--अब सूत्रकार विनय धर्म से मोक्ष प्राप्ति बतलाते हुए प्रस्तुत उद्देश का 
उपसंहार करते हैं :-- 

गुरुमिह सययं पडिअरिअ मुणी, 
जिणमयनिउठणे अभिगमकुशले। 
धुणिअ॒ रयमलं पुरेकडं, 
भासुरामउलं गईं वड़॥१५७॥। 
त्ति बेमि। 


इति विणयसमाहिए तइओ उद्देसो समत्तो॥ 
गुरूमिह सततं परिचर्य मुनिः, 
जिनमतनिपुण:  अभिगमकुशल:। 
धूृत्वा रजोमलं पुराकृतं, 
भास्वरामतुलां गति ब्रजति॥१५॥ 
इति ब्रवीमि। 
इति विनयसमाथेस्तृतीयो उद्देश: समाप्त: ॥ 
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'पदार्थान्वय:--जिणमयनिडणे-जिन धर्म तत्त्वों का ज्ञाता अभिगमकुसले-अतिथि 
साधुओं का सुचतुर सेवक मुणी-साधु गुरुं-गुरु की डह-इस लोक में सययं-निरन्तर पडिअरिअ- 
सेवा करके पुरेकडं-पूर्वकृत रयमर्ल-कर्मरज को धुणिअ-क्षय करके भासुरां-दिव्य धाम-ज्ञान- 
ज्योति: स्वरूप अउलं-सर्वोत्कृष्ट गईं-सिद्ध गति को बड़-प्रास करता है | त्ति खेमि-इस प्रकार मैं 
कहता हूँ। 

मूलार्थ--जैनागम के तत्त्वों को पूर्ण रूप से जानने बाला एबं अतिथि साधुओं 
की दत्तचित्त से सेवा ( भक्ति ) करने बाला सच्चा साधु; इस संसार में अव्याहत रूप से 
शुरुश्री की सेवा कर के पूर्वकृत कर्मों को तो क्षय कर देता है और ज्ञान-तेजोमयी 
अनुपम सिद्धगति को ( भी ) प्राप्त कर लेता है। 

टीका-- इस काव्य में तृतीय उद्देश का उपसंहार किया गया है । यथा--जो साधु , जैन 
धर्म के आगमतत्त्वों का पूर्ण मर्मज्ञ होता है तथा अपने पास में आने वाले अतिथि साधुओं की 
सश्रद्धा यथोचित सेवा भक्ति करता है; वह संसार में अवतार लेने का वस्तुतःलाभ उठा लेता है 
और भक्तिपूर्वक गुरुश्री की सेवा करके अनादिकालीन कर्म शत्रुओं को समूल नष्ट कर देता है। 
अत: जब आत्मा कलुषित कर्ममल से मुक्त होकर सर्वथा शुद्ध बन गई तो फिर संसार में कैसा 
रहना। फिर तो आत्मा , ज्ञान रूप विलक्षण तेज से परम भास्वर एवं सर्वोत्कृष्ट सिद्धि स्थान में 
जा विराजती है | यदि कुछ कर्म अवशिष्ट रह जाते हैं तो देवगति में जन्म होता है और फिर वहाँ 
से मनुष्य योनि में जन्म लेकर, जप-तप करके,मोक्ष पाता है। इस उद्देश में गुरु-भक्ति का विशद 
रूप से स्पष्टीकरण किया गया है और बतलाया गया है कि आत्मा गुरु- भक्ति द्वारा ही निर्वाण पद 
प्रात्तकर सकती है, लोक-परलोक दोनों लोकों को सुधारने वाली संसार में एक गुरु-भक्ति ही 
है। प्रस्तुत गाथा में 'जिणमयनिउणे ' पद विशेष ध्यान देने योग्य है। जैनधर्म पहले निर्ग्रन्थ धर्म 
कहलाता था, जैनधर्म नहीं | प्राचीन आगमों में तथा तत्कालीन बुद्ध साहित्य में प्राय: सर्वत्र जैनो 
के लिए निर्ग्रन्थ शब्द का ही प्रयोग किया गया है | परन्तु भगवान्‌ महाजीर स्वामी से चोथी पीढ़ी 
पर होने वाले श्री शय्यंभव जी 'जिन मत' शब्द का प्रयोग करते हैं, इससे मालूम होता है कि 
आपके समय में जिन मत शब्द रूढ़ हो गया होगा। बाद में देवता २।४। २०६ शाकटायन सूत्र 
के द्वारा ' जिनो देवता<स्येति' व्युत्पत्ति से जैन शब्द प्रचार में आया। 

* श्री सुधर्माजी जम्बूजी से कहते हैं कि हे ब॒त्स ! मैंने जैसा अर्थ इस नवमाध्ययनान्तरवर्ती 
तृतीय उद्देश का सुना था, वैसा ही तुझे बतलाया है।' 


नवमाध्ययन तृतीयोद्ेश समाप्त । 
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अह णवमज्झयणं चउत्थो उद्देसो 


अथ नवमाध्ययने चतुर्थ उद्देशः 
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उत्थानिका- तृतीय उद्देश में विनय धर्म का सामान्य रूप से वर्णन किया गया, अब 
इस चतुर्थ उद्देश में विशेष रूप से वर्णन किया जाता है:- 


सुअं मे आउसं ! तेणं भगवया एवमक्खायं, इह खलु 
थेरेहिं भगवंतेहिं चत्तारि विणयसमाहिठाणा पतन्नत्ता। 
कयरे खलु ते थेरेहिं भगवंतेहिं 
चत्तारिविणयसमाहिठाणा पत्नत्ता? 
इमे खलूु ते थेरेहिं भगवंतेहिं 
चअत्तारि विणयसमाहिठाणा पतन्नत्ता। 
तंजहा-विणय समाहि ( १ ) सुअसमाहि ( २ ) 
तवसमाहि ( ३ ) आयार समाहि ( ४ )। 
विणए सुए अ तवे, आयारे निच्च पंडिआ। 
अभिरामयंति अप्पाणं, जे भवंति जिइंदिया ॥९ ॥ 
श्रुत॑ मया आयुष्मन्‌ ! तेन भगवता एवमाख्यातम्‌, इह खलु 
स्थविरि: भगवद्धि: चत्वारि विनय समाधिस्थानानि प्रज्ञप्तानि। 
कतराणि खलु तानि स्थविरे: भगवद्धि: 
अत्वारि विनयसमाधिस्थानानि प्रज्ञप्तानि ! 


इमानि खलु तानि स्थविर: भगवद्धि: 
चत्वारि विनयसमाशिस्थानानि प्रज्ञप्तानि। 
तद्यथा-विनय समाधि: ( १ ) श्रुतसमाधि: ( २) तप: समाश्िः 
( ३ ) आचारसमाधि: ( ४ ) :-- 
विनये श्रुते च तपसि, आचोारे नित्यं पण्डिता: । 
अभिरामयन्ति आत्मानं, ये भवन्ति जितेन्द्रिया: ॥९ ॥ 


पदार्थान्वय:-- गुरु कहते हैं आउसं-हे आयुष्मन्‌ शिष्य मे-मैंने सुअं सुना है तेण॑-उस 
भगवया- भगवान्‌ ने एलं-इस प्रकार अक्खायं-प्रतिपादन किया है ठृह-इस जिन सिद्धांत में 
खलु-निश्चय से भगवंतेहिं-ज्ञानादि से युक्त थेरेहिं-स्थविरों ने चत्तारि-चार प्रकार के 
विणयसमाहिठाणा-चिनय समाधि के स्थान पन्चत्ता-प्रतिपादन किए हैं-- 

शिष्य प्रश्न करता है हे पूज्य | थेरेह्डिं-स्थविर भगवंतेहिं-भगवन्‍्तों ने ते-वे चत्तारि-चार 
प्रकार के विणयसमाहिठाणा-विनय-समाधिस्थान कयरे-कौन से रखखलु-निश्चयात्मक रीति से 
पन्नत्ता-निरुपित किए हैं ?-- 


गुरुश्री उत्तर देते हैं इमे-ये वक्ष्यमाण खलु-निश्चय से ते-वे थेरेहिं-स्थविर भगवंतेहिं- 
भगवतों ने चत्तारि-चार विणयसमाहिठाणा-विनय समाधि के स्थान यन्नता-प्रतिपादन किए हैं-- 
तंजहा-जैसे कि विणयसमाहि-विनय समाधि १, सुअसमाहि- श्रुतसमाधि २, तवसमाहि-तप 
समाधि ३, आयार समाहि- आचार समाधि ४, ।-- 

जे-जो जिहइंदिया-जितेन्द्रिय साधु विणए-विनय में सुए- श्रुत में तबे-तप में अ-और 
आयारे-आचारे में निच्य-सदैव अप्पाणं-अपनी आत्मा को अभिरामयंति-रमण करते हैं, वे ही 
पंडिआ-सच्च पंडित कहलाते हैं। 

मूलार्थ--गुरु श्री कहते हैं, हे आयुष्मन्‌ शिष्य ! मैंने सुना है, उस भगवान्‌ ने इस 
प्रकार प्रतिपादन किया है, इस जैन धर्म में निश्चय ही स्थविर भगवसन्‍्तों ने बिनय समाधि 
के चार स्थान कथन किए हैं :-- 

शिष्य प्रश्न करता है, हे भगवन्‌ ! स्थविर भगवन्तों द्वारा प्रतिपादित वे चार 
प्रकार के विनय समाधि के स्थान कौन से हैं, कृपया बतलाइए-- 

गुरुश्री उत्तर देते हैं, हे बत्स ! स्थविर भगबतन्तों द्वारा प्रतिषादित वे चार प्रकार के 
बिनय-समाधिस्थान ये बक्ष्यमाण हैं; यथा-- १ विनय-समाध्तचि, २ श्रुत-समाधि, ३ 
तपः:समाधि और ४ आचार समाधि। 

जो जितेन्द्रिय मुनि बिनय-समाधि, श्रुत-समाधि, तप समाधि और आचार- 
समाधि में अपनी आत्मा को ' सर्वतोभावने ' संनिविष्ट करते हैं; वे ही परमार्थत: पण्डित 
होते हैं। 

टीका--इस चतुर्थ उद्देश का प्रारम्भ, गुरु-शिष्य के प्रश्नोत्तर द्वारा किया गया है; सो 
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इस से यह ध्वनित होता है कि सैद्धान्तिक तत्त्वों का गूढ़ रहस्य प्रश्नोत्तर की पद्धति से बहुत 
अच्छी त्तरह परिस्फुट हो सकता है। यह प्रश्नोत्तर की पद्धति, अन्य सब विवेचनात्मक पद्धतियों 
से अतीष उत्कृष्ट है, क्योंकि इसमें प्रश्नकर्ता एवं उत्तरदाता दोनों ही का हृदय विशुद्ध होता है। 
विशुद्ध हृदय ही सफलता लाता है। गद्य सूत्र में जो स्थविर-- गणधर प्रमुख पुरुषों के लिए 
भगवान्‌ शब्द का प्रयोग किया है; इससे भगवान्‌ शब्द को पृज्य पुरुषों के प्रति अव्यवहार्य 
समझने वाले सज्जनों को कुछ समझना चाहिए। भगवान्‌ शब्द ऐश्वर्य का वाचक है; अत: शिष्यों 
का कर्त्तव्य है कि बातचीत में गुरु-जनो के प्रति भगवान्‌ शब्द का प्रयोग करें। गुरुश्री ने जो 
विनय, श्रुत, तप और आचार नामक चार समाधि स्थान बतलाए हैं, सो यहाँ 'समाधि' का 
तात्पर्य 'समाधान ' से है। भाव यह है कि, परमार्थ रूप से आत्मा को हित, सुख और स्वास्थ्य 
भावों की प्राप्ति होना ही 'समाधि ' है तथा उक्त चारों प्रकार की क्रियाओं में अत्यधिक तल्लीनता 
हो जाने को भी ' समाधि ' कहते हैं । यथा-- विनय में वा विनय से आत्मा में जो उत्कृष्ट समभावों 
'की उत्पत्ति होती है, उसे 'विनय समाधि! कहते हैं। इसी प्रकार अन्य श्रुत एवं तप आदि के 
विषय में भी जान लेना चाहिए। 
संसार में जितने भी कार्य होते हैं, वे सब के सब किसी न किसी प्रयोजन को लेकर 
ही होते है। बिना प्रयोजन के मूर्ख से मूर्ख भी किसी कार्य में प्रवृत्त नही होता। अत: गुरुश्री 
शिष्य को विनय समाधि आदि स्थानों का प्रयोजन भी बतलाते हैं-- हे धर्मप्रिय ! शिष्य ! जो 
श्रोत्रेन्द्रिय आदि भाव शत्रुओं को जीतने वाले मुनि अपनी आत्मा को चारों समाधि-स्थानों मे 
प्रयुक्त करते हैं, वे ही वस्तुत: सच्चे पंडित होते हैं। 'पण्डित पद' एक बहुत ही ऊँचा एवं 
सर्वप्रिय पद है । इस पद की प्राप्ति के लिए मनुष्य, अनेकानेक घोर कष्टों का भार सिर पर उठाते 
है, परन्तु इसे पा नहीं सकते । क्‍योंकि इस पद का प्राप्त करना कुछ हँसी-खेल नहीं है । कई लोगो 
का मानना है कि शास्त्रों के पढ़ लेने से मनुष्य पण्डित बन सकता है, किन्तु यह बात नहीं, 
पंडिताई का पद बहुत दूर है । सच्चा पण्डित तो सूत्रोक्त चारों समाधि-स्थानों के धारण करने से 
ही बन सकता है । आजकल के पण्डित-पद प्रिय महानुभाव, ध्यान दें; पण्डित पद पर कितना 
उत्तरदायित्व है। गाथा सूत्र मे जो ' अभिरामयन्ति ' क्रियापद दिया है, सो यह 'रमु' धातु, यहाँ 
'युज्‌' धातु के अर्थ में गृहीत है, क्योंकि धातुओं के अनेक अर्थ होते हैं। 


उत्थानिका--- अब विनय के भेदों के विषय मे कहते हैं :-- 
चउव्विहा खलु विणयसमाहि; तंजहा-अणुसा-सिज्जंतो 
सुस्सूसइ ( १ ) सम्म॑ संपडिवज्जइ ( २ ) वेयमाराहइ (३) न 
य भवड़ अत्तसंपग्गहिए ( ४ ) चउत्थं पयं भवइ। भवड अ 
इत्थ सिलोगो-- 
पेहेड हिआणुसासणं, सुस्सूसड़ तं च पुणो अहिट्ठविए । 
नय माणमएण मज्जई, विणयसमाहि आययट्टिए॥२॥ 
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चतुर्विध: खलु विनय समाधिर्भवति:, तद्यथा-अनुशास्थमान: 
शुश्रूषते ( १ ) सम्यक्‌ सम्प्रतिपद्यते ( २) वेदमाराधयति ( ३) न च 
भवति आत्म-सम्प्रगृहीत: ( ४ ) चतुर्थ पदं भवति। 
भवति च अत्र शलोक:, -- 
प्रार्थयतेए प्रेक्षते >हितानुशासनं, शुश्रूषते तच्च पुनरधितिष्ठति । 
न च मान-मदेन माद्यति, विनयसमाधौ आयतार्थिक: ॥२ ॥ 


पदार्थान्वय:---विणयसमाहि-विनय समाधि खलु-निश्चय से चडव्विहा-चार प्रकार 
की भवड़-होती है तंजहा-जैसे कि अणुसासिज्जंतो-गुरु द्वारा अनुशासित किया हुआ सुस्सूसड़- 
गुरुश्नी के वचनों को सुनने की इच्छा करे १, सम्म॑-सम्यक्‌ प्रकार से गुरुवचनों को संपडियजड- 
समझे २, वेयं-श्रुतज्ञान की आराहड्-आगधना करे ३, च-तथा अत्तसंपग्गहिए- आत्म प्रशंसक 
भी न भवड़-न हो । चउत्थंपयं-यह चतुर्थ पद भवड़-होता है अ-और इत्थ-इस पर सिलोगो- 
यह श्लोक भवइ्-है-- 

आययद्टिए-मोक्षार्थी साधु हिआणुसासण-हितकारी अनुशासन की पेहेड़-आचार्य और 
उपाध्याय से प्रार्थना करे च-तथा तं-आचार्योक्त उपदेश को सुस्सूसइ-तथ्यरूप से प्रमाणीभूत जाने 
पुणो-तथा अहिद्डिए-जैसा जाने वैसा आचरण करे; किन्तु आचरण करता हुआ विणयसमाहि- 
विनय समाधि में माणमएण-अभिमान के मद से न मज्जड-उद्धत न हो । 

मूलार्थ--विनय समाधि चार प्रकार की होती है। यथा-- गुरु द्वारा शासित 
हुआ, गुरु श्री के सुभाधित वचनों को सुनने की इच्छा करे १, गुरु बचनों को सम्यक्‌ 
प्रकार से समझे-बूझे २, श्रुत ज्ञान की पूर्णतया आराधना करे ३, गर्व से आत्म-प्रशंसा 
न करे ४ । यह चतुर्थ पद है, इस पर एक श्लोक है-- 

जो मुनि, गुरु-जनों से कल्याणकारी शिक्षण के सुनने की प्रार्थना करता है; 
सुन कर उसका यथार्थ रूप से परिबोध करता है तथा श्रवण एवं परियोध के अनुसार ही 
आचरण करता है; साथ ही आचरण करता हुआ विनय समाधि के विषय में किसी 
प्रकार का गर्व नहीं करता है; वही सच्चा आत्मार्थी ( मोक्षार्थी ) होता है। 

टीका--इस सूत्र मे पाठ में विनय समाधि के चार भेद वर्णन किए गए हैं। यथा-- 
जब गुरुश्री सदुपदेश दें तब शिष्य को गुरुश्री का सदुपदेश इच्छा-पूर्वक सुनना चाहिए और 
सुनकर विचार विनिमय द्वारा उस उपदेश के तत्त्व को सम्यक्‌ प्रकार से समझना चाहिए क्योंकि 
बिना समझ करे सुनना व्यर्थ होता है। समझ लेने मात्र से भी कुछ कार्य सिद्धि नहीं हो जाती, 
समझ लेने के बाद श्रुत ज्ञान की आराधना करनी चाहिए अर्थात्‌-- जैसे सुने और समझे बैसे ही 
क्रियाकाण्ड करके श्रुतज्ञान को सफलीभूत करना चाहिए। केवल क्रियाकाण्ड करने से भी कुछ 
नहीं होता । यदि क्रिया के साथ अभिमान का पिशाच लगा हुआ हो; अतएव श्रुतानुसार 
क्रियाकाण्ड करते समय अपनी करनी का गर्ष भी नहीं करना चाहिए कि एक मैं ही विनीत साधु 
हूँ, अन्य सब साधु मुझ से अतीव हीन हैं। अहंकार के करने से विनय धर्म समूल नष्ट हो जाता 
है। संक्षित रूप से विनयसमाधि को सिद्धि का श्लोकरूप में कहा हुआ यह भाव है कि आचार्य 
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और उपाध्याय आदि गुरुजनों के पास उभयलोक कल्याणकारिणी शिक्षाओं के सुनने को प्रार्थना 
करनी चाहिए और फिर उस शिक्षा को सम्यक्‌ प्रकार से समझना चाहिए। इतना ही नहीं, किन्तु 
समझ लेने के पश्चात्‌ यथोक्त रूप से क्रियाओं का अनुष्ठान करना और साथ ही अपने चारित्र का 
किसी भी प्रकार से अभिमान भी नहीं करना चाहिए | क्योंकि जो विनयसमाधि की कथित नीति 
पर चलता है, वही आत्मार्थी होता है | सूत्रकार ने जो 'वेदमाराधयति ' पद दिया है, उस पर यदि 
यह शड्डा उठाई जाए कि क्या यहाँ वेद शब्द से लौकिक वेदों का ग्रहण है, तो उत्तर में कहना 
है कि यहाँ सूत्र में लौकिक बेदों को कोई अधिकार नहीं है, किन्तु प्रस्तुत विषय लोकोत्तर होने 
से 'बेद' शब्द से यहाँ श्रुतज्ञान का ही ग्रहण है। क्योंकि 'विद्यतेड नेनेति बेद: श्रुतज्ञानं, तद्‌ 
यथोक्तानुष्ठानपरतया सफलीकरोति '-- जिससे जीवाजीवादि पदार्थ सम्यक्‌ रूप से जाने जाएँ , 
वही वेद है, उसी का अपर नाम श्रुत-ज्ञान है, इस उपर्युक्त वेद की व्युत्पत्ति से यावन्मात्र श्रुतज्ञान 
सब वेद हैं। अतएव श्रुतज्ञान सम्बन्धी समस्त पुस्तकें वेद संज्ञक होने से आचाराड्भवेद, 
सूत्रकृताड़वेद, स्थानाड्भवेद-इसी प्रकार सभी सूत्रों के विषय में बेद शब्द को प्रयुक्त कर सकते 
हैं। 


उत्थानिका-- अब श्रुत समाधि के विषय में कहा जता है :-- 

चउव्विहा खलु सुअसमाहि भवहइ; तंजहा-सुअं मे 
भविस्सइत्ति अज्ञाइअव्वं भवइई (१ ) एगग्गचित्तो 
भविस्सामित्ति अज्झाइअव्बं भवड़ ( २ ) अप्पाणं ठावइस्सामि 
त्ति अज्ञाइअव्यं भवड़ ( ३ )ठिओ परंठावइस्सामि त्ति अज्झाइड 
अव्यं भवइ ( ४ ) चउत्थं पयं भवइ। भवइ़ अ इत्थ सिलोगो | 

नाणमेगग्गचित्तो अ, ठिओ अ ठावयई परं। 

सुआणि अ अहिज्जझित्ता, रओ सुअसमाहिए॥३॥ 

चतुर्विध: खलु श्रुतसमाधिर्भवति, तद्यथा-- श्रुतं मे भविष्यतीति 
अध्येतव्यं भवति ( १ ) एकाग्रचित्तो भविष्यामीति अध्येतव्यं भवतति 
(२ ) आत्मानं स्थापयिष्यामीति अध्येतव्यं भवति ( ३ ) स्थित: परं 
स्थापयिष्यामीति अध्येतव्यं भवति ( ४ ) चतुर्थ पं भवति, भवति 
चात्र श्लोक:-- 


ज्ञानमेकाग्रचित्तश्च, स्थितश्च स्थापयति परम्‌। 
श्रुतानि च अधीत्य, रत: श्रुतसमाधौ ॥॥३ ॥ 
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पदार्थान्वयय:--सुअसमाहि- श्रुत समाधि खलु-निश्चय से चउव्यिहा- चार प्रकार की 
भवइ-होती है तंजहा-जैसे कि-- मै-मुझे सुअं-आचारांगादि श्रुतज्ञान भविस्सड़-प्राप्त होगा त्ति- 
अत: अग्झाइअख्बं-अध्ययन करना उचित भवडइ-है; श्रुतज्ञान से एगग्गचित्तो-मैं एकाग्रचित्त 
वाला भविस्सलामि-हो जाकैँगा त्ति-अत: अज्झाइअबव्यँ-अध्ययन करना भवड़-होता है एकाग्रचित्तता 
से अष्पाणं-अपनी आत्मा को ठायइस्सामि-स्वधर्म में स्थापित करूँगा त्ति-अत: अज्झाइअव्ययं- 
अध्ययन करना भवड्व-ठीक है ठिओ-स्वधर्म में स्थित हुआ मैं पर- अन्य को भी धर्म के विषय में 
ठावइस्सामि-स्थापित करूँगा त्ति-अत: अज्झ्ाइअव्ययं-अध्ययन करना उचित भवइ-है यह 
अन्तिम अउत्थं-चतुर्थ पदं-पद भवइ-है अ-एवं डइत्थ-इस पर सिलोगो-एक श्लोक भवड़- 
है :-- 

जो साधु नित्यप्रति श्रुतज्ञान का अध्ययन करने याला है, वह नाणं-सम्यग्‌ ज्ञान की प्राप्त 
करता है एगग्गचित्तों-चित्त को एकाग्र करता है ठिओ-अपने आत्तपिक धर्म में स्थित होता है पर॑- 
दूसरे को भी ठावयड्ू-धर्म में स्थापन करता है और सुआणि-नानाविध श्रुतज्ञान का अहिण्झित्ता- 
अध्ययन कर सुअसमाहिए- श्रुतसमाधि के विषय में रओ-रत रहता है, अत: मुनि को श्रुताध्ययन 
अवश्यमेव करना चाहिए। 

मूलार्थ-- श्रुतसमाधि चतुर्विध होती है। यथा-- मुझे वास्तविक श्रुतज्ञान की 
प्राप्त होगी, अत: मुझे अध्ययन करना चाहिए। ( १ ) मेरा चंचल चित्त एकाग्र हो जाएगा, 
अत: मुझे अध्ययन करना उचित है ( २) मैं अपनी आत्मा को आत्मिकथर्म में स्थापित 
कर सकूँगा, अतः मुझे श्रुत का अभ्यास करना चाहिए ( ३ ) मैं स्वयं धर्म में स्थित होकर 
दूसरे भव्य जीवों को भी धर्म में स्थापन करूँगा, एतदर्थ मुझे शास्त्र का पठन करना ठीक 
है। यह चतुर्थ पद हुआ, इस पर एक श्लोक भी है-- 

जो मुनि शास्वाध्ययन करते हैं, उनका ज्ञान बिस्तीर्ण होता है, चित्त की एकाग्रता 
होती है तथा वे धर्म में स्वयं स्थिर होते हैं और दूसरों को भी धर्म में स्थिरीभूत करते हैं। 
शास्त्राभ्यासी मुनि, नाना प्रकार के श्रुतों का सम्यग्‌ अध्ययन करके, श्रुतसमाधि के 
विषय में पूर्ण अनुरक्त हो जाते हैं। 

टीका-- अब सूत्रकार, विनय समाधि के कथन के पश्चात्‌ श्रुत-समाधि के विषय में 
वर्णन करते हैं। यथा-- शास्त्रों का अध्ययन करने से आचारजड्ढ आदि सूत्र पूर्णतया पक्‍व एवं 
अस्खलित हो जाते हैं; चित्तवृत्ति अचंचल होकर एकाग्र हो जाती है तथा आत्मा अहिंसा, सत्य 
आदि आत्मिक धर्म में पूर्णतः स्थिर हो जाती है तथा धर्म से गिरते हुए या गिरे हुए अन्य जीवों 
को भी धर्म में पुनः स्थित करने का सामर्थ्य हो जाता है। अतएव शिष्य का कर्त्तव्य है कि वह 
अन्य सभी आवश्यक कार्यों से उचित समय निकाल कर, स्वमत परमत के पूर्ण ज्ञाता आचार्यों 
के पास , विनयपूर्वक श्रुत शास्त्रों का अध्ययन करे। सूत्रकार ने जो ये ऊपर चार बातें, 
शास्त्रध्ययन के लिए बतलाई हैं, वे बड़ी ही महत्त्वपूर्ण हैं। इनके ऊपर बाचक वृन्द को 
मननपूर्बक पूरा-पूरा लक्ष्य देना चाहिए। बिना अध्ययन के मनुष्य, मनुष्यत्व शून्य होता है । वह 
प्राचीन शास्त्रों के गूढ़ रहस्यों को नहीं समझ सकता। कभी-कभी वह अपनी अज्ञता कौ 
अहंमन्यता में आकर ऐसा अर्थ का अनर्थ कर डालता है कि जिससे स्वयं भी डूबता है और 
साथ ही अपने साथियों को भी ले डूबता है। अज्ञानी मनुष्य का कोई निश्चित ध्येय भी नहीं होता 
है। वह लोगों की देखा-देखी पर ही अपना ध्येय रखता है। उसकी हालत भेड़ियाचाल की तरह 
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होती है। अगर एक भेड़िया डूबे तो दूसरा भी डूब जाता है। अध्ययनहीन प्राणी धर्म करता हुआ 
भी धर्म में स्थिर नहीं होता। बह किसी आकस्मिक विपत्ति या प्रलोभन के आने पर सहसा 
धेर्यच्युत हो जाता है और धर्म-कर्म से सर्वथा भ्रष्ट होकर पापपक से मलिन हो जाता है। अत: 
जब अज्ञानी स्वय ही धर्म-कर्म की मर्यादा पर ध्रुव रूप से स्थिर नहीं रह सकता, तो भला फिर 
बह दूसरों को किस प्रकार स्थिर कर सकेगा। जो स्वय तैरना नहीं जानता, वह दूसरो को तैरना 
कैसे सिखा सकता है ? इसलिए उपर्युक्त समग्र विचारो को लेकर आत्मार्थी जीवों को दृढ़ता से 
श्रुताभ्यास करना चाहिए सूत्रकार ने जो ये अध्ययन के फल बतलाए हैं, इनसे, यह भाव भी 
निकलता है कि जिज्ञासु को इन्हीं शुभ उद्देश्यों को लेकर शास्त्राध्ययन करना चाहिए। मान- 
प्रतिष्ठा के फेर में कदापि नहीं पड़ना चाहिए, क्‍योंकि शास्त्रध्ययन जैसे महापरिश्रम का फल मान 
-प्रतिष्ठा माँगना, मानों महा मूल्यवान्‌ हीरे के बदले फूटी कौड़ी माँगना है। 


उत्थानिका- अब तप समाधि के विषय में कहते हैं :- 
चउव्विहा खलु तवसमाहि भवइ; तंजहा-नो इह लोगड्ठडयाए 
' तबमहिद्विज्जा ( १ ) नो परलोगट्डयाए तवमहिद्विज्ञा ( २ ) नो 
कित्तिवन्नसदसिलोगट्टयाए तवम-हिद्धिज्जा (३ ) नन्नत्थ 
निज्जरट्टयाए तवमहिद्धिज्जा ( ४ ), चउत्थं पयं भवड़। भवड़ 
अ इत्थ सिलोगो- 
विविहगुणतवोरए > 
निच्च॑ भव निरासए निज्जरद्धिए । 
तवसा धुणड पुराणपाववगं, 
जुत्तोी. सया तवसमाहिए॥ ४॥ 
चतुर्विध: खलु तपःसमाधिर्भवति; तद्यथा- न इह लोकार्थ 
तपो5धितिष्ठेत्‌( १ )न परलोकार्थ तपो5धितिष्ठत्‌( २ )न कीर्तिवर्णशब्द 
एलोकार्थ तपो5 घितिष्ठेत्‌ ( ३ ) नान्यत्र निर्जरार्थ तपो5धितिष्ठेत्‌ ( ४ ), 
अतुर्थ पदं भवति। भवति चात्र शलोक:- 
विविधगुणतपोरत: . , 
नित्यं भवति निराश: निर्जराथिक:। 
तपसा धुनोति पुराणपापं, 
युक्त. सदा तपः समाधौ ॥४॥ 
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चदार्थान्वय: --- तवबसमाहि-तप समाधि खलु-निश्चय से चठव्यिहा-चार प्रकार की 
भवइ-होती है तंजहा-जैसे कि इहल्वोगट्टयाए-इस लोक के वास्ते त्बं-तप नो अहिद्विज्ञा-न 
करे परलोगटड्डयाए-परलोक के बास्ते भी तबं-तप नो अहिडििज्जा-नहीं 
कित्तिवण्णसद्सिलोगड्डयाए-कीर्ति, वर्ण, शब्द और श्लोक के वास्ते भी तबं-तप नो अहिद्विज्जा- 
न करे, भाव यह है कि नन्नत्थ निज्जरड्डुयाए-कर्म निर्जरा के अतिरिक्त अन्य किसी कार्य के बास्ते भी 
तर्बं-तप नो अहिद्डिज्जा-न करे चउत्थं पदं-यह चतुर्थ पद भवड्ू-होता है अ-और बृत्थ-इस 
विषय पर सिलोगो-एक श्लोक है-- 

जो तवसमाहिए-तप समाधि के विषय में सया-सदा जुक्षो' युक्त रहने बाला 
बिविहगुणतवोरए-जिविधगुणयुक्त तप में रत रहने वाला निरासए-इस._.. और परलोक की 
आशा नहीं रखने वाला तथा निज्नरड्डिए-निर्जगा का अर्थी भवड़-होता है, वह तबसा-तप से 
पुराणपावगं-पुरातन पाप कर्मों को धुणइ-दूर कर देता है। 

मूलार्थ---तप-समाधि चतुर्विध होती है। यथा-- तपस्थी साधु इह-लौकिक 
सुखों के लिए तप न करे १९, परलौकिक स्वर्गादि सुखों के लिए तप न करे २, कीर्ति, 
वर्ण, शब्द और श्लोक के लिए भी त्प न करे ३, बस केवल एक संचित कर्मों की 
निर्जरा के लिए ही तप करे ४, यह चतुर्थ पद है, इस पर एक संग्रह श्लोक भी कहा गया 
है-- 


जो मुनि तप-समाधि के विषय में सदा युक्त रहता है; नानाविद गुणों वाली 
उग्रतपश्चर्या में रत रहता है; किसी प्रकार की लौकिक एवं पारलौकिक आशा भी नहीं 
रखता है; केवल एक कर्म-निर्जरा का ही लक्ष्य रखता है; वही पुराने पाप कर्मों को नष्ट 
कर अपनी आत्मा को परम विशुद्ध करता है। 

टीका-- श्रुत समाधि के पश्चात्‌ अब सूत्रकार, तप समाधि के विषय में विवेचन करते 
हैं | यथा-- तपस्थी साधु को इस लोक की आशा रख कर तप नहीं करना चाहिए, जैसे कि इस 
तप से मुझे तेजस्विता आदि की प्राप्ति हो जाएगी या मेरा अमुक कार्य सिद्ध हो जाएगा। परलोक 
की आशा रखें कर भी तप नहीं करना चाहिए; जैसे कि मुझे अगले जन्म में इससे सांसारिक 
सुखोपभोगों की प्राप्ति होगी । तथैव यश कीर्ति आदि के लिए भी तप नहीं करना चाहिए; क्योंकि 
ऐसा करने से आत्मा में दुर्बलता आती है और आत्मा में दुर्बलता के आते ही मनुष्य लक्ष्य- भ्रष्ट 
हो जाता है। जब लक्ष्य- भ्रष्टता आ गई तो फिर मनुष्यता कहाँ ? क्‍योंकि लक्ष्य- भ्रष्टता का 
मनुष्यता के साथ घोर विरोध और पशुता के साथ घनिष्ट सम्बन्ध है। अब प्रश्न होता है कि यदि 
इस हेतु तप नहीं करना तो फिर किस हेतु करना चाहिए? अन्तत: कोई न कोई हेतु तो होता ही 
है ? बिना किसी हेतु के कोई किसी कार्य में प्रवृत्त नहीं हो सकता ! सूत्रकार उत्तर देते हैं कि 
हमेशा कर्मों की निर्जगा के लिए ही तप करना चाहिए ; क्योंकि इसी से वास्तविक मोक्ष-सुख 
प्राप्त होता है। जो लोग किसी सांसारिक सुखों की आशा से तप करते हैं, उनकी आशा तो 
अवश्यमेव पूर्ण हो जाती है, किन्तु वे अनन्त स्थायी निर्वाण पद प्राप्त न करके संसार चक्र में ही 
परिभ्रमण करते हैं। उनकी दशा ठीक ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती के समान होती है, जिसने तपोबल से 
पौदलिक सुख तो अनन्त प्राप्त किए; किन्तु अन्त में नरक-यातना से नहीं बच सका। सूत्र में जो 
कीर्ति, वर्ण शब्द और श्लोक शब्द दिए हैं, उनका क्रमश: यह तात्पर्य है-- समस्त दिगू व्यापी 
यशोवाद को कीर्ति कहते हैं १, एक दिग्‌ व्यापी यश को वर्ण कहते हैं २, अर्द्ध दिग्‌ व्यापी यश 
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को शब्द कहते हैं ३, उसी स्थान पर होने वाले यश को श्लोक कहते हैं ४, इन चारों बातों के 
लिए तप करना निषिद्ध किया है। 


उत्थानिका--- अब आचार समाधि के विषय में कहते हैं :-- 

चअउव्यिहा खलु आयारसमाहि भवहइ; तंजहा-- नो इह 
लोगट्डबाए आयारमहिडद्डिज्जा (१) नो पर लोगटड्ठडयाए 
आयारमहिटद्विजा (२) नो कित्ति वन्नसद्सिलोगट्डयाए 
आयारमहिद्दिजञा ( ३ ) नन्नत्थ आरहंतेहिंहेऊहिं आयारमहिद्विज्जा 
( ४ ) चउत्थं पर्य भवड़ । 
भवइक्‍ अ इत्थ सिलोगो-- 
जिणवयणरए अतिंतिणे, पडिपुन्नायइमाययद्धिए। 
आयारसमाहिसंब॒ुडे , भवड़ अ दंते भावसंधए ॥५ ॥। 


चतुर्विध: खलू अचारसमाधिभ्वतति:, तद्यथा-नेह 
लोकार्थमाचारमधितिष्ठेत्‌ ९ १ )न परलोकार्थमाचारमशितिष्ठेत्‌ ८ २ )न 
कीर्तिवर्णशब्दश्लोकार्थमाचारमधितिष्ठे त्‌ (३) नानन्‍्यत्र 
आहतैहेतुभिराचारमधितिष्ठेत्‌ ( ४ ) चतुर्थ पं भवति। भवत्ति चात्र 
श्लोक:-- 
जिनवचनरत: अतिन्तिन:, प्रतिपूर्ण- आयतमार्थिक:। 


आचारसमाधिसंव॒त:  , भवति च दान्त: भावसन्धक: ॥५॥ 


'पदार्थान्वय:--- आयारसमाहि-आचार समाधि खलु-निश्चय से चठ-व्विहा-चतुर्निध 
भवइ-होती है तंजहा-जैसे कि इहलोगट्डुयाए-इस लोक के वास्ते आयारं-आचार को नो 
अहिडट्डिजञा-न करे परलोगद्वबाए-परलोक के वास्ते आयारं-आचार पालन नो अहिद्विजा-न 
करे कित्तिवण्णसद्रसिलो- गड्डयाए-कीर्ति, वर्ण, शब्द और श्लाघा के वास्ते भी आयार-आचार 
का नो अहिट्विजा-आराधन न करे तथा आरहंतेहिं हेऊहिं-अर्हत्‌ प्रणीत सैद्धान्तिक हेतुओं के 
बिना आयारं-आचार का नो अहिड्डज्जा-अनुष्ठान न करे अर्थात्‌ आहत हेतुओं को लेकर ही 
आचार-पालन करे चउत्थं पयं-यह चतुर्थ पद भवड-होता है अ-तथा इत्थ-इस विषय पर 
सिलोगो-एक श्लोक भवड़-है-- 

जिणवयणरए-जिन बचनों में रत रहने वाला अतिंतिणे-कटु बचनों पर किसी प्रकार 
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का कट उत्तर नहीं देने जाला पडिपुन्न-सूत्रों को पूर्ण रूप से जानने बाला आयडूँ-अतिशयपूर्वक 
आययद्टिए-मोक्ष का चाहने वाला दंते-मन और इच्ध्रियों को वश में रखने बाला आयारसमाहिसंबुड्धे- 
आचार समाधि द्वारा आश्रय का निरोध करने वाला मुनि भावसंधए-मोक्ष-गामी होता है। 

मूलार्थ--- आचार सम्राधि के चार भेद वर्णित किए हैं। यथा-- इस लोक के 
लिए चारित्र का पालन नहीं करना चाहिए १, परलोक के लिए चारित्र पालन नहीं करना 
चाहिए २, कीर्ति, वर्ण, शब्द और श्लोक के लिए भी आचार पालन नहीं करना चाहिए 
३, केवल अर्हईत्‌ पद की प्राप्ति के लिए ही आचार पालन करना चाहिए ४, यही चतुर्थ पद 
है। इस पर एक गाथा भी कही गई है-- 

जिन प्रवच्ननों पर अटल श्रद्धा रखने वाला; निन्दक मनुष्यों को कभी कटुक 
उत्तर नहीं देने वाला; शास्त्रों के गूढ़ रहस्यों को प्रतिपूर्ण रूप से समझने वाला; मोक्ष को 
अतिशय-पूर्बक चाहने बाला; आचक्षार-समाधि द्वारा आश्रवों के प्रबल वेग को रोकने 
वाला एवं चंचल इन्द्रियों को स्व-वशवर्ती करने वाला मुनि; अपनी आत्मा को अक्षय 
मोक्ष मन्दिर में ले जाता है। 


टीका-- अब सूत्रकार तृतीय तप समाधि के अनन्तर चतुर्थ आचार-समाधि का 
वर्णन करते हैं । यथा-- साधु के मूल एवं उत्तर भेद से दो प्रकार के नियम होते हैं, साधु इन दोनों 
ही प्रकार के नियमों को इस लोक के क्षणिक सुखों के लिए तथा परलोक के स्वर्ग आदि सुखों 
के लिए और कीर्ति, वर्ण आदि के लिए भी कदापि पालन न करे, क्योंकि ये सुख, सुख नहीं, 
किन्तु दुःख हैं । ये सुख उस '“किम्पाक'' फल के समान होते हैं, जो खाने में तो बहुत मीठा एवं 
स्वादिष्ट लगता है, परन्तु पीछे से प्राणों का अपहरण कर लेता है । उपर्युक्त हेतुओं को लेकर यदि 
आचार- पालन नहीं करना तो फिर किस हेतु को लेकर करना, इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं कि केवल अर्हत्प्रणीत शास्त्रों मे जिस आचार द्वारा जीव का आश्रब से रहित होना 
बतलाया है, उसी आश्रव-निरोध के लिए आचार पालन करना चाहिए, अर्थात्‌-- अ्हत्‌ पद की 
प्राप्ति के लिए ही आचार-पालन करना योग्य है । वृत्तिकार भी यही कहते हैं । तथाहि-'' आईते :-- 
अर्हत्‌ सम्बन्धिभिर्ेतुभिरनाश्रवत्वादिभि:, आचारं-मूलगुणोत्तरगुणमयमधितिष्ठेत्‌ निरीह :सन्‌ यथा 
मोक्षएव भवतीति चतुर्थ पद॑ भवति।' सूत्रकार ने आचार समाधि की पूर्णता के लिए मोक्षपद 
प्राप्ति में सहायभूत अन्य बातें भी बतलाई हैं । यथा--साधु को अर्हतों के वचनों पर अचल श्रद्धा 
रखनी चाहिए :, कोई किसी कारण से कटु वचन भो कह दे तो असूयावश होकर कोई कठोर 
प्रत्युत्तर नहीं देना चाहिए; पाँचों इन्द्रियों को एवं छठे मन को अपने वश में रखना चाहिए; एवं 
सूत्र-सिद्धान्तों का भी पूर्ण ज्ञान करके आश्रवों का निरोध करना चाहिए। ये साधन मोक्ष प्राप्त 
के उत्कृष्ट साधन हैं । इनके बल से अनेकों जीव अजर-अमर पद पर प्रतिष्ठित हो चुके हैं । यह 
शास्त्र से उद्धृत बात नहीं, किन्तु अनुभूत है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार सभी समाधियों के फल के विषय में कहते हैं :-- 


अभिगम चउरो समाहिओ, 
सुविसुद्धो सुसमाहिअप्पओ। 
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वबिउलहिआअं सुहावहं पुणो, 
कुव्वई सो पयक्‍्खेममप्पणो॥६॥ 
अभिगम्य॒ चतुरः समाधीन, 
सुविसुद्धः सुसमाहितात्मा। 
विपुलहितंसुखावहं॑ पुनः, 
करोति च सः पदक्षेमात्मन: ॥६॥ 
पदार्थान्वय:-- बिसुद्धो- परम विशुद्ध सुसमाहि अप्पओ-संयम मे अच्छी तरह अपने को 
स्थिर रखने वाला सो-वह साधु चठरो-चारों समाहिओ-समाधियों को अभिगम-जान कर अप्पणो- 
अपने विउलं-बिपुल-पूर्ण हिअं-हितकारी सुखावहूं-सुखदायक पुणो-तथा खेमं-कल्याणकारी पयं॑- 
निर्वाणपद को कुव्बई-प्राप्त करता है। 
मूलार्थ--स्वच्छ निर्मल चित्त वाला एवं अपने आप को संयम में पूर्णत: स्थिर 
रखने वाला साधु; चारों प्रकार के समाधि भेदों को सम्यग्‌ प्रकार जान कर परम हितकारी, 
परम सुखकारी और परम कल्याणकारी सिद्ध पद को प्राप्त करता है। 
टीका--- इस गाथा में चारों समाधियों के फल का कथन किया गया है। जो मुनि 
विनय, श्रुत, तप और आचार नामक चारों समाधियों के स्वरूप को भली भौँति जानता है; मन 
वचन और शरीर को पापपड्डू से बचाकर पूर्ण विशुद्ध रखता है तथा सत्रह ( १७) प्रकार के संयम 
में अपनी आत्मा को सुदृढ़ करता है; वह अपने उस वास्तविक सिद्ध पद को प्राप्त करता है, जो 
परम हितकारी है, अतीव सुखकारी है तथा अव्याहत गति से क्षेमकारी है। सूत्रकार ने मुक्ति के 
लिए हित, सुख और क्षेम ये तीन विशेषण दिए हैं| ये तीनों ही मुक्ति के वास्तविक स्वरूप का 
उद्घाटन करने वाले हैं ।विचारशील पाठकों को इन तीनों विशेषणों पर मननपूर्वक गम्भीर विचार 
करना चाहिए। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार बिनय का फल बतलाते हुए नव॒म अध्ययन को समाप्त 
करते हैं :-- 
जाइमरणाओ मुच्चइ, 
इत्थंथं च चएड सव्वसो। 
सिद्धे वा हवड़ सासए, 
देवे वा अप्परए महिद्डिए ॥॥७॥ 
त्ति बेमि। 


विणयसमाहि णाम णवमज्झयणे चउत्थो उद्देसो समत्तो। 
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डश८ ] दशवैकालिकसूत्रम- [ नजमाध्ययनलम्‌ 


जातिमरणाशभ्यां मुच्यते, 
इत्थंस्थं( अत्रस्थं )च त्यजति सर्वश:। 
सिद्धो वा भवति शाश्चत्त:, 
देवो वा अल्परत: महतकः ॥७॥ 
इति ब्रवीमि। 
इति 'विनय समाधि ' नाम नवममध्ययने चतुर्थ उद्देश: समाप्त: । 


पदार्थान्वय: -- उक्त गुण वाला साधु जाइमरणाओ-जन्म और मरण से मुच्यडु-छूट 
जाता है च-तथा इत्थंथं-नरक आदि के भावों को सव्बसो-सर्व प्रकार से चएड्-छोड़ देता है बा- 
तथा सासए-शाश्वत सिद्धे-सिद्ध हवड़-हो जाता है बा-अथवा कर्म शेषता से अप्परए-अल्प 
मोहनीय कर्म वाला महल्लिए -महर्द्धिक देवे-देव हवड़-हो जाता है। ज्षि खेमि-इस प्रकार मैं 
कहता हू । 

मूलार्थ--जो मुनि पूर्व सूत्रोक्त समाधि गुणों को धारण करते हैं, वे जन्म-मरण 
के फंदे से छूट जाते हैं--- नरक आदि पर्यायों से मुक्त हो जाते हैं तथा अविनाशी सिद्ध- 
पद को प्राप्त कर लेते हैं। यदि कुछ कर्म शेष रह जाते हैं, तो अल्प काम विकार वाले 
महरद्ध््िक देव होते हैं। 

टीका-- इस गाधा में पूर्व विषय का ही स्पष्टीकरण किया गया है। जो साधु पूर्वोक्त 
चारों समाधियों के विषय में तह्लीन हो जाता है, वह जन्म-मरण की श्रृद्डुला को तोड़ देता है 
और साथ ही जो अपनी आत्मा नाना प्रकार के कर्मों द्वारा नाना प्रकार की योनियों में नाना प्रकार 
के रूपो को धारण करती थी, उससे भी मुक्त हो जाता है अर्थात्‌-- नरकादि चारों गतियों के चक्र 
से निकल कर शाश्वत स्थान मोक्ष में 'सकल-कर्म-कलंक-विमुक्त-चेतन '-- सिद्ध हो जाता 
है। यदि कुछ पुण्य कर्मांश शेष रह जाते हैं तो देवयोनि प्राप्त करता है। सो भी साधारण नहीं 
किन्तु, वह महर्द्धिक एवं प्रधान देब होता है, जिसके काम विकार की अधिक उत्पत्ति नहीं होती 
। जैसे कि अनुत्तर विमानों के बासी देवता उपशमवेदी माने गए हैं। बह देव, वहाँ से अपनी 
भवस्थिति क्षय करके भी अन्य देवों की भाँति फिर संसार में नहीं आता है । वह शीघ्र ही अनुक्रम 
से जप-तप करके निर्वाण पद प्राप्त कर लेता है। अतएव प्रत्येक मोक्षाभिलाषी का परम कर्त्तव्य 
है कि वह उक्त चारों ही प्रकार की समाधियों का अवश्यमेव पालन करे, क्योंकि वे सदा के लिए 
सब दुःखों से छुडाने वाली हैं। 

“' श्री सुधर्मा स्वामी जी जम्बू स्वामी जी से कहते हैं कि-हे वत्स ! इस विनय समाधि 
नामक नवम अध्ययन का जैसा अर्थ, मैंने बीर प्रभु से सुना था, वैसा ही तुझे बतलाया है, अपनी 
बुद्धि से इसमें कुछ नहीं कथन किया! 


नवमाध्ययन चतुर्थोद्देंश समाप्त । 


नवमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम । [४१९ 


अह सभिक्खु णाम दसमज्झयणं। 
अथ सभिक्षु नाम दशममध्ययनम्‌। 





उत्थानिका--- नवम अध्ययन में इस बात का वर्णन किया गया है कि जो शुद्ध 
आचार वाला होता है, वही वास्तव में विनयवान होता है और जो पूर्वोक्त सभी अध्ययनों में 
कथन किए हुए आचार का पालन करता है, वही वास्तव में भिक्षु होता है। अत: अब दशवें 
अध्ययन के विषय में भिक्षु का वर्णन किया जाता है । यही नौवें और दसवें अध्ययन का परस्पर 
सम्बन्ध है :- 


निक्‍्खम्म माणाइ अ बुद्धवयणे, 

निच्च॑ चित्तममाहिओ हविज्ञा। 
इत्थीणवर्सं न आवि गच्छे, 

बंत नो पडिआयड़ जे स भिक्‍खू।।१ ॥ 
निष्क्ररयम आज्ञया च बुद्धवचने, 

नित्य चित्तसमाहितो भवेत्‌। 
सत्रीणां वशं न चापि गच्छेत्‌, 

वान्तं न॒प्रत्यापिवति य: सः भिक्षु:॥१॥ 
पदार्थान्वय:--- जे-जो आणाइ-भगवान्‌ की आज्ञा से निक्‍्खम्प-दीक्षा लेकर 

खुद्धवयणे-सर्वज्ञ वचनों के विषय में निच्चं-सदा चित्तममाहिओ-चित्त से प्रसन्न हविज्जा-होता 


है च-तथा इत्थीण वसं-स्त्रियों के वश में न आबि गच्छे- नहीं आता है बंतं-बमन किए हुए 
विषय भोगों को नोपडिआयड्‌-फिर सेवन नहीं करता है स-वह भिवख्ु-भिक्षु होता है। 


मूलार्थ-- श्री भगवदाज्ञा से दीक्षा ग्रहण कर सर्वज्ञ बचनीं में सदा प्रसन्न चित्त 
रहने वाला, स्त्रियों के वश में नहीं आने वाला, परित्यक्त विषय भोगों को फिर आसेवन 
नहीं करने बाला व्यक्ति ही सच्चा भिक्षु होता है। 


टीका-- पूर्व कथित सभी अध्ययनों के अनुसार जो अपना जीबन व्यतीत करता है, 
उस महापुरुष की 'भिक्षु' संज्ञा होती है। यद्यपि निरुक्त के मत से भेदन करने वाले को (काष्ठ 
भेदक बढई आदि को) तथा भिक्षाशील को (भिखमँगे को ) भी भिक्षु कह सकते हैं, किन्तु वह 
द्रव्य भिक्षु है। अत: यहाँ उसका ग्रहण नहीं है | यहाँ तो भाव भिक्षु का ही ग्रहण है; क्योंकि उसी 
का अधिकार है। यहाँ पर 'भिक्षु' शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार है-- ' य: शास्त्र-नीत्या तपसा 
कर्म भिनत्ति स भिक्षुरिति '-जो शास्त्र की नीति से तप कर्म द्वारा संचित कर्मों का भेदन करता है 
(नष्ट करता है) वही भिक्षु है। प्राचीन शास्त्रों में भिन्न-भिन्न पद्धति से भिन्न-भिन्न भावो को 


लेकर, भिक्षु के अनेक नाम कथन किए हैं; सो वे सब के सब अतीव उच्च कोटि के एवं 
गम्भीरार्थक हैं। पाठकों की जानकारी के लिए कुछ व्युत्पत्ति सहित नाम यहाँ प्रसंगोपात्त दिए 
जाते हैं-- (१) निर्वाणसाधकयोगसाधनात्‌ साधु:। (२) क्षपयति यद्‌ यस्माद्‌ वा ऋणं कर्म, 
तस्मात्‌ क्षपण:। (३) संयमतपसीति संयमप्रधानं तप:, तस्मिन्‌ विद्यमाने तपस्वी, (४) त्तीर्णव 
वत्तीर्ण; विशुद्ध सम्यग्‌दर्शनादि लाभाद्‌ भवार्णवम्‌। तायो5स्यास्तीति तायी | (५) द्रव्यं राग द्वेष 
रहित:। (६) हिंसादि विरत: ब्रती। क्षमां करोति, इति क्षान्त:। (७) इन्द्रियादि दमं करोतीति 
दान्त:। (८) विषयसुखनिवृत्त :, विरत:। (९) मन्यते जगतस्त्रिकालावस्थामिति मुनि:। (१० ) 
तप: प्रधानस्तापस:। (११) अपवर्ममार्गस्याप्ररूपक: प्रज्ञापक:। (१२) मायारहित: ऋजु:। 
(१३) अवगततत्व: बुद्ध: ( १४) संयमोस्यास्तीति संयमी । (१५) पण्डा बुद्धि: संजाता5स्येति 
पण्डित:। (१६) उत्तमाश्रमी यति:। (१७) पापान्निष्क्रान्त: प्रत्रजित:। (१८) द्रव्य भावागार 
शुन्य: अनगार:। (१९) पाशाड्रीन: पाखंडी। (२०) पापवर्जक: परिव्राजक:। इसी प्रकार 
ब्राह्मण, ज्रह्मचारी, श्रमण, निर्ग्रन्थ आदि नाम भी जान लेने चाहिए। सूत्रकार ने जो भिक्षु-लक्षण 
रूप प्रथम सूत्र दिया है, उसका स्पष्ट भाव यह है कि श्री तीर्थंकर देवों के या गणधर देवों के 
उपदेश से अपनी योग्यता को देख कर जो पुरुष दीक्षित हो जाए, उसका कर्त्तव्य है कि वह श्री 
बुद्धों (तीर्थड्डर देव जा गणधर) के परम हितकारी प्रवचनों में पूर्ण प्रसन्न रहे। इतना ही नहीं, 
किन्तु सदैव उनके वचनों का मनन पूर्वक अभ्यास करता रहे, क्योंकि ये वचन संकट के पड़ने पर 
मित्र की भाँति अपनी रक्षा करने वाले होते हैं तथा स्त्रियों के वश में भी कदापि न आए; क्योंकि 
स्त्रियों के वश मे पडने से निश्चय ही वमन किए हुए विषय सुख पुन: पान करने होते हैं, जो श्रेष्ठ 
जनों को सर्वथा अयोग्य हैं। संक्षिप्त सार यह है कि जो वान्त भोगों को फिर से भोगने को इच्छा 
नहीं करता, वही वास्तव में सच्चा भिक्षु होता है। 


उत्थानिका--- अब पृथ्वी, जल एवं अग्नि की रक्षा के विषय में कहते हैं-- 
पुढविं नखणे न खणावए, 

सीओदगं न पिए न पिआवए। 
अगणिसत्थं जहा सुनिसिअं, 

तंन जले न जलावए जे स भिक्‍्खू॥२ ॥ 


४२१ ] दशबैकालिकसूत्रम- [ दशमाध्ययनम्‌ 


पृथिवीं न खनेत्‌ न खानयेत्‌, 
शीतोदकं न पिबेत्‌ न पाययेतू। 
अग्निशस्त्र यथा सुनिशितं, 
तंन ज्वलेद न ज्वालयेद यः सः भिक्षु॥२॥ 

पदार्थान्वय:-- जे-जो पुढकिं-पृथ्वी काय को न ख्णे-स्वयं नहीं खोदता तथा न 
रखणाबए- औरो से नहीं खुदबाता सीओदगं-कच्चा जल न पिए-न स्वयं पीता है और न पिआवए- 
न औरों को पिलाता है सुनिसिअं-तीक्ष्ण सत्थं जहा-खड्ग आदि शस्त्र के समान अगणिं-अग्मनि 
को न जले-न स्वय जलाता है तथा न जलावए-औरों से भी नहीं जलवाता स-वह भिक्खू-भिक्षु 
होता है। 

मूलार्थ--जो व्यक्ति, सचित्त पृथ्वी को न स्वयं खनता और न दूसरों से खनवाता 
तथा सचित्त जल न स्वयं पीता और न दूसरों को पिलाता तथा तीकणशस्त्र तुल्य अग्नि को 
न स्वयं जलाता और न दूसरों से जलवाता है, वही सच्चा भिक्षु कहलाता है। 

टीका---जो सचित्त पृथ्वी का अपने आप खनन नहीं करता और लोगों से प्रेरणा द्वारा 
खनन नहीं करवाता एव स्वयमेव खनन करने वाले अन्य लोगों का अनुमोदन भी नहीं करता 
तथा जो सचित्त जल का स्वयं पान नहीं करता, औरों से पान नहीं करवाता एवं स्वयमेव पान 
करने वाले औरों का अनुमोदन भी नहीं करता। जो खड्गादि शस्त्रों के समान अतीव तीक्ष्ण 
अग्नि को स्वयं प्रज्वलित नहीं करता, औरों से प्रज्बलित नहीं करवाता एवं स्वयमेव प्रज्वलित 
करने वालों का अनुमोदन भी नहीं करता अर्थात्‌-- जो पृथ्वी, जल एवं अग्नि की तीन करण 
और तीन योग से हिंसा नहीं करता, वह संसार में सच्चा साधु होता है | यदि यहाँ यह शड्भा की 
जाए कि, जो यह षट्‌ काय का विषय सभी अध्ययनों में प्रतिपादन किया गया है, सो क्‍या 
युनरुक्ति दोष नहीं है। उत्तर में कहना है कि तदुक्तानुष्ठान में पूर्णतया तत्पर होने से ही भिक्षु होता 
है, सो भिक्षु-भाव की स्पष्टत: सिद्धि के लिए ही उक्त विषय का बार-बार कथन किया है। 
अत: यहाँ अणुमात्र भी पुनरुक्ति दोष नहीं है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार वायुकाय और वनस्पतिकाय की यत्रा के विषय में कहते हैं :-- 


अनिलेण न वीए न वीयावए, 

हरियाणि न छिंदे न छिंदावए। 
बीआणि सया विवज्जयंतो, 

सचित्तं नाहारए्‌ जे स भिकक्‍्खू॥३ ॥ 
अनिलेन न व्यजेद्‌ न व्यजयेत्‌, 

हरितानि न छिन्द्यात्‌न छेदयेत। 
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वीजानि सदा विवर्जयन्‌, 
सचित्तं नाहारयेद्‌ यः सः भिक्षु: ॥३ ॥ 


परदार्थान्वय:--- जे-जों अनिलेण-थायुव्यक्षक आदि पंखे से न 'श्ीए-स्वयं हवा नहीं 
करता न खीयावए- औरों से हवा नहीं करवाता तथा जो हरियाणि-हरित काय का न छिंदे-स्वयं 
छेदन नहीं करता न छिंदाबए- औरों से छेदन नहीं करवाता तथा जो बीआणि-बीजों को सया-सदैबव 
विवजयंतो-वर्जता हुआ सचित्तं-सचित्त पदार्थ का नाहारए-आहार नहीं करता स-वही भिकक्‍्खू- 
भिक्षु होता है। 

मूलार्थ--जो पंखे आदि से न स्वयं हवा करता है और न दूसरों से करवाता है 
तथा जो हरित काय का न स्वयं छेदन करता है एवं न औरों से करवाता है और जो 
बीजादि का सचित्त आहार न स्वयं करता है, न औरों से करवाता है, वही सच्चा भिक्षु 
कहलाने योग्य होता है। 

टीका-- जो महानुभाव, महापुरुष बनने की इच्छा से भिक्षु-पद धारण करते हैं, 
उनका कर्त्तव्य है कि वे न तो स्वयं किसी पंखे आदि से हवा करें, न औरों से करवाएं और न 
अनुमोदन करें तथा वनस्पति काय का न स्वयं छेदन करें, न औरों से करवाएँ और न अनुमोदन 
करें तथा यावन्मात्र बीज, पुष्प, फलादि का सचित्त आहार न स्वयं करें, न औरों को करने की 
आज्ञा दे और न करने वालों का अनुमोदन करें। भाव यह है कि साधु को वायु एवं वनस्पति की 
किसी प्रकार से भी हिंसा नहीं करनी चाहिए । 


उत्थानिका-- अब सूत्रकार औद्देशिक आदि आहार का परित्याग बतलाते हैं:-- 
वहणं तसथावराण होइ, 
पुढवीत्तणगकट्ठनिस्सिआण्ं । 
तम्हा उद्देसिअ न भुंजे, 
नोवि पए न पयावए जे स भिक्खू॥ ४॥ 


वधनं त्रसस्थावराणां भवति, 
पृथिवीतृणकाष्ठनिश्रितानाम्‌ । 
तस्मादौद्देशिकं न भुज्जीत, 
नापि पचेत्‌ न पाचयेत्‌ यः सःभिक्षु: ॥ ४ ॥ 


पदार्थान्बय:-- भोजन तैयार करते समय पुढबी तण कट्ठनिस्सिआणं- पृथ्वी, तृण, 
काष्ट के आश्रित रहे हुए तसथाबराण-त्रस और स्थाबर जीवों का बहणं-वध होता है तम्हा- 
इसलिए जो-जो साधु उद्देसियं-औद्देशिक आहार को न भुंजे-नहीं भोगता है तथा जो नोबि पए- 
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न स्वयं पकाता है न पयावए-न औरों से पकवाता है स-वह भिक्खू-भिक्षु है| 


मूलार्थ-- भोजन पकाते हुए पृथ्वी, तृण, काठ आदि की निश्राय में रहने वाले 
तरस और स्थावर जीयओं का बध होता है, अतएब जो औद्देशिक आदि आहार नहीं भोगता 
है, अन्नादि स्वयं नहीं पकाता है तथा दूसरों से भी नहीं पकवाता है, वही आदर्श साधु 
होता है। 


टीका--- इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया गया है कि औद्देशिक आदि 
दुराहारों के परित्याग से त्रस और स्थावर जीवों का भली भांति रक्षण होता है। साधु का नाम रख 
कर जब आहार तैयार किया जाएगा, तब भूमि, तृण और काठ आदि के आश्रय में रहे हुए त्रस 
और स्थाबर जीवों का वध हो जाएगा। अतः उक्त जीबों की रक्षा के लिए मुनि औद्देशिक आदि 
आहारों का आसेवन न करे और स्वयं भोजन न पकाए; औरों से प्रेरणा कर के भी न पकवाए 
तथा स्वयमेव पकाते हुए अन्य लोगों का अनुमोदन भी न करे | कारण कि आहार की विशुद्धता 
पर ही भिक्षु की विशुद्धता है। यह सर्वमान्य बात है कि जैसा आहार होता है, बैसा मन होता है 
और जैसा मन होता है, वैसा ही आचरण होता है । हिंसाजन्य आहार, हिंसावृत्ति जागृत कर, साधु 
को वास्तत्रिक पथ से पराड्मुख कर देता है। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार संवर आदि का उपदेश देते हैं:-- 
रोइअ  नायपुत्तवयणे, 
अत्तसमे मन्निज छप्पि काए। 
पंच य फासे महतव्वयाइं, 
पंचासवसंबरे जे स भिकक्‍्खू।॥५ ॥। 
रोचयित्वा ज्ञातपुत्रवचनं, 
आत्मसमान्‌ मन्येत षडपि कायान्‌ । 
पंच च स्पृशेत्‌ महाव्रतानि, 
पंचाश्रवसम्वृतों यः सः भिक्षु:॥५॥ 
पदार्थान्वय:-- जे-जो नायपुत्तवयणे-ज्ञातपुत्र बचनो को रोडअ-प्रिय जान कर 
पंचासवसंवरे-पंच आश्रत्नों का निरोध करता है छप्पिकाए-छ : काय के जीवों को अत्तसमे- 


अपनी आत्मा के समान मन्निज-मानता है य-तथा पंच-पाँच महत्वयाइं-महाज़तों को फासे- 
पूर्णरूप से पालता है स-बह भिव्खू-भिक्षु है। 


मूलार्थ--जो भव्य जीव ज्ञातपुत्र भगवान्‌ महावीर के प्रवचनों पर अटल श्रद्धा 
रख कर, पाँच आश्रवों का निरोध करता है और षट्काय के जीबों को अपनी आत्मा के 
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समान प्रिय समझता है तथा पाँच महात्रतों का यथावत्‌ स्पर्शन-पालन करता है, बह 
भिक्षुपद-वाच्य होता है| 

टीका-- इस काव्य में भी भिक्षु के गुण वर्णन किए गए हैं। यथा-- जो व्यक्ति 
भगवान्‌ महावीर स्वामी के कल्याण पथ प्रदर्शक सुपवित्र प्रवचनों पर ' श्रद्धा सकल सुख मूल 
है, श्रद्धा बिना सब धूल है' की नीति को लेकर पूर्ण श्रद्धा रखता है तथा पृथ्वीकाय आदि 
घट्काय अर्थात्‌ संसार के छोटे बड़े सभी जीवों को अपनी आत्मा के समान सुख-दुःख के योग 
से सुखी-दुखी होने वाले समझता है, विधिपूर्वक अहिंसा आदि पाँचों महाक्रतों को प्राणों की 
बाजी लगाकर सर्वथा निर्दोष रीति से पालन करता है और आत्मसरोवर को कलुषित करने वाले 
प्रमादादि पाँच आश्रवो के गंदे नालों का भी निरोधन करता है तथा चंचल घोड़े के समान इधर- 
उधर भटकाने वाली पाँचों इन्द्रियों को भी भली भांति वश में रखता है, वही वास्तव में भिक्षु 
होता है । भाव यह है कि जब श्री भगवान्‌ के प्रवचन विधि, ग्रहण और भावतना द्वारा प्रिय किए 
हुए होगे, तो फिर वह आत्मा तदनुसार अवश्य क्रिया करने लगेगी, जिससे फिर उसकी भाव 
भिक्षु संज्ञा हो जाती है। 


उत्थानिका--- अब कषाय परित्याग के विषय में कहते हैं :-- 

चअत्तारि वमे सया कसाए, 

धुवजोगी हविजज  बुद्धवयणे। 
अहणे निज्ञायरुवरयए, 

गिहिजोगं परिवज्जए जे स भिक्‍्खू।॥द ॥ 
चतुरो बमेत्‌ सदा कषायान्‌, 

भ्रुवयोगी भवेत्‌ बुद्धवचने । 
अधनो.  निर्जातरूपरजत:, 

गृहियोगं परिवर्जयेत्‌ य: सः भिक्षु: ॥६॥ 


पदार्थान्वय:-- जे-जो सया-सदा चत्तारि-चार कसाए-कषायों को वमे-त्यागता है 
बुद्धवयणे-श्री तीर्थंकर देवों के प्रवचनों में धुबजोगी-धुवयोगी हविज्ज-होता है अहणे-धन से 
रहित अकिंचन है निज्जायरूवरयए-चाँदी और सुवर्ण का त्यागी है मिहिजोगं-गृहस्थों के साथ 
अधिक संसर्ग भी परिवज्जए-नहीं करता है स-वह भिक्खू-भिक्षु है। 

मूलार्थ--चारों कषायों का परित्याग करने वाला, तीर्थंकर देवों के प्रबचनों में 
शुवयोगी रहने वाला, धन चतुष्पदादि एवं सुबर्ण चाँदी आदि के परिग्रह से अपने को 
मुक्त रखने बाला तथा गृहस्थों के साथ संस्तब और परिचय नहीं करने वाला, वीर पुरुष 
ही भिक्षु होता है। 
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टीका--- जिस सत्यपुरुष ने क्रोध, मान, माया और लोभ का परित्याग कर दिया है, 
श्री तीर्थंकर देवों के प्रतिपादित बचनों में ध्रुवयोगी हो गया है। चतुष्पदादि धन से तथा सुबर्ण 
आदि से अपने को सर्वधा अलग कर लिया है तथा गृहस्थों के साथ विशेष परिचय रखना भी 
छोड़ दिया है, इतना ही नहीं किन्तु जो गृहस्थों के व्यापार से भी सदा अलग रहता है, वही सच्चा 
भिक्षुक है। क्योंकि भिक्षुपद आत्म-विकास पर अबलम्बित है और आत्म-विकास के साधन ये 
ऊपर बताए हुए हैं। सूत्र मे जो 'बुद्धवयणे ' ससमी विभक्ति का रूप दिया है, वह टीकाकार के 
मत से तृतीया विभक्ति के अर्थ में है। यथा-- ' तीर्थंकर बचनेन ध्रुवयोगी भवति यथागममेबेति 
भाव; '-- “श्री तीर्थंकर देवों के वचन से ध्रुवयोगी होता है, जैसा कि आगम में प्रतिपादन 
किया है '। 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार समदृष्टि बनने का उपदेश देते हुए कहते है :-- 


सम्महिद्ठी सया अमूढे, 
अत्थि हु नाणे तवे संजमे अ। 
तवसा धुणड पुराणपाववगं, 
मणवयकायसुसंवुडे जे स भिक्खू।॥।७ ॥ 


सम्यगूदृष्टि: सदा अमूढ:, 

अस्ति हि ज्ञानं तपः संयमश्न। 
तपसा धुनोति पुराणपापकं, 

मनोवच: कायसुसम्वृत: य: सः भिक्षु: ॥७॥ 


पदार्थान्वय:-- जे-जो सम्महिद्ठी-सम्यग्‌ दृष्टि है सथा-सदा अमूढे-अमूढ( चतुर ) है 
हु-निश्चय से नाणे-ज्ञान तबे-तप अ-और संजमे-संयम अत्थि -है, ऐसा मानता है 
मणवयकायसुसंबुडे-मन, वचन और काय से सम्वृत है तथा तबसा-तप से पुराणपावगं-पुराने 
पाप कर्मों को धुणइ-नष्ट करता है स-वह भिकक्‍्खू-पभिक्षु है। 

मूलार्थ--जो सम्यग्‌ दर्शी है, सदा अमूढ़ है, ज्ञान, तप और संयम का विश्वासी 
है, मन, वचन और काय को सम्बृत करता है तथा तपश्चर्या द्वारा पुरातन पापकर्मों को 
आत्मा से पृथक्‌ करता है, वही भिक्षु होता है। 

टीका-- जिन की आत्मा में सम्यगूदर्शिता का शान्त समुद्र हिलोरें लेता रहता है, 
अर्थात्‌ जिनके चित्त में कभी किसी प्रकार का भी विक्षेप नहीं होता। जिनके हृदय में लोक- 
मूढ़ता, देव मूढ़ता आदि से कभी विमूढ़ता नहीं आती। जो हेय, ज्ञेय, उपादेय रूप पदार्थों के 
विज्ञापक ज्ञान के कर्म मल को दूर करने के लिए जल के समान बाद्वाभ्यन्तर भेद बाले तप का 


दश्शमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ ४२६ 


'एवं नवीन कर्मों के निरोध करने वाले संयम का अस्तित्व दृट-विश्वास से स्वीकार करता है तथा 
जो मन बचन और काय को त्िगुप्ति द्वारा भली भांति सम्वृत्त करता है और उग्र तप द्वारा अनेक 
जन्मार्जित पाप-मल को अपनी पत्रिन्न आत्मा से दूर करता है, वही वास्तब में भिक्षु होता है। 
सूत्रकार ने जो यह ज्ञान, तप और संयम पर विश्वास रखने पर बल दिया है, वह बड़ी ही दूर- 
दर्शिता है। क्योंकि बिना विश्वास के कुछ नहीं होता। प्रथम विश्वास होता है और फिर तदनुसार 
आचरण होता है। चारित्र मन्दिर की बुनियाद विश्वास की भूमि पर रकक्‍्खी गई है। 
जत्थानिका-- अब अशनादि चार आहारों को रात्रि में न रखने के विषय में 
कहते हैं :-- 
तहेव असर्णं पाणगं बा, 
विविहू॑ खाइमं॑ साइम॑ं लभित्ता। 
होही अट्डो सुए परे वा, 
तंन निहेन निहावए जेस भिक्खू।॥८ ॥ 
तथेव अशनं पानक॑ वा, 
विविध खाद्य स्वाद्य  लब्ध्वा। 
भविष्यति अर्थ: श्व: परस्मिन्‌ वा, 
तत्न निदध्यात्‌ न निधापयेत्‌ यः सः भिक्षु: ॥८ ॥ 


पदार्थान्वय:--- तहेव-इसी प्रकार जे-जो असर्णं-अशन पाणगं-पानी वा-और 
बिविहं-नाना प्रकार के रखाडमं-खाद्य साइमं-स्वाद्य पदार्थ लभित्ता-प्राप्त कर सुए-यह कल के 
वा-अथवा परे-परसों के अट्डो-प्रयोजनार्थ होही-होगा, इस प्रकार विचार कर त-उक्त पदार्थों को 
न निहे-बासी नहीं रखता है तथा न निहाबए- औरों से बासी नहीं रखवाता है स-वह भिक्‍्खू- 
भिक्षु है। 

मूलार्थ--जो ब्रती अशन, पान, खादिम और स्वादिम पदार्थों को पाकर ' यह 
कल तथा परसों के दिन काम आएगा ' इस विचार से उक्त भोज्य पदार्थों को न स्वयं रात्रि 
में बासी रखता है और न औरों से बासी रस्बवाता है, वही भिक्षु होता है। 

टीका-- इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया गया है कि जो साधु अपनी 
इच्छानुसार अशन पानादि चतुर्विध आहार को प्राप्त करके ' यह पदार्थ कल तक या परसों तक 
काम में आ सकेगा, अत; इन पदार्थों का रात्रि में रखना आवश्यक है ' ऐसे पुरुषार्थ-हीन एवं 
लालची विचारों से उक्त पदार्थों को स्वयं रात्रि में रखता है और दूसरों से प्रेरणा करके रखबाता 
है तथा रखने वालों का समर्थन करता है, वह कदापि साधु नहीं हो सकता। सच्चा साधु वही है, 
जो अच्छे से अच्छे सरस पदार्थों के मिल जाने पर भी रात्रि में रखता-रखबाता एवं अनुमोदन 
नहीं करता है । कारण यह है कि साधु की उपमा पक्षी से दी गई है । जिस प्रकार पक्षी श्ुधा लगने 


डे२७ ] दश्वैकालिकसूत्रम- [ दशमाध्ययनम्‌ 


पर इधर-उधर घूम-फिर कर अपनी प्रकृति के योग्य भोजन से पेट भर लेता है, किन्तु भविष्य 
के लिए कुछ संग्रह करके नहीं रखता, ठीक इसी प्रकार साधु भी जो कुछ अपने योग्य मिलता 


है उससे क्षुधा निवृत्ति कर लेता और कभी किसी भोज्य पदार्थ का संग्रह करके नहीं रखता है। 
आत्मदर्शी बनने के लिए ममता का त्याग करना आवश्यक है। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार समानधर्मी साधुओं को भोजानार्थ निमंत्रित करने का 
सदुपदेश देते हैं :-- 
तहेव असण्ं पाणगं वा, 
विविहं खाइमं साइमं॑ लभित्ता। 
छंदिअ  साहम्मियाण भुंजे, 
भुच्चा सज्ञायरए जे स भिकक्‍्खू।॥९ ॥ 
तथैबव अशनं पानकं॑ वा, 
विविध खाद्य स्वाद्य लब्ध्वा। 
छन्दित्वा समानधार्मिकान्‌ भुंक्ते, 
भुक्‍त्वा च स्वाध्यायरत: य: सः भिक्षु:॥९॥ 


पदार्थान्ययः-- तहेव-उसी प्रकार जे-जो असणं-अन्न पाणगं-पानी बा-और विविहे- 
नाना प्रकार के साड़मं-खाद्य और साइमं-स्वाद्य पदार्थ को लभित्ता-प्राप कर साहम्मियाण- 
स्वधर्मी साधुओ को छंदित्ता-निमंत्रित करके हो भुंजे-खाता है तथा भुच्चा-खाकर सज्झायरए- 
स्वाध्याय तप में रत हो जाता है स-वही भिक्खू-भिक्षु होता है। 


मूलार्थ--जो अशनादि चतुर्विध आहार के मिलने पर, अपने समान- धर्मी 
साधुओं को भोजनार्थ निमंत्रित करके ही आहार करता है और आहार करके श्रेष्ठ स्वाध्याय 
कार्य में संलग्न हो जाता है, वही सच्चा साधु होता है। 


टीका-- इस काव्य में वात्सल्य भाव का दिग्दर्शन कराया गया है । यथा-- गृहस्थों 
के घरों से अन्न-पानी आदि चतुर्विध आहार के प्राप्त होने पर, अपने समान धर्म पालन करने 
वाले साथी साधुओं को भोजन का निमंत्रण देकर ही साधु को स्वयं भोजन करना चाहिए तथा 
भोजन करके शीघ्र ही सर्वश्रेष्ठ स्वाध्याय कार्य में लग जाना चाहिए । क्योंकि सच्चे भिश्लु का 
यही मार्ग है। उपर्युक्त नियम से वात्सल्य भाव और स्वाध्याय विषयक तल्लीनता पर पूर्ण 
प्रकाश पड़ता है। देखिए सूत्रकार ने कितना ऊँचा आदर्श रक्खा है। अकेले खाने को कितना 
निषिद्ध कथन किया है और भोजन के पश्चात्‌ प्रमाद के वश होकर सो जाने का एवं इधर- 
उधर की निन्दा-विकथा करने का कितना मार्मिक खण्डन किया है ? 


ााााााआआआााााणणणणाणाानाणाआनानाणणाणणणणणणनणनाणणणणणणाणाथाभामकाा८ंभ भक्त सइइइइइ कल. लल-__ ३ ललल्‌लु 
दश्माध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ ४२८ 


उत्थानिका- अब साधु को सदा उपशान्त रहने का उपदेश दिया जाता है :- 
नय वुग्गहियं कहं कहिज्जा, 
न य कुप्पे निहुंदिए पसंते। 
संजमेधुवजोगजुत्ते 
उबसंते अविहेडए जे स भिक्‍्खू।॥१० ॥ 
नच व्युदग्राहिकां कथां कथयेत्‌, 
न अ कुप्येत्‌ निभृतेन्द्रिय: प्रशान्त:। 
संयमे भ्रुवयोग. युक्तः, 
उपशान्त: अविहेठक: य: स: भिक्षु: ॥१०॥ 


पदार्थान्वय:- जे-जो बुग्गहिआं-क्लेश उत्पन्न करने वाली कहँ-कथा न य कहिज्ा- 
नही करता न य कुप्पे-किसी पर क्रोध नहीं करता निहुडंदिए-इन्द्रियों को चचल नहीं होने देता 
पसंते-सदा प्रशान्त रहता है संजमे धुबजोगजुत्ते-संयम में तीनों योगो को ध्ुज॒ रूप से जोडता है 
उबसते-कष्ट पड़ने पर आकुल-व्याकुल नहीं होता है अविहेडए'-उचित कार्य का कभी अनादर 
नही करता है स-वही भिक्खू-भिक्षु है। 


मूलार्थ--क्लेशोत्पादक वार्तालाप नहीं करने बाला , शिक्षा दाता पर क्रुद्ध नहीं 
होने वाला, मन एवं इन्द्रियों को सदा स्थिर रखने वाला, पूर्ण रूप से शान्त रहने बाला, 
संयम-क्रियाओं में शुव-योग जोड़ने वाला , कष्ट पड़ने पर आकुलता और स्वोचित कार्य 
का अनादर नहीं करने बाला, व्यक्ति ही सच्चा साधु कहलाता है। 


टीका- इस काव्य मे चारित्र को लक्ष्य करके कहा गया है कि जो साधु परस्पर 
कलह उत्पन्न करने वाली कथा-वार्ता नही करता, गलती हो जाने पर गुरूजनों के शिक्षा देते 
समय चित्त में क्रोध नहीं लाता; अपनी इन्द्रियों को कठोर नियंत्रण से संयम की सीमा से बाहर 
नहीं जाने देता; मोह-ममता के वेग से चित्त को कभी नहीं विचलित करता है | स्वीकृत सयम 
से मनोवाक्‌ काय तीनों योगों में से किसी एक योग को भी कदापि नहीं हटाता, आकस्मिक भय 
के आने पर चपलता एव आकुलता नहीं करता, समय आने पर स्वयोग्य कार्य के करने से कभी 
आना-कानी (उपेक्षा बुद्धि) करके अलग नही होता; वही वास्तव मे स्व-पर-तारक-पद- 
वाच्य भिक्षु बनता है। 


उत्थानिका- अब सूत्रकार कटु-बचन एवं ताड़न-तर्जन कों समभाव से सहने का 
उपदेश देते हैं :- 





१ अखिश्वेठ न ऋचिदुखितेडभारदक्षात्‌ । क्रोधादीता विश्लेषक ड्रत्यन्ये। 
४२९ ] 'दशरवैकालिकसूत्रम- [ दशमाध्ययनम्‌ 


जो सह हु गामकंटए, 

अक्कोसपहारतज्जणाओ अञ। 
भयभेरवसहसप्पहासे ., 

समसुहदुक्खसहे अ जे स भिक्खू।॥११॥ 
यः सहते खलु ग्रामकण्टकान्‌, 

आक्रोश प्रहारतर्जनाश्व । 
भयभेरवशब्दस प्रहासे + 

समसुख दुःखसहश्च यः सः भिक्षु:॥११॥ 


पदार्थान्वयय:-- जे-जो गामकंटए-इन्द्रियों को कटक के समान दुःख उत्पन्न करने 
वाले अक्कोसपहारतजणाओ- आक्रोश, प्रहार और तर्जनादि को सहड़- सहन करता है अ-तथा 
जो भयभेरवसहसप्पहासे- अत्यन्त भय के उत्पन्न करने वाले बेतालादि के अट्टृहास आदि शब्द 
जहाँ होते हों, ऐसे उपसर्गों के होने पर समसुह-दुक्खसहे-सुख और दुःखों में समभाव रखता है 


स-वही भिक्‍्रबू-भिक्षु होता है। 


मूलार्थ--जो महापुरुष श्रोत्र आदि इन्द्रियों को कण्टक तुल्य पीडा देने बाले 
आक्रोश, प्रहार और तर्जना के कार्यों को शान्ति से सहन करता है तथा जो अत्यन्त 
भयकारी अट्टटहास आदि शब्द वाले उपसर्गों के आने पर सुख-दुःखों को समविचार से 
सहन करता है, वही भिक्षु होता है। 


टीका-- इस काव्य में भी साधु के गुणों का वर्णन किया गया है । यथा जो महात्मा, 
इन्द्रियों को कंटक के समान घनघोर पीड़ा पहुँचाने वाले आक्रोश -''तूकार रेकार'' आदि 
क्षुद्रवचन, प्रहार-- चाबुक आदि द्वारा की गई मार-पीट, तर्जना-- असूया आदि के कारण से 
टेढ़ा मुँह करके अर्थात्‌-- भृकुटि चढ़ाकर अंगुली या बैंत आदि दिखाकर झिड़कना-- इत्यादि 
को शान्त होकर सहन करता है तथा जिस स्थान पर भूत आदि देवों के अत्यन्तरौद्रभयोत्पादक 
शब्द वीभत्स अट्टहास हों, ऐसे उपसर्गों के हो जाने पर सुख अथवा दु:ख को समभाव से सहन 
करता है अर्थात्‌-- श्मशान आदि भयानक स्थानों में ठहरा हुआ देवों द्वारा भीषण उपसर्गों के 
होने पर भी ध्यानवृत्ति से स्खलित नहीं होता; वही वास्तव में जगत्पूज्य भिश्चु होता है। कारण कि 
उपसर्गों को सहन करना शूरवीर और धैर्यशाली आत्माओं का ही कार्य है। जो धीर आत्माएँ 
उपसर्गों को शान्तिपूर्बक सहन करती हैं और सुख-दुःख में एक सी विचार धारा रखती हैं, वे 
स्वशक्ति विकास के पथ पर अग्रसर होकर, शीघ्र ही स्वोद्देश्य की पूर्ति करती हैं। 


उत्थधानिका--- अब फिर इसी उक्त विषय को स्पष्ट करते हैं:-- 


७७७७७७७७४७७४७७७४७एएछएरश्र्र//शशशशआशआशआआआआआआआेााांंाआाणा४ंध७णाााणणाणणाभंधांगाआ अब बकंध कक कक इतर कबब कप उबर छ इन .४ जलन बला 3. 
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पडिमं पडिवज्जिआ मसाणे, 

नो भीयए भयभेरवाईइं दिअस्स। 
विविहगुणतवोरए अनिच्चयं, .. 

न सरीरं चाभिकंखए जे स भिक्‍्खू।॥१२॥ 
प्रतिमां प्रतिपद्य शमशाने, 

न विभेति भयभेरवानि दृष्टा। 
विविधगुणतपोरतश्च॒ नित्यं, 

न शरीरं च अभिकांक्षते यः सः भिक्षु: ॥१२॥ 


पदार्थान्ययः-- जे-जो मसाणे-शमशान में पडिमं-प्रतिमा को पडिबज्जिआ- अद्भीकार 
करके वहाँ भयभेरबाइं-अतीव भय के उत्पन्न करने वाले बैतालिक देवों के रूपों को दिअस्स- 
देखकर नो भीयए-भयभीत नही होता है अ-तथा निच्चं-सदाकाल विविहगुणतवोरए-नाना 
प्रकार के मूल एबं उत्तर गुणों मे वा तप में रत रहता है तथा सरीरें-शरीर की भी ममता पूर्वक न 
अभिकंखए-इच्छा नहीं करता है स-व भिवखू-भिक्षु है 

मूलार्थ--जो साधुप्रतिमा को अड्रीकार करके श्मशान भूमि में ध्यानस्थ हुआ, 
भूत-पिशाचादि के भयंकर रूपों को देख कर भयभीत नहीं होता तथा नानाविध मूल 
गुणादि एवं तपादि के विषय में अनुरक्त हुआ और तो क्‍या, शरीर तक की भी ममता नहीं 
करता, वही मोक्ष-साधक भिक्षु होता है। 

टीका-- मो क्ष- प्रेमी साधु, जब अपने साधु-धर्म की मासिक आदि प्रतिमा को ग्रहण 
करके, श्मशान भूमि में ध्यान लगा कर खड़ा हो और यदि वहाँ बेताल आदि देवों के अतीव 
भयानक रूपों को देखे, तो उसे चित्त में अणुमात्र भी भय नहीं करना चाहिए , किन्तु नाना भाँति 
के मूल गुणादि एवं तप आदि के विषय में भली भाँति रत हो जाना चाहिए। जिससे घोरातिघोर 
उपसर्गों के होने पर भी शरीर पर किसी प्रकार का ममत्व भाव नहीं हो सके | क्योंकि , ममत्व 
भाव के परित्याग से ही पूर्ण आत्म विकास होता है। आत्म बिकास से ही साधु में सच्ची साधुता 
स्थित होती है यहाँ साधु प्रतिमा का उल्लेख केवल सड्ढलेत रूप से है। इसका विशेष विवरण श्री 
दशाश्रुतस्कन्ध सूत्र में किया गया है; अत: इस विषय के जिज्ञासु पाठक वहाँ देखें। 

उत्थानिका-- अब, साधु को पृथ्वी की उपमा से उपमित करते हैं :-- 


असइं वोसट्टचत्तदेहे, 

अकुट्टे व हए व लूसिए वा। 
पुडविसमे मुणी हविज्जा, 

अनिआणे अकोउहल्ले जेस भिकक्‍्खू॥९१३॥ 
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असकृत्‌ च्युत्सृष्टत्यक्तदेह:, 
आक्कुष्टो वा हतो वा लूषितो ( लुश्लितो ) वा। 
पृथ्चिवीसमो मुनिर्भवेत्‌, 
अनिदान: अकुतूहलो यः स: भिक्षु: ॥१३॥ 

पदार्थान्वय: --- जे-जो मुणी-मुनि असइं-सर्वकाल में बोसट्ड॒अत्तदेहे-शरीर पर राग 
द्ेष नहीं करता तथा शरीर को आभूषणों से अलंकृत नहीं करता है अकुड्ड-आक्रोशित हुआ बा- 
किंवा हए-दंडादि से हत हुआ वा-किंवा लूसिए-खड्गादि से घायल हुआ भी पुढविसमे-पृथ्थी 
के समान क्षमाशील हविज्ञा-होता है और अनिआणे-किसी तरह का निदान नहीं करता है 
अकोउ्ह छ्ले-नृत्य आदि में अभिरूचि नहीं रखता स-वही भिक्खू-भिक्षु होता है। 

मूलार्थ--यदि सच्चा साधु बनना है तो अपने शरीर पर किसी भी दशा में 
रागादि का प्रतिबन्ध नहीं रखना चाहिए तथा किसी के झिड़कने पर, मारने-पीटने एवं 
घायल करने पर भी, पृथ्वी के समान क्षमा वीर होना चाहिए तथा निदान और कुतूहल से 
भी सदैव पृथक्‌ रहना चाहिए। 

टीका-- संसार में सर्व श्रेष्ठ साधु बही होता है, जो सदैव अपने शरीर के प्रतिबन्धों 
से रहित होता हुआ, सुन्दर वस्त्राभूषणों से शरीर को विभूषित नहीं करता तथा जो किसी उद्दण्ड 
व्यक्ति के कठोर वचनों से ताड़न तर्जन करने पर, लकड़ी आदि से मार पीट करने पर एवं तलवार 
आदि शस्त्रों से छेदन- भेदन करने पर भी मधुर हँसता है और सर्वसहा पृथ्वी के समान एक रूप 
से सभी प्रहारों को क्षमाभाव से सहन करता है तथा जो अपने क्रिया काण्ड के भावी फल की 
कदापि निदान से आशा नहीं करता है अर्थात्‌-- सदा निष्काम क्रिया करता है तथा जो नाटक 
और खेलो को देखने का भी कुतृहल नहीं करता । कारण कि ये सभी उपर्युक्त क्रियाएँ, मोहनीय 
कर्म उत्पन्न करने वाली हैं। मोहनीय कर्म, वह अमावस्या का घनान्धकार है, जिसमें साधुत्व रूप 
सुधवल चन्द्रमा उदित नहीं हो सकता। अत: साधुओ को ये क्रियाएँ सभी प्रकार से त्याज्य हैं। 

उत्थानिका-- अब फिर इसी विषय पर कथन किया जाता है :-- 


अभिभूअ काएण परीसहाईं, 
समुद्धरे जाइपहाउ अप्पयं। 
विद्तत्तु जाई मरणं महब्भयं, 
तवे रए सामणिए जे स भिक्‍्खू।॥१४॥ 
अभिभूय कायेन परीषहान्‌, 
समुझद्धरेत्‌ जातिपथात्‌ आत्मानम्‌। 
विदित्वा जातिमरणं महाभयं, 
तपसि रत: श्रामण्ये यः सः भिक्षु: ॥१४॥ 
दर्शाष्ययवम्‌ ) ....... ह्दीभावासेकासहितम्‌ ॥ » 7 झर 


पदार्थान्वय:-- जे-जो काएण-शरीर से परीसहाइं-परीषहों को अभिभूअ-जीत 
करके अप्पयं-अपनी आत्मा का जाडपह्ाउ-जाति पथ से समुद्धरे-उद्धार करता है तथा जाईमरणं- 
जन्म मरण रूप संसार के मूल को महब्भयं-महाभयकारी विद्धत्तु-जान करके. सामणिए-श्रामण्य 
भाव के योग्य तबे-तप में रए-रत होता है स-वही भिक्‍्खू-भिक्षु है। 

मूलार्थ--शरीर द्वारा परीषहों को जीत कर अपनी आत्मा को संसार-मार्ग से 
अलग हटाने वाला तथा जन्म मरण के महान्‌ भय को जान कर चरित्र एवं तप में रत रहने 
बाला भिक्षु ही संसार में पूज्य होता है। 

टीका-- इस सूत्र में कहा गया है कि जो साधु, अपने शरीर द्वारा सभी प्रकार के 
अनुकूल एवं प्रतिकूल परीषहों को सहन करता है, वह संसार मार्ग से अपनी आत्मा का उद्धार 
कर लेता है। तथैव जो जन्म मरण से उत्पन्न होने वाले अतीब रौद्र भय के स्वरूप को सम्यगू 
प्रकार से समझ कर संयमतवृत्ति के योग्य तप कर्म में रत हो जाता है, वही सच्चा भिक्षु पद प्राप्त 
करता है। क्योंकि परीषहों को वही वीरों के बीर महापुरुष सहन कर सकेंगे, जो कि संसार चक्र 
से पूर्णतया भयभीत होंगे । सूत्रकार ने जो शरीर द्वारा परीषहों का जीतना बतलाया है, उसका यह 
कारण है कि केवल मन के चिन्तन और वचन के उच्चारण मात्र से ही परीषह नहीं जीते जा 
सकते; किन्तु शरीर द्वारा ही परीषह जीते जा सकते हैं। अतएवं जब साधु शरीर से परीषहों को 
जीतेगा, तभी चारित्र धर्म की सिद्धि होगी एवं अपना उद्धार होगा। यद्यपि सिद्धान्त की नीति से 
परीषह जयन में मन और वचन की दृढ़ता भी अत्यावश्यक है, तथापि परीषह सहन में मुख्यतया 
शरीर ही लिया जाता है। 


उत्थानिका--- अब हस्त पादादि की यत्रा के विषय में कहते हैं :-- 
हत्थसंजए पायसंजए, 
वायसंजए संजएडंदिए | 
अज्झप्पएए. सुसमाहिअप्पा, 
सुत्तत्थं च विआणइ जे स भिकक्‍्खू।।१५ ॥ 


हस्तसंयतः पादसंयत:, 
वाकूसंयत: संयतेन्द्रिय: । 
अध्यात्मरत: सुसमाहितात्मा, 


सूत्रार्थ च विजानाति यः सः भिक्षु:॥१५॥ 


पदार्थान्वय:-- जे-जो व्यक्ति हत्थसंजए-हाथों से संयत है पायसंजए-पैरों से संयत 
है बायसंजए-वचन से संयत है संजएडंदिए-इन्द्रियों से संयत है अज्झप्परए- अध्यात्म विद्या में 
रत है सुसमाहिअप्पा-गुणों में दृढ़ता होने से सुसमाहितात्मा है च-तथा सुत्तत्थ॑-सूत्रार्थ को यथार्थ 
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रूप से विआणइ-जानता है स-वह भिवखू-भिक्षु है। 


मूलार्थ--जो साथु अपने हस्त, पाद, जचन और इन्द्रियों को पूर्ण संयत रखता 
है; आध्यात्मविद्या में रत रहता है; निजात्मा को अच्छी तरह समाथिस्थ करता है तथा सूत्र 
एवं अर्थ के गुप्तरहस्यों को भली भाँति जानता है, बही कर्मों का क्षय कर सकता है। 

टीका-- इस सूत्र में यत्रा के विषय में विधानात्मक वर्णन किया गया है। यथा-- 
जिस मुनि के हस्त पादादि अवयब संयत रहते हैं अर्थात्‌-- जो अपने हस्त पादादि अवयवबों को 
कछुए के समान संकोचे रहता है, किसी खास कार्य के लिए ही उन्हें बड़ी यत्रा से संचालित 
करता है तथा जिसका वचन भी संयत है अर्थात्‌-- जो पर पीड़ाकारी सावद्य वचनों का तो त्याग 
करता है और सर्व हितकारी मधुर सत्य वचनों का यथावसर प्रयोग करता है तथा जिसकी 
इन्द्रियाँ भी संयत हैं अर्थात्‌ जो पापकार्यों से अपनी इन्द्रियो को हटाकर धर्म कार्यों में प्रयुक्त 
करता है तथा जो आर्त और रौद्र दुर्ध्यनों को छोड़ कर धर्म और शुक्ल नामक श्रेष्ठ ध्यानों में 
संलग्न रहता है तथा जो अपनी आत्मा को समाधि द्वारा क्षीरोदधि समान सुविमल एव सुमर्यादित 
रखता है और काम विकारो के प्रचंड वायु-वेग से क्षुब्ध नहीं होने देता है तथा जो सूत्र और अर्थ 
को यथावस्थित रुप से जानता है, उसमें भाव विपर्यय नहीं करता, वही भिक्षु कर्म-कलंक से 
मुक्त होने योग्य होता है । कारण कि पापों की जन्मदात्री अयला है, सो जब यत्रा द्वारा अयज्ञा का 
नाश हो जाएगा, तो फिर कर्म किस प्रकार मुनि की आत्मा को स्पर्शित करेंगे? पापों से मुक्त 
होना ही साधु पद का परमोद्देश्य है । उक्त गाथा ज्ञान प्राप्ति के साधनों पर भी प्रकाश डालती है। 
ज्ञान प्राप्ति के लिए मन, वचन और काय तीनों का संयम आवश्यक है। सो गाथा में भी 
'हत्थसंजए ' आदि और 'अज्ञप्परए' तक के पदों में उक्त आशय ग्रंथित है। 


उत्थानिका-- अब भण्डोपकरण में अमूर्च्छा भाव रखने का उपदेश देते हैं :-- 


उवहिंमि अमुच्छिए अगिद्धे, 

अन्नायउंछे पुलनिप्पुलाए। 
कयविक्रयसंनिहिओ विरए, 

सव्वसंगावगए अ जे स भिक्‍्खू॥१६॥ 


उपधौ अमूच्छित: अग॒द्धः, 
अज्ञातोंच्छ पुलाकनिष्पुलाक: । 
क्रयविक्रयसंनिधिभ्यो विरत:, 
सर्वसंगापगतश्र यः सः भिक्षु:॥१६॥ 
पदार्थान्बय:--- जे-जो उबहिंमि- अपनी उपधियों में अमुच्छिए- अमूर्च्छित रहता है 
अगिद्धे-किसी प्रकार का प्रतिबन्ध नहीं रखता है अन्नायउंछं-अज्ञात कुल से थोड़ा-थोड़ा करके 
दशमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ ड३४ 


गोचरी करता है पुलनिप्पुलाए-चरित्र को असार कर देने वाले दोषो से रहित है कयविक्कयसंनिहिओ- 
क्रय-विक्रय और संनिधि से बिरए-विरक्त है सव्यसंगावगए-सब प्रकार के संग से मुक्त है स- 
वही भिवरू-भिक्षु है। 

मूलार्थ---जो अपने आवश्यक उपकरणों में मूच्छाभाव नहीं रखता है, सांसारिक 
प्रतिबन्धों में नहीं आता है, अज्ञान कुल की गोचरी करता है, चारित्र-घातक दोषों से 
पृथक्‌ रहता है, क्रय विक्रय और संनिधि के व्यापार में नहीं पड़ता है तथा सब प्रकार के 
संगों से असंगत रहता है, जही भिक्षु होता है। 

टीका-- यदि मोक्ष-पद प्राप्त करना है, तो सच्चा साधु बनें | बिना साधु बने मोक्ष की 
सिद्धि कदापि न हो सकेगी। नाम के साधु होने से भी कुछ नहीं बनेगा, जो बनेगा चह काम के 
साधु होने से ही बनेगा । ' काम का साधु' इस सूत्रोक्त रीति से बना जा सकता है, जिन्हें बनना 
हों तो आनन्द पूर्वक बनें। यथा-- साधु को और तो क्‍या अपने धर्मोपकरण-बस्त्र, पात्र, 
मुखवस्त्रिका, रजोहरणादि तक पर भी ममत्व भाव नहीं करना चाहिए तथा किसी क्षेत्र या किसी 
गृहस्थ का प्रतिबन्ध नहीं रखना चाहिए, पत्रन की तरह अप्रतिहतगति ही रहना ठीक है तथा 
अज्ञात कुलों में से ही उपधि की भिक्षा करनी चाहिए और वह भी स्वल्प मात्रा में, अधिक मात्रा 
मे नही तथा जिन दोषों के सेवन से संयम की सारता नष्ट होती है, उन दोषों का भी सेवन नहीं 
करना चाहिए दोषवर्जित जीवन ही सच्चा जीवन है । पदार्थों के क्रय( खरीदने ) विक्रय (बेचने) 
और संग्रह करने के प्रपश् में भी नहीं पड़ना चाहिए, साधु पद में व्यापार कैसा ? द्रव्य और भाव 
के भेदों से सभी प्रकार के संगों का त्याग करना चाहिए अर्थात्‌-- गृहस्थ आदि के साथ विशेष 
सचय -परिचय नहीं करना चाहिए। भाव यह है कि जिसकी आत्मा सासारिक क्रियाओं से 
निवृत्त होकर केवल आत्म विकास की ओर ही लग जाती है, वही वास्तव में मोक्ष साधक काम 
करने बाला भिक्षु होता है। सूत्र में जो ' पुलनिप्पुलाए '-- ' पुलाकनिष्पुलाक ' पद दिया है, उसका 
स्पष्ट भाव यह है कि संयमासारता-पादकदोषरहित :-- सयम को सार हीन करने वाले दोषों से 
अलग रहने वाला ही बास्तव में मुनि होता है। 

उत्थानिका--- अब फिर इसी विषय पर कहा जाता है :-- 


अलोल भिक्खू न रसेसु गिज्हे, 
उंछे चरे जीविअंनाभिकंखी। 
इ्टिं च सक्कारण पूअणं च, 
चए द्विअप्पा अणिहदे जे स भिक्‍्खू।।१७॥ 
अलोल भिक्षुः न रसेषु गृद्धः, 
उंछे चरेत्‌ जीवितं नाभिकांक्षेत। 
ऋच्द्धि च सत्कारं पूजन च, 
त्यजति स्थितात्माउनिभ: य: सः भिक्षु:॥१७॥ 
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पदार्थान्वय:-- जे-जो भिक्‍्खू-साधु अलोल-लोलुपता रहित है रसेसु-रसों में न 
गिज्झे-गृद्ध नहीं है उंछे-अज्ञात कुलो मे आहारार्थ चरे-जाता है जीविअं-संयम रहित जीवन को 
नाभिकंखी-नहीं चाहता है ट्लिअप्पा-ज्ञानादि के विषय मे अपनी आत्मा को स्थित रखता है 
अणिहे-छल से रहित है तथा जो इद्टिं-लब्धि प्रमुख ऋद्धि को च-और सक्कारण-सत्कार को च- 


और पूअणं-पूजा को चए-छोडता है स-वही भिक्‍खू-सच्चा भिक्षु होता है। 


मूलार्थ--जो मुनि लोभ-लालच नहीं करता है, रसों में मूच्छित नहीं होता है ,* 
अज्ञात कुलों में से लाया हुआ भिक्षान्न भोगता है, असंयम जीवन की इच्छा नहीं करता 
है, ऋद्द्धि सत्कार और पूजा-प्रतिष्ठा भी नहीं चाहता है तथा जो स्थिर स्वभावी और 
निशछल होता है, वही कर्म समूह को नष्ट करता है और वही भिक्षु कहलाने के योग्य है। 


टीका- सच्चा भिक्षु-पद बही प्राप्त कर सकता है, जो लोलुपता से रहित होता है 
अर्थात्‌ अप्राप्त भोग वस्तु की इच्छा नहीं करता है तथा जो मधुर लवणादि रस वाले पदार्थों के 
मिलने पर उनमें गृद्ध (लोलुप) नहीं होता है रुखा सूखा जैसा मिल जाता है उसी में सन्‍्तोष 
करता है तथा जो अज्ञात अर्थात्‌- अपरिचित गृहों से भ्रमण करके थोड़ी थोड़ी उदर पूर्ति योग्य 
भिक्षा लाता है तथा जो असयत जीवन की भूल कर भी इच्छा नहीं करता है अर्थात्‌ जो मरण 
संकट के आने पर भी ब्रत-भग्र करके जीवन रखने की मन मे भावना तक नहीं लाता तथा जो 
आमर्षौषधि आदि ऋद्धि की, वस्त्रादि द्वारा सत्कार की एवं स्तवनादि द्वारा पूजा की इच्छा का भी 
परित्यागी है अर्थात्‌- जो उक्त कार्यों की प्राप्ति के लिए कभी प्रय्षशील नहीं होता तथा जो 
अपनी आत्मा को छल कपट के जाल में नहीं फँसाता, प्रत्युत ज्ञानादि समाधियों के विषय में ही 
संलग्न रहता है। यह उपर्युक्त विवेचन भाव-भिक्षु को लेकर किया है, द्रव्य भिक्षु को लेकर 
नहीं । भाव के साथ ही द्रव्य की शोभा होती है, बिना भावो के केवल द्रन्य तो पोली मुट्ठी के 
समान बिल्कुल नि:सार है । अत: केवल द्रव्य की पूजा करने बालों को भाव की तरफ लक्ष्य देना 
चाहिए | सच्चा भिक्षुत्व भाव मे ही है । 

उत्थानिका- अब सूत्रकार, साधु को अहंमन्य न बनने का उपदेश देते हैं :- 


न परे वइज्जासि अयं कुसीले, 

जेणं च॑ कुष्पिज् न तं॑ वहइज्जा। 
जाणिअ पत्तेअं पुन्नपावं, 

अत्ताणं न समुक्कसे जे स भिक्‍्खू।।१८ ॥ 
न परं॑ वदेत्‌ अयं कुशील:, 

येन च कुप्येत्‌ न तद्‌ वदेत्‌। 


२. पूर्ज सूत्र में ठपधि क्को लेकर कथन किया गया था और इस सूत्र में आहार को त्नेकर कणछन 
किया गया है , अत: पुनरूक्ति दोष नहीं है। 
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ज्ञात्वा प्रत्येके पुण्य-पापं, 
आत्मानं न समुत्कर्षेत्‌ यः सः भिक्षु: ॥१८ ॥ 
पदार्थान्वय:- जे-जो परं-दूसरे को अयं-यह कुसीले-दुश्वरित्री है न बड्ृज्ञा-ऐसा 
नही कहता है तथा जो पुन्नपायं-पुण्य और पाप पत्तिअं-प्रत्येक जीव अपना किया आप ही भोगता 
है, दूसरा नहीं जाणिअ-यह जान कर जेण-जिससे अन्नं-अन्य को कुष्पिज-क्रोध हो तं-बह 
वचन न वड़ज्जा-नहीं बोलता है तथा जो अत्ताणं-अपनी आत्मा को न समुक्कसे-सब से बढ कर 
मानता हुआ अहकार नही करता है स-वही भिक्‍्खू-भिक्षु होता है। 


मूलार्थ--महान्नतधारी भिक्षु , दूसरों को कुशीलिया*-दुराचारी कह कर तिरस्कृत 
न करे तथा ' जो जैसा पुण्य-पाप करता है बह बैसा ही फल भोगता है-- ' यह विचार कर 
किसी को क्रोधोत्पादक कटु वचन न कहे ' तथा मैं ही सब से बड़ा हूँ' यह गर्व करके 
अपने को उच्छुंख्बल भी न करे। 

टीका- इस काव्य में 'पर निन्‍्दा का परित्याग करना ' यही साधु का सर्वोपरि लक्षण 
है- यह प्रतिपादन किया है। जो साधु , अपने से भिन्न लोगो को यह कहता है कि 'ये लोग 
दुराचारी हैं, धर्मभ्रष्ट हैं, वह साधु नहीं है। क्योंकि ऐसा कहने से उन लोगों के हृदय में अप्रीति 
तथा जैन शासन की लघुता आदि महान्‌ दोष उत्पन्न होते हैं । यहाँ कबीर का यह भाव याद रखना 
चाहिए, जो उन्होंने एक दोहे मे कहा है- “बुरा जो ढूंढन मैं चला, बुरा न देखा कोय, जो घट 
सोधूँ अपना, मुझ सा बुरा न कोय |" इस उपर्युक्त कथन से यह भाव नहीं समझना चाहिए कि 
'स्वपक्ष वालो एव परपक्ष वालो को शिक्षा बुद्धि से दुराचार की निवृत्ति के अर्थ भी कुछ नहीं 
कहना | किन्तु साधु , दुराचार की निवृत्ति के लिए तो सभी पक्ष वालों को बड़े प्रेम से सदुपदेश 
दे सकता है; क्योंकि साधु का जीवन ही दूसरों के उद्धार के लिए होता है । परन्तु शिक्षा देते समय 
यह बात सदैव स्मरण रखनी चाहिए कि जो कुछ कथन हो, बह अतीब मधुर भाषा मे प्रेम भरी 
हित बुद्धि से हो, द्वेष बुद्धि से नहीं, द्वेषयुक्त दी हुई शिक्षा उचित की अपेक्षा अनुचित प्रभाव 
उत्पन्न करती है तथा साधु को वह बचन भी नहीं बोलना चाहिए, जिससे सुनने वाले के हृदय 
में क्रोधाग्रि प्रदीस हो जाए | जैसे कि चोर-को चोर एव व्यभिचारी को व्यभिचारी कहना | यद्यपि 
यह सत्य है, तथापि अवाच्य है | क्योंकि साधु को इन बातों से क्या प्रयोजन है। जो जैसा भला- 
बुरा होता है वह बैसा अपने लिए ही होता है, दूसरों के लिए नहीं । ''यादूक्‌ू करणं तादूक्‌ 
भरणम्‌'” की नीति तीन काल मे भी स्खलित नहीं हो सकती । ऐसा कभी नहीं हो सकता कि 
पुण्य एवं पाप के कर्त्तव्य करे तो उनका फल कोई अन्य भोगे। जो अग्नि में हाथ देता है, उसी 
का हाथ जलता है । अतएवं साधुओं का कार्य उपदेश का है, किसी की निन्‍्दा का नहीं । जो नहीं 
माने, उस पर साधु को सदा उदासीन भाव रखना चाहिए तथा कुछ अपनी ओर दृष्टि डालनी 
चाहिए क्‍योंकि अपने मे चाहे कितने ही क्यों न सद्‌गुण विद्यमान हों, परन्तु अपनी सर्वश्रेष्ठता का 
कभी गर्व नहीं करना चाहिए जैसे 'बस एक मैं ही आदर्श गुणी पुरुष हूँ । मैं विमल चन्द्रमा हूँ. 
और सब मेरे प्रतिबिम्ब हैं।' क्योंकि सर्वदा अभिमान का सिर नीचा और नम्रता का सिर ऊँचा 
रहता है। सच्ची सर्वश्रेष्ठठा अपने को सब से तुच्छ एवं गुणहीन समझने में हो है। अपने को सदा 


९ यहाँ 'कुशीत्न ' शब्द कुत्सित आआर का जालक है। 
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अपूर्ण मानने वाले ही आगे जाकर पूर्ण होते हैं, पूर्ण मानने वाले बीच में ही त्रिशडु की तरह 
लटके रहते हैं। सूत्र का संक्षिप्त सारांश यह है कि साधु को बड़ी सावधानी के साथ अपनी स्तुति 
एवं पर की निन्दा से सदा बहिर्भूत रहना चाहिए । 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार मद-परित्याग का उपदेश देते हैं-- 


नजाइमत्ते न॒य रुवमत्ते, 
न लाभमत्ते न सुएणमनत्ते। 
मयाणि सब्बाणि विवज्दइत्ता, 
धम्मज्ञाण रए जे स भिकक्‍्खू॥१९१ ९॥ 
न जातिमत्त: नच रुपमत्त:, 
न लाभमत्त: न श्रुतेनमत्तः। 
मदान्‌ सर्वान्‌ विवर्ज्य, 
”  धर्मध्यानरतो यः सः भिक्षु:ः॥१९॥ 


पदार्थान्वय: --- जे-जो न जाइमत्ते-जाति का मद नहीं करता न य रुवमत्ते-रुप का 
मद नही करता अ-तथा न सुएण मनत्ते-श्रुत का मद नहीं करता, तात्पर्य यह है कि सव्याणि-सब 
मयाणि-मदों को विवज्जज्त्ता-छोड़ कर केवल धम्मज्झा-णरए- धर्मध्यान में रत रहता है स- 
वही भिक्खू-भिक्षु है। | 

मूलार्थ--जो मुनि जाति, रुप, लाभ और श्रुत आदि सभी प्रकार के मदों का 
परित्याग करके, हमेशा धर्मध्यान में ही लीन रहता है; वही दु:खों का क्षय कर सकता है। 

टीका-- इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया गया है कि जो सब प्रकार के मदों 
का परित्याग करता है वही वास्तव में भिक्षु होता है। यथा-- जातिमद--- अपनी उच्च जाति का 
गर्व करना और दूसरों की हीन जाति का अपवाद करना | जैसे कि मैं ब्राहण हूँ, मैं क्षत्री हूँ, अन्य 
सब लोग शूद्र हैं।ये चमार आदि अछूत (नीच) हैं, इनसे उच्च जाति वालों को सदा अलग रहना 
चाहिए। क्योंकि इनके स्पर्श से आत्मा अपवित्र होती है। रुपमद-- अपने रुप (सौन्दर्य) का गर्व 
करना और अन्य रुपहीन जनों की सोपहास निन्दा करना । जैसे कि मेरा कैसा सुन्दर रुप है, मेरी 
जोड़ी का कोई और है ही नहीं | ये लोग कितने काले हैं । लाभमद-- अपने लाभ पर प्रसन्न होना 
और दूसरों की हानि पर उपहास करना जैसे कि मैं जिस काम में हाथ डालता हूँ वहाँ से मुझे भी 
लाभ ही लाभ मिलता है हानि तो कभी होती ही नहीं । इसके विपरीत अमुक आदमी कितना 
भाग्यहीन है जो लाभ के काम में भी हानि ही पाता है। श्रुतमद-- अपने को ज्ञानी और दूसरों 
को अज्ञानी मान कर स्वस्तुति एवं परनिन्दा करना। जैसे कि मैं सब शास्त्रों का जानने वाला पूर्ण 
पण्डित हूँ, अन्य सब, मूर्ख हैं ।ये अक्षर शत्रु (विद्याहीन) भला मेरी क्या प्रतिस्पर्द्धा कर सकते 
हैं । ये ऊपर मदों के नाम उदाहरण स्वरुप दिए हैं। अत: यह नहीं समझना कि केवल इतने ही 
मद हैं, अन्य नहीं) उपलक्षण से कुल को मद एवं ईश्वरमद आदि को भी ग्रहण कर लेना 
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'चाहिए। सूत्रकार ने जो जाति आदि कह कर भी 'मयाणि सव्वाणि विवज्जइत्ता' अलग पद दिया 
है, वह अन्य मदों का सूचक है। अब सूत्रकार का मदों के विषय में यह कहना है कि जो साधु , 
उपर्युक्त जाति आदि सभी मदों को छोड कर सदैव धर्म ध्यान के बिषय में आसक्त रहता है, वही 
मोक्षगामी होता है। क्योंकि जब सब पदार्थ क्षण नश्वर हैं, तो भला फिर इन जाति एबं रूपादि 
का मद कैसा, मनुष्य जाति से सब एक हैं, कोई ऊँच-नीच नहीं । उच्चता और नीचता तो कर्मों 
के ऊपर है। जो जैसा कर्म करता है, वह उसी के अनुसार ऊँच-नीच होता है। जो दूसरों को 
नीच समझता है, वही बस्तुतः: नीच होता है। अत: जाति आदि का मद, आत्मस्थित अनन्त- 
शक्ति का बाधक है; सो आत्म शक्ति प्रेमी भव्यों को इन सभी मदों से अपने को बचाए रखना 
चाहिए। 
उत्थानिका-- अब सूत्रकार शुद्ध धर्मोपदेश देने के विषय में कहते हैं :-- 
प्रवेअए अज्जपयं महामुणी, 
धम्मेठिओ ठावयई पर पि। 
निक्‍्खम्म वज्जिज कुसीललिंगं, 
न आवि हासंकुहए जे स भिक्खू॥२० ॥ 
प्रवेदयेत आर्यपदं॑ महामुनिः, 
धर्म.ं स्थित: स्थापयति परमपि। 
निष्क्रमय वर्जयेत्‌_ कुशीललिड्ुं, 
न चापि हासेकुहकः य: सः भिक्षु:॥२०॥ 
पदार्थान्वय:--- जे-जो महामुणी-महामुनि अज्जपयं-परोपकार के लिए आर्यपद- 
शुद्ध उपदेश पवेअए-कहता है तथा धम्मे-स्वयं धर्म में ठिओ-स्थित हुआ परंपि-पर आत्पाओं को 
भी ठावयई-घधर्म में स्थापित करता है निक्‍्खम्प-संसार से निकल करके कुसीललिंगं-कुशील 
लिंग को वज्जिज-छोड़ देता है हासं कुहए-हास्य उत्पन्न करने वाली कुचेष्टाएँ न-नहीं करता है स- 
वही भिक्‍्खू-भिक्षु होता है। 
मूलार्थ--जो महामुनि, परोपकारार्थ शुद्ध धर्म का उपदेश देता है स्वयं धर्म में 
स्थित हुआ दूसरों को भी धर्म में स्थित करता है; संसार के दूषित कीचड़ से बाहर निकल 
कर, कुशील लिड्गज को छोड़ देता है तथा कभी निन्द्य-परिहास को उत्पन्न करने बाली 
कुचेष्टाएँ भी नहीं करता है; वही वस्तुत: भिक्षु होता है। 
टीका-- इस काव्य में यह कहा गया है कि जो मुनि बिना किसी स्वार्थ के केवल 
परोपकार की दृष्टि से ही आर्यपद का शुद्ध अहिंसा, सत्य आदि धर्म का, भव्य जीवों को 


सदुपदेश देता है तथा जो स्वर्य धर्म में मन्दराचल के समान अचल एवं अकम्प रुप से स्थिर 
हुआ, अन्य धर्म से स्खलित होती हुई आत्माओं को भी अपने ज्ञान-बल से धर्म में दृढ़तया 
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स्थापित करता है तथा जो पूर्ण बैराग्य भावना द्वारा संसार-सागर से निकल कर, फिर आरम्भ- 
समारम्भ आदि की कुशील चेष्टाओं का भी परित्याग कर देता है; क्योंकि संसार को छोड़ कर 
जब साधु ही हो गए तो फिर सांसारिक कुशील चेष्टाओं का क्या काम तथा जो हास्य युक्त 
असभ्य चेष्टाओं का भी परित्याग करता है; क्योंकि अतीव कुत्सित परिहास से मोहनीय कर्म का 
विशेष उदय हो जाता है, जिससे चारित्र धर्म का दुर्ग मूलत: ध्वस्त हो जाता है। वही मुनि, 
संसार-सागर को संयम की नौका द्वारा सुखपूर्वक पार कर, अक्षय मोक्षधाम में जाता है सूत्रोक्त 
'कुशील लिड्भ' का यह भी अर्थ होता है कि साधु , साधु-वृत्ति लेकर फिर कुशील लिड्र धारण 
न करे | जैसे कि मुनि के लिए श्री श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी ने ' श्वेत वस्त्र धारण करना, मुख 
पर मुखवस्त्रिका लगाना, रजोहरण और काष्ट पात्र रखना, निरन्तर नंगे सिर और नगे पैर रहना ' 
इत्यादि शुद्ध धार्मिक वेष बतलाया है, यही स्वलिंग है। मुनि को यही स्वलिंग धारण करना 
चाहिए। राजमुद्रा लग जाने पर ही स्वर्ण विशेष उपयोगी होता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार भाव भिक्षु के फल का वर्णन करते हुए अध्ययन का 
उपसंहार करते है :-- 


तं देहवासं असुडंं असासयं, 
सया चए निच्चहिअट्टविअप्पा। 
छिंदित्तु जाईमरणस्स बंधणं, 
उबेड़ भिक्‍्खू अपुणागमं गडं॥२१॥ 
त्ति बेमि। 
इअ सभिक्खु णाम दसमज्झयणं सम्मत्तं। 
त॑ देहवासमशुचिमशाश्चतं, 
सदा त्यजेत्‌ नित्यहितस्थितात्मा 
छित्वा जातिमरणस्य बन्धनं, 
उपैति भिक्षुरपुनरागमं॑ गतिम्‌॥२१॥ 
इति ब्रवीमि। 
इति सभिक्षु नाम दशममध्ययन समाप्तम्‌। 


पदार्थान्वय:-- निच्यहिअट्टविअप्पा-नित्यहितरूप-सम्यगू दर्शनादि में अपनी आत्मा 
को सुस्थित रखने वाला भिक्‍्खू.-पूर्वोक्त साधु असुइं-अशुचिमय एवं असासयं -नश्वर तं-इस 
देहवासं-देव वास को सया-सदा के लिए चअए-छोड़ देता है तथा जाईमरणस्स-जन्म मरण के 
बध्षणं-बंधन को छिंदित्तु-छेदन कर अपुणागर्म-अपुनरागमन नामक गड़ं-गति को -सिद्ध पदवी 
को उदेड-प्राप्त कर लेता है | त्ति बेमि-इस प्रकार मैं तीर्थंकरों के उपदेशानुसार कहता हूँ । 
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मूलार्थ--रल्न-त्रय-स्थित पूर्वोक्त क्रिया-पालक साथु , शुक्र शोणित पूर्ण इस 
अशूचिमय एवं विनाशशील शरीर का सदा के लिए परित्याग कर देता है तथा जन्म मरण 
के खन्धनों को काट कर ' जहाँ जाने के बाद फिर संसार में आना नहीं होता ' ऐसे मुक्ति 
स्थान को प्राप्त कर लेता है। 

टीका-- इस काव्य में ' यथाबत्‌ रूप से भिक्षु धर्म का पालन करने से भिक्षुओं को 
किस महाफल की प्राप्ति होती है' यह बतलाते हुए इस प्रस्तुत दशवें अध्ययन का उपसंहार 
करते हैं। यथा-- जो भिक्षु, मोक्ष पद प्रदाता सम्यगूदर्शन, सम्यगूज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र में 
पूर्णरूप से संलग्न रहता है उसे प्रथम लाभ तो यह होता है कि, वह इस अपावन शरीर से सदा 
के लिए सम्बन्ध छोड़ देता है क्योंकि यह शरीर शुक्र और शोणित से उत्पन्न होता है, मल का 
कारण है कि वह सदाकाल अपवित्र ही रहता है तथा प्रतिक्षण पूर्व पर्याय का नाश और उत्तर 
पर्याय की उत्पत्ति होने से अशाश्वत है, प्रतिक्षण क्षीण होता चला जाता है। अनेकानेक भयंकर 
रोगों की खान है । भाव यह है कि शरीर के सम्बन्ध से ही आत्मा को दु:ख होता है । जब आत्मा 
का शरीर से सम्बन्ध छूट गया तो दु:खों से अपने आप छूट जाएगा। अब प्रश्न यह होता है कि 
जब आत्मा इस अपवित्र शरीर को छोड़ देती है, इसमें नहीं रहती है, तो फिर कहाँ जाती है, कहाँ 
निवास करती है। इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार स्वयं ही कहते हैं कि जो आत्माएँ शरीर का सदा 
के लिए परित्याग कर देती हैं, वे अनादिकालीन जन्म-मरण के बंधन को मूलत: छेदन करके, 
उस अव्यवहित सिद्ध गति को प्राप्त करती हैं जो अपुनरागमन है, अर्थात्‌-- जहाँ जाने के पश्चात्‌ 
फिर वापस इस दुःखमय ससार चक्र में आना नहीं होता। क्योंकि आत्मा तो मूल स्वभाव से 
अकम्प ( अचल) है | इसमें जो यह जन्म-मरण की कम्पना है, वह कर्मों के कारण से है । जब 
उग्र तप की प्रचण्ड अग्मि द्वारा आत्मा ने कर्मबीज को दग्ध कर दिया तो फिर उसका संसार में 
जन्म मरण कैसा । ससार में आना-जाना कैसा | वह तो वहीं शाश्वत पद रूप में अखण्ड एवं एक 
रस हो जाती है। यदि यहाँ पर यह प्रश्न उठाया जाए कि जब कर्मों का फल सादि सान्‍्त बतलाया 
है, तो फिर आत्पा मुक्ति स्थान में शाश्वत पद किस प्रकार प्राप्त कर सकती है। मुक्ति भी तो एक 
सुखरूप पुण्य कर्मों का फल है। समाधान में कहना है कि जैन शास्त्रकार किसी कर्म के फल 
से मुक्ति नहीं मानते किन्तु कर्मों के क्षय से ही मुक्ति मानते हैं । बस्तुत: बात यह है कि कर्म की 
कालिमा के नष्ट हो जाने पर, जो आत्मा की वास्तविक शुद्ध अवस्था होती है, उसी का नाम 
मोक्ष है। मोक्ष कोई अलग कर्म फल से मिलने वाली वस्तु नहीं है। मुक्ति प्राप्ति के लिए किए 
जाने वाले जप-तप कर्म नहीं हैं, किन्तु कर्मों को आत्मा से अलग करने के साधन हैं। जैसे 
मूसल आदि के प्रहार से चावल के ऊपर का उत्पादन छिलका अलग कर दिया जाता है और 
फिर चावल का अंकुर निकलना बंद हो जाता है; इसी तरह जप-तप द्वारा आत्मा का संसार में 
जन्म लेना बंद हो जाता है । बिना कारण के कोई कार्य नहीं हो सकता। ' छिन्ने मूले कुत: शाखा।' 
सूत्र में 'अशुचि' और 'अशाश्वत' पद दिए हैं, उनका क्रमश: यह भाव है कि अशुचि भावना 
द्वारा शरीर पर से मोह ममत्व के भावों का परित्याग कर देना चाहिए (१) तथा अनित्य भावना 
द्वारा नरक, तियच, मनुष्य और देवगति की स्पृहा छोड़ कर संसार चक्र से छूटने के लिए 
प्रयल्शील होना चाहिए। (२) तथा सूत्र में जो “नित्यहितस्थितात्मा ' पद दिया है, उसका यह 
कारण है कि जब आत्मा को मोक्षपद के सुखों का सम्यकूृतया बोध हो जाएगा, तभी वह आत्मा 
संसार चक्र से छूटने के लिए मोक्ष प्राप्त करने के लिए; प्रयत्शील हो सकेगी । ' प्रयोजनमनुद्दिश्य 


डंडर ] दशवैकालिकसूत्रम- [ दशमाध्ययनम्‌ 


अएकज्ाफलत ११ 


॥ न) पकलाप्रापएएएकबजज४लताए छाए फक्षण्खाउ्ताफड/रफ़्फणह६१0 उक्पएनलाफचाइका। पावर (फपरपहतशजार जे १॥ म- ता 


मन्दोषि न प्रवर्तते।' यहाँ सूत्र समाप्ति पर सूत्र के विषय में एक बात यह कहनी आवश्यक है 
कि यह सूत्र प्रायः चारित्र का ही प्ररुपक है। परन्तु इससे यह नहीं समझना चाहिए कि ' केवल 
चारित्र से ही कार्य सिद्धि हो जाती है, इसमें अन्य किसी साधन की आवश्यकता नहाीँ।' चारित्र 
कार्य सिद्ध करने वाला तो अवश्य है; किन्तु ज्ञान दर्शन के साथ ही है, अकेला नहीं । स्वयं 
सूत्रकार ने भी सप्तम अध्ययन की 'नाणदंसणसंपन्न' ४९ वीं गाथा में यही वर्णन किया है। 
क्योंकि ज्ञान द्वारा सभी वस्तु भाव जाने जाते हैं, फिर दर्शन द्वारा उन पर दृढ़ विश्वास किया जाता 
है और चारित्र द्वारा पुरातन कर्मों का क्षय तथा नूतन कर्मों का निरोध किया जाता है। अत: संक्षिप्त 
सार यह है कि ' ज्ञानक्रियाभ्या मोक्ष: '-- ज्ञान और क्रिया से ही मोक्ष होता है। ज्ञान-पूर्वक ही 
की हुई क्रिया फलवती होती है । अब पाठक वृन्द की सेवा में निवेदन है कि यदि आप को मोक्ष 
प्राप्त करने की सच्ची लगन लगी है, तो सदा ज्ञानपूर्वक ही क्रिया करो । इसी से जन्म-मरण के 
बंधन कटेंगे। इसी से आत्मा सर्वज्ञ, सर्वदर्शी बन कर, अक्षय सुख एवं अनन्त वीर्य से युक्त सादि 
अनन्त सिद्ध पद प्राप्त कर सकेगी | 


“ श्रीसुधर्मा स्वामी जी जम्बू स्वामी से कहते हैं कि हे आयुष्मन्‌ शिष्य ! इस सभिक्षु 
नामक दशवें अध्ययन का जैसा अर्थ मैंने श्री वीर प्रभु से सुना है, वैसा ही मैंने तेरे प्रति कहा है, 
अपनी बुद्धि से कुछ नहीं कहा ।' ' 


इति दशमध्ययन समाप्त। 


॥ इति श्री दशवैकालिकसूत्रं समाप्तम्‌॥ 


॥४ंणण 36 /20: आय 


दरश्शमाध्ययनम्‌ ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । ( डुढर 


अह रइवक्का पढमा चूला। 
अथ रतिवाक्य नामिका प्रथमा चूलिका। 





उत्थानिका-- श्री दशवैकालिक सूत्र के दशवें अध्ययन में भिक्षु के गुण प्रतिपादित 


किए गए हैं। अब यदि कोई भिक्षु कर्म वशात्‌ धर्म पक्ष से शिधिल होकर भ्रष्ट होता हो, तो 
उसकी आत्मा को धर्म पथ में पुन: स्थिर करने के लिए चूलिकाओ का अधिकार किया जाता 
है, क्योंकि ये दोनो चूलिकाएँ सम्यक्‌ प्रकार से अध्ययन की हुई संयम के विषय में आत्म- भावों 
को अच्छी प्रकार स्थिर करने वाली हैं । इन चूलिकाओ का दशवें अध्ययन के साथ सम्बन्ध है । 


प्रथम चूलिका का आदिम सूत्र यह है:-- 

इह खलु भो ! पव्वइएणं, उप्पण्णदुक्खेणं, संजमे 
अरइसमावतन्नचित्तेणं, ओहाणुप्पेहिणा, अणोहाइएणं, चेव 
हयरस्सिगयंकुसपोयपडागाभूआईइं, इमाईं, अट्टारस-ठाणाइं, 
सम्मं संपडिलेहिअव्बाइं, भवंति॥ 

इह खलु भोः प्रत्नजितेन, उत्पन्नदुःखेन, संयमेउ5रति- 
समापन्नचित्तेन, अवधानोत्प्रेक्षिणा, अनवधावितेन, चैव हय- 
रहिमगजांकुशपोतपताकाभूतानि, इमानि, अष्टादशस्थानानि, सम्यक्‌ 
संप्रतिलेरिब्रतव्यानि, भवन्ति॥ 

पदार्थान्बय:-- भो-हे शिष्य ! उप्पण्णदुक्खेन-दु:ख के उत्पन्न हो जाने पर संजमे- 
संयम में अरड समावज्नत्नित्तेण-जिसका चित्त अरत्ति समापन्न हो गया है, अत: ओहाणुप्पेहिणा- 
जो संयम का परित्याग करना चाहता है, किन्तु अणोहाइएणं-जिसने अभी तक संयम नहीं छोड़ा है 
परव्वड्छएणं -ऐसे दीक्षित-साधु को डरह-जिन शासन में सलु-निश्चय रूप से 
हयरस्सिगयंकुसपोयडागा भूआइं-अश्व को लगाम, हस्ती को अंकुश और जहाज को ध्वजा के 


समान इमाडं-ये वक्ष्यमाण अद्बगगरस ठाणाइं-अष्टादश स्थानक सम्मं-सम्यक्‌ प्रकार से 
संपडिलेहिअव्याइं-आलोचनीय भवंति-होते हैं । 


मूलार्थ--हे शिष्यो ! किसी बड़ी भारी आपत्ति के आ जाने पर, जिस साधु के 
चित्त में संचम की तरफ से अरूचि हो जाए; किन्तु जब तक संयम नहीं छोड़े, तब तक 
उसको जिन शासन में ये बक्ष्यमाण अष्टादश स्थानक सम्यक्तया थिचारणीय हैं; जो 
घोड़े को लगाम, हाथी को अंकुश और जहाज को ध्वजा के समान हैं। 

टीका--इस पाठ में इस बात का प्रकाश किया गया है कि संयम त्याग करने वाले 
मुनि को योग्य है कि वह संयम त्यागने से पहले, वक्ष्यमाण अट्टारह बातों का अपने अन्तःकरण 
में अच्छी प्रकार विचार करे; क्योंकि सम्यग्‌ विचारी हुई ये अट्टारह शिक्षाएँ शारीरिक वा 
मानसिक दुःखों के उत्पन्न हो जाने के कारण, संयम में अरति रखने वाले संयम त्यागी साधु के 
चित्त को उसी प्रकार स्थिर कर देती हैं, जिस प्रकार चंचल अश्व को लगाम बश मे कर लेती है, 
मदोन्मत्त हाथी को अंकुश वश में कर लेता है तथा मार्ग च्युत जहाज को पताका सन्मार्ग पर 
लाती है। 

उत्थानिका--- अब अष्टादश स्थानों का उल्लेख करते हैं :-- 


तंजहा-- हं भो ! दुस्समाए दुष्पजीवी १ लहु-सगा 
इत्तिरिआ गिहीणं कामभोगा २ भुज्जो अ साइ-बहुला मणुस्सा 
३ इमे अ मे दुक्‍्खे न चिरकालोवटड्टाई भविस्सइ ४ 
ओमज्जणपुरक्कारे ५ वंतस्स य पडिआयणं ६ अहरगइढ़ 
वासोवसंपया ७ दुल्लहे खलु भो ! गिहीणं धम्मे गिहीवासमज्झे 
बसंताएणं ८ आयंके से वहाय होइ ९ संकप्पे से वहाय होड़ 
१० सोवक्केसे गिहवासे, निरुवक्केसे परिआए १९१ बंधे 
गिहवासे, मुक्खे परिआए १२ सावज्जे गिहवासे, अणवज्ने 
'परिआए १३ वहुसाहारणा गिहीणं कामभोगा १४ पत्तियं 
पुन्नपावं १५ अणिच्चे खलु भो ! मणुआण जीविए 
कुसग्गजलबिंदु- चंचले १६ बहुँ च खलु भो ! पावं कम्मं 
पगड्ड १७ पावाणं च खलु भो ! कडाणं, कम्माणं, पुव्विं 
दुच्चि-नाणं, दुष्पडिकंताणं, वेइत्ता मुक्खो, नत्थि अवेइत्ता, 
तवसा वा झोसइत्ता १८ अट्टारसमं पयं भवइ | भवड़ अ इत्थ 
सिलोगो-- 


धाननणशणणशशनाणाणआआणनणननाणशशशानशणानानाननमनणणणनाननणणाभााााााभाास्‍स्‍आ 9999 कक लल__ नल ___ल_॒ु_ लुक 
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तद्यथा-- हं भो दुःसमायां दुष्प्रजीविन: १ लघुतरा इत्वबिरा 
गृहिणां कामभोगा: २ भूयश्व स्वातिबहुला मनुष्या: ३ इदं च मे दुःखं 
न चिरकालोपस्थायि भविष्यति ४ अवमजनपुरस्कार: ५ वान्तस्य 
प्रत्यादानम्‌ ६ अधरगतिवासोपसंपत्‌ ७ दुर्लभ: खलु भो ! गृहिणां 
धर्म: गृहवासमध्ये वसताम्‌ ८ आतहड्जस्तस्थ वधाय भवति ९ 
संकल्पस्तस्यथ बधाय भवति १० सोपक्लेशो गृहवास:, निरुपक्लेश: 
पर्याय ११ बन्धो गृहवास: मोक्ष: पर्याय: १२ सावद्यो गृहवास:, 
अनवचद्य पर्याय: १३ बहु-साधारणा गृहिणां कामभोगा: १४ प्रत्येकं 
पुण्यपापम्‌ १५७५ अनित्यं खलु भो ! मनुजानां जीवितं 
कुशाग्रजलबिन्द्यंचलम्‌ १६ बहु च खलु भो, पाप॑ं कर्म प्रकटम्‌ 
१७ पापानां कृतानां कर्मणां पूर्व दुश्चवरितानां दुष्प्रतिक्रान्तानां वेदयित्वा 
मोक्ष:, नास्त्यवेदयित्वा, तपसा वा क्षपयित्वा १८ अष्टादशं पदं भवति। 
भवति चात्र एलोक:। 


पदार्थान्वय:--तंजहा-जैसे कि-हं भो-हे शिष्यो दुस्समाए-दुःषम काल में दुष्पजीबी- 
दुःखपूर्वक जीवन व्यतीत किया जाता है १, इस दुष्षम काल में गिहिणं-गृहस्थ लोगों के कामभोगा- 
कामभोग लहुसग्गा-असार हैं एवं इत्तरिआ-अल्पकालीन हैं २, भुज्जोअ-तथैव दुष्षमकालीन 
मणुस्सा-मनुष्य साइबहुत्ता-विशेष छल-कपट करने वाले हैं ३, इमे अ-ये दुक्खे-दुःख मे-मुझे 
चिरकालो-बट्डाई-चिरकालस्थायी न भविस्सइ-नहीं होंगे ४, ओमज्ण पुरक्कारे-संयम छोड़ 
देने पर नीच पुरुषों का सम्मान करना पड़ेगा ५, बंतस्स-वमन किए हुए विषय भोगों को पडिआयणं- 
फिर पीना होगा ६, अहरगढ़ वा सोवसंपया-नीच गतियो के योग्य कर्म बाँधने होंगे ७, भो-हे 
शिष्यो | खलु-निश्चय ही गिहवासमज्झे-गृहपाश में बसंताणं-बसते हुए गिहीणं-गृहस्थों को 
धम्मे-धर्म दुलहे-दुर्लभ है ८, आयंके-सद्योघाती विषूचिका आदि रोग से-उस धर्म रहित गृहस्थ 
के बहाय-वध के लिए भवइ-होता है ९, संकप्पे-प्रिय के वियोग और अप्रिय के संयोग से जो 
संकल्प उत्पन्न होता है, यह से-उस गृहस्थ के बहाय-विनाश के लिए भवइ-होता है १०, 
गिहवासे-गृहवास सोवक्केसे-क्लेश से युक्त है और परिआए-चारित्र निरुबक्केसे-क्लेश से रहित 
है ११९, गिहवासे-गृहवास बंधे-कर्मों के बंधन का स्थान है परिआए-चारित्र मुक्खे-कर्म बन्धन 
से छुड़ाने वाला है १२, गिहजासे-गृहवास सावज्ज-पाप स्थान है किन्तु परिआए-चारित्र अणबज्जे- 
पाप से रहित है १३, गिहीणं-गृहस्थों के कामभोगा-काम भोग बहु साहारणा-चोर जार आदि 


हर किसी जन को साधारण हैं १४, पुण्ण पार्ब॑ पुण्य और पाप पत्तेअ_ सब जीवों का पृथक्‌ पृथक किसी जन को साधारण हैं १४, पुण्ण पाब॑-पुण्य और पाप पत्तेअं- सब जीवों का पृथक्‌ पृथक 
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है १५, मणुआणं-मनुष्यों का जीबिए-जीवन कुसग्ग-जलबिंदुर्चचल्ले-कुशा के अग्रभाग पर 
ठहरे हुए जलबिंदु के समान चंचल है, अत: खलु-निश्चय रूप से अणिच्च॑-अनित्य है १६, मे-मैंने 
बहुं-बहुत ही पाव॑ कम्मं-पाप कर्म किया है, जिससे मेरी बुद्धि विपरीत हो रही है १७, श्-तथा 
भो-हे शिष्यो ! दुच्चिणणाणं-दुष्टभावों से आचरण किए हुए दुष्पडिकंताणं-मिथ्यात्व आदि से 
जपार्जन किए  फह 'कडाणं-पूर्वकृत पावाणं कम्माणं-पाप कर्मों के फल को बेड़त्ता-भोगने 
के पश्चात्‌ ही -मोक्ष होता है अवेइत्ता-बिना भोगे नत्थि-नहीं होता बा-किवा पूर्वकृत कर्मों 
को तवसा-तप द्वारा झोसइत्ता-क्षय करके मोक्ष होता है १८, अट्वारसमं-यह अट्टारहवाँ पयं-पद 
भव-है और इत्थ-इस पर सितल्लोगो भवड्ढड-श्लोक है, जो संग्रह रूप है। 


मूलार्थ--हे शिष्यो ! इस दुष्षम काल में दुःखपूर्वक जीवन व्यतीत होता है १ 
गृहस्थ लोगों के काम भोग के और क्षणस्थायी हैं २ वर्तमान काल के बहुत से मनुष्य 
छली एवं मायायी हैं ३ यह जो मुझे दुःख उत्पन्न हुआ है, बह चिरकाल पर्य॑त नहीं रहेगा 
४ संयम के त्यागने से नीच पुरुषों की सेवा करनी पड़ेगी ५ बान्त भोगों का पुनः पान 
करना होगा ६ नीच गतियों में ले जाने वाले कर्म बँधेंगे ७ पुत्र पौत्रादि गृहपाशों में फँसे 
हुए गृहस्थों को, धर्म की प्राप्ति दुर्लभ है ८ विषूचिकादि रोग धर्महीन के वध के लिए 
होते हैं ९ संकल्प-विकल्प भी उसको नष्ट करने वाले हैं १० गृहस्थावास तो क्लेश से 
सहित है और चारित्र क्लेश से रहित है १९ गृहवास बन्धनरूप है और चारित्र मोक्षरूप है 
१२ गृहवास पापरूप है और चारित्र पाप से सर्वथा रहित है १३ गृहस्थों के काम भोग 
बहुत से जीवों को साधारणरूप हैं १४ प्रत्येक आत्मा के पुण्य एबं पाप पृथक्‌ पृथक्‌ है 
१५ मनुष्य का जीवन कुश के अग्रभाग पर स्थित जलबिन्दु के समान चंचल है, अतएव 
निश्चित रूप से अनित्य है १६ बहुत ही प्रबल पाप कर्मों का उदय है, जो मुझे ऐसे निन्‍्हा 
विचार उत्पन्न होते हैं १७ दुष्ट विचारों से एवं मिथ्यात्व आदि से बाँधे हुए, पूर्वकृत कर्मो 
के फल को भोगने के पश्चात ही मोक्ष होता है, बिना भोगे नहीं अथवा तप द्वारा उक्त कर्मों 
का क्षय कर देने पर मोक्ष हो सकता है १८ यही अट्टडारहवाँ पद है, इस पर इसी विषय के 
प्रतिपादक श्रोक भी हैं-- 

टीका- गुरु कहते हैं, हे शिष्यो ! उस सयम त्यागने वाले व्यक्ति को योग्य है कि वह 
यह विचार करे | यथा-- यह दुःसम काल है, इसमे प्रत्येक मनुष्य का जीवन प्राय: दुःखपूर्वक 
ही व्यतीत होता हुआ दृष्टिगोचर हो रहा है । राजादि लोग, जिनके पास सब सामग्री विद्यमान है, 
वे भी अपना जीवन दुःख-पूर्वक ही व्यतीत करते हुए देखे जाते हैं। किन्तु जिसके पास 
गृहस्थाश्रम योग्य कोई भी सामग्री नहीं है, तो फिर उसको विडम्बना और कुगति के अतिरिक्त 
और क्या मिल सकता है। अत: मुझे गृहस्थाश्रम से क्‍या प्रयोजन है, मैं क्‍यों दुःख भोगूँ। इस 
प्रकार प्रथम स्थान का विचार करना चाहिए। (२) इस दुःसम काल में गृहस्थो के काम भोग- 
अतीव तुच्छ और अल्पकालस्थायी हैं; देवों के समान चिरस्थायी नहीं हैं। अत: मुझे इस तुच्छ 
गृहस्थाश्रम से क्‍या प्रयोजन ? तुच्छ सुखों के लिए क्‍यों संयम रुपी अमूल्य धन कोष को नष्ट 
करूँ। (३) इस दुःसम काल मे बहुत से मनुष्य छल कपट करने वाले हैं। अत: विश्वासघाती 
मनुष्यों में रह कर सुखों का उपभोग किस प्रकार हो सकता है । छलीया मनुष्य तो हमेशा दुःख 
के ही देने बाले होते हैं तथा छल कपट द्वारा महादुष्कर्मों का बन्ध भी होता है, अत: मुझे गृहस्थ 
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होने में कोई लाभ नहीं है। (४) जो मुझे किसी कारण से यह दुःख हो गया है, वह चिरकाल 
तक रहने वाला अर्थात्‌ स्थायी नहीं है। दुख के बाद सुख, रथ के पहिए की तरह मनुष्य पर आते 
जाते ही रहते हैं। ''कस्यैकान्तं सुखमुपनतं दुःखमेकान्ततोवा, नीचैर्गच्छत्युपरि च दशा 
चक्रनेमिक्रमेण ।'' इस कष्ट को सहन करने से कर्मों की निर्जगा और शाश्वत सुख की प्राप्ति 
होगी। यदि नहीं सहन किया तो नरकादि गतियों की प्राप्ति होगी; जिससे बहुत अधिक कष्ट 
भोगना पड़ेगा। अत: मेरा कल्याण तो संयम पालन करने में ही है; मैं गृहस्थी नहीं हो सकता हूँ। 
(५) संयम में स्थिर रहने से, व्यवहार पक्ष में तो राजा महाराजा आदि लोग हाथ जोड़ कर सब 
प्रकार से भक्ति करते हैं; परन्तु संयम के त्यागने पर नीच से नीच मनुष्यो की भी सेवा करनी 
पड़ेगी । उसके कहे हुए असह्य वचन सहन करने पड़ेंगे। यह सब धर्म और अधर्म का प्रत्यक्ष 
'फल है, अत: गृहस्थावास से मेरा कया प्रयोजन है । (६) जिन विषय भोगों को में हजारों लोगों 
की साक्षी में वमन (त्याग) कर चुका हूँ ( त्याग चुका हूँ) फिर उनका ही गृहवास में आसेवन 
करना होगा। वमन को तो कुत्ता, गीदड़ आदि नीच जीव ही ग्रहण करते हैं, श्रेष्ठ जन नहीं । 
दीक्षित होने से मैं श्रेष्ठ हूँ, मुझे इन उद्बमन किए हुए सब विषय भोगों का पुनः भोगना कदापि 
योग्य नहीं है। (७) गृहस्थावास में रहते हुए धर्म रहित व्यक्तियों को नीच गतियों की ही प्राप्ति 
होती है, क्योंकि उनसे फिर धर्म होना कठिन हो जाता है । जो पहले से ही गृहवास में रहते हैं, 
वे तो कुछ अपना उद्धार कर भी लेते हैं, किन्तु जो साधु से फिर गृहस्थ में जाते हैं, वे अपना 
उद्धार किसी भी तरीके से नहीं कर सकते। (८) पुत्र, कलत्रादि को शास्त्रकारों ने पाश की 
उपमा दी है और गृहपाश में बँधे हुए गृहस्थों को फिर सुगमता से धर्म की प्राप्ति नहीं हो सकती | 
कारण कि कतिपय स्त्री और पुत्र आदि व्यक्तियों के स्नेह पाश में जकड़े जाने के बाद प्रमाद 
विशेष बढ़ जाता है, जिससे धर्म मे समय लगाना कठिन हो जाता है। (९) बहुत से इस प्रकार 
के रोग हैं कि जो तत्काल ही जीव और शरीर को अलग-अलग कर देते हैं, जैसे विषूचिका 
पग्रन्थि आदि रोग । ये रोग, जो धर्म से रहित व्यक्ति है, उनको शीघ्र ही घेर कर लेते हैं। उस समय 
वह कुछ नही कर सकता। बेचारा हताश होकर रोता-पीटता पाप की भारी गठड़ी सिर पर 
उठाए, अधोगतियों में दुःख भोगने के लिए चल देता है। अतएव मैं गृहस्थ होकर क्या लाभ 
प्राप्त करूँगा ? मैं तो साधु ही रहूँगा और धर्म का संचय करूँगा, जिससे मृत्यु चाहे कभी चली 
आए निर्भयता बनी रहेगी। ( १०) गृहस्थों को जो इष्ट का वियोग और अनिष्ट का संयोग होता 
है, तभी वे लोग इन संकल्पो के द्वारा ही वध को प्राप्त होते हैं, क्योंकि इससे वे कभी सुखी, 
कभी दुःखी, कभी प्रसन्न और कभी उदास रहते हैं। उसका जीवन तो क्षण-क्षण में होने वाले 
सुख दुःखों की चोटों से सर्वदा छिन्‍्न-भिन्‍न रहता है। अत: मुझे गृहस्थ बनने से कोई लाभ 
नहीं। (११) कृषि कर्म, पशुपालन और वाणिज्य आदि के करने से तथा शीत, उष्ण, वर्षा की 
पीड़ा सहने से तथा घृत लवणादि की अनेक प्रकार की चिन्ताओं से गृहस्थावास में क्लेशपूर्वक 
समय व्यतीत होता है, किन्तु यह संयम स्थान सर्वथा क्लेश से रहित है; क्योंकि इसमें उक्त सभी 
क्रियाओं का अभाव है । अत: मुझे इस निन्दित गृहस्थावास से क्‍या लाभ है । ( १२) गृहस्थावास 
बन्धन रूप है। इसमें जीव उसी प्रकार फैंस जाता है जिस प्रकार रेशम का कीड़ा रेशम के कोश 
में फँस जाता है और छटपटा कर बहीं पर मर जाता है । इसके विपरीत चारित्र धर्म मोक्ष रूप है, 
क्योंकि चारित्र द्वारा ही सब कर्म क्षय किए जाते हैं । (१३) यह गृहवास पाप रूप भी है, क्योंकि 
इसमें हिंसा, झूठ, चोरी, मैथुन और परिग्रह आदि सब बुरे काम करने पड़ते हैं। इसके विरूद्ध 
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चारित्र पाप से रहित है; क्योंकि उसमें उक्त क्रियाओं का सर्वथा विरोध किया जाता है। ( १४) 
गृहस्थों के यावन्मात्र काम भोग हैं, उन में राजा और चोर आदि इतर जन भी भाग लेने की आशा 
रखते हैं अर्थात्‌ कर आदि द्वारा राजा धन लेता है और कभी-कभी चोर भी चोरी करके सर्वनाश 
कर जाता है। अत: वे संसारी काम भोग बहुत ही साधारण हैं । ( १५) संसार में जितने भी लोग 
बसत्ते हैं, वे सब अपने किए हुए पुण्य-पापों का फल भोगते हैं । किन्तु कोई भी, अन्य किसी 
के किए हुए कर्मों के फल को नहीं भोग सकता। अत: जब स्वकृत कर्मों के फलों को स्वयं ही 
भोगना है, तो फिर गृहस्थावास से क्या प्रयोजन, क्योंकि स्त्री, पुत्रादि मेरे कर्मों को तो आपस में 
विभक्त नहीं कर सकते हैं। (१६) मनुष्य का जीवन क्षण भज्जर है। इसकी उपमा कुशा के 
अग्रभाग पर पड़े हुए जलबिंदु से दी गई है। जैसे वह हवा के झोंके के साथ ही गिर पड़ता है और 
नष्ट हो जाता है, वैसे ही मनुष्य का जीवन भी रोग आदि अनेक उपद्रवों के कारण से देखते- 
देखते ही नष्ट हो जाता है । अत: क्षण विनाशी मानवीय जीवन ही के तुच्छ भोगों के लिए मैं क्‍यों 
साधुत्व छोड़ कर गृहस्थ लूँ। (१७) मेरे अत्यन्त पाप कर्मों का उदय है, जो मेरे शुद्ध हृदय में 
इस प्रकार के अतीव अपवित्र विचार उत्पन्न होते हैं; क्योंकि जो पुण्यवान्‌ पुरुष होते हैं, उनके 
भाव तो चारित्र में सदैव ध्रुव की उपमा से स्थिर हुए रहते हैं। पाप कर्मों के उदय से ही मनुष्य 
का लक्ष्य अध:पतन की ओर होता है। (१८) प्रमाद कषाय के अथवा मिथ्यात्व अविरत आदि 
के वशीभूत होकर, जो पूर्वजन्म में मैंने पाप कर्म किए हैं, उनको भोगे बिना मोक्ष नहीं मिल 
सकता है। कृत कर्मों को भोगने के पश्चात्‌ ही जीव, दुःखों से छुटकारा पा सकता है। अत: मैं 
इस आई हुई विपत्ति को क्‍यों नहीं भोगूँ। इसके भोगने से ही मैं कर्म -बन्धन मुक्त हो सकूँगा 
अथवा उत्कृष्ट तप द्वारा ही कर्म क्षय किए जा सकते हैं; जिसके फल स्वरूप मोक्ष- प्राप्ति होती 
है। अतएव मुझे भी योग्य है कि मैं तप करके अपने कृत कर्मों को क्षय करूँ और अक्षय मोक्ष 
सुख का भागी बनूँ। इस प्रकार इन अष्टादश स्थानों को अपनी सूक्ष्म-तर्कणा बुद्धि द्वारा संक्षिप्त 
रूप से किंवा विस्तार रूप से परिस्फुटतया विचारना चाहिए, क्योंकि इस विचार से चित्त की 
सम- भाव पूर्वक स्थिरता होती है और संसार की दशा का पूर्ण परिचय हो जाने से आत्मा, संयम 
भाव में संलग्न हो जाती है । यह अष्टादश स्थानों का उत्कृष्ट प्रभाव है, जिस के करने से ससार- 
सागर में व्यर्थ डूबती हुई आत्माएँ भी सँभल गई हैं और अपना कार्य सिद्ध कर गई हैं। अब इन 
स्थानों पर शिक्षा रूप श्लोक भी प्रतिपादन किए गए हैं, जो अतीव गम्भीर एवं मननीय हैं । उनमें 
उक्त अड्डो का वा अन्य विषयों का बड़ा ही स्फीत (विस्तृत) दिग्दर्शन कराया गया है। इति 
गद्यम्‌॥ 

उत्थानिका-- संयम छोड़ने वाला साधु, आगामी काल को नहीं देखता; अब यह 
कहते हैं :-- 


जया य चयई थम्मं, अणज्ो भोगकारणा। 
से तत्थ मुच्छिए बालो, आयइं नावबुज्झड ॥१ ॥। 
यदा च त्यजति धर्म, अनार्य: भोगकारणात्‌। 
स॒तत्र मूच्छितो बाल:, आयति नावबुद्धयते॥१॥ 


डड८ ] दशबैकालिकसूत्रम्‌- [ प्रथमा चूलिका 


पदार्थान्वय:--- जया-जब अणज्जो-अनार्थ साधु भोगकारणा- भोगों के कारण से 
धम्मं-चारित्र धर्म को चयई-छोड़ता है, तब सें-वह खालो-अज्ञानी साधु तत्थ-उन काम भोगों में 
मुच्छिए-मूच्छित हुआ आयडइुं-भविष्यत्‌ काल को नावबुज्झड़-सम्यक्तया नहीं जानता। 


मूलार्थ--कामभोगों के कारण से ज़ब अनार्य बुर्द्धि वाला साधु, चारित्र धर्म 
को छोड़ता है; तब वह अज्ञानी साथ्रु , उन काम भोगों में मुच्छित हुआ आगामी काल को 
ध्यान में नहीं रखता है। 

टीका-- इस गाथा में इस बात का प्रकाश किया गया है कि जब साधु संयम को 
छोड़ता है, तब वह आगामी काल के ज्ञान को भूल जाता है, क्योंकि जब साधु के भाव संयम 
छोड़ने के हो जाते हैं, तब उसकी आत्मा अनार्यों के (म्लेच्छों के) समान दुष्ट क्रियाएँ करने लग 
जाती है, वह केवल शब्दादि विषयों के वास्ते ही संयम को छोड़ता है और त्याग किए हुए 
गृहस्थाबास में पुन: आता है और वह अज्ञानी साधु उन शब्दादि विषयों में अतीव मूर्च्छित होता 
हुआ आगामी काल में होने वाले सुख-दुःख सभी को भूल जाता है । कारण कि वर्तमान काल 
के क्षणस्थायी सुखों में निमग्र हो जाने पर भविष्यत्‌ काल का परिबोध नहीं रहता । वर्तमान काल 
की मोहमयी अवस्था में पडकर भविष्यत्‌ की अवस्था को विस्मृत कर देना कहाँ की बुद्धिमत्ता 
है, भविष्य में होने वाले कर्त्तव्य के कटु परिणामो को जानने वाला ही सच्चा बुद्धिमान्‌ है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार पदशभ्रष्ट इन्द्र की उपमा से संयम त्याग का निषेध 
करते हैं :-- 


जया ओहाविओ होड़, इंदो वा पडिओ छम॑। 
सब्बधम्मपरिन्‍्भट्टो ,स पच्छा परितप्पड़॥२॥ 


यदा5वधावितो भवति, इन्द्रो वा पतति क्षमाम्‌। 
सर्वधर्मपरिभ्रष्ट: / सः पश्चात्‌ परितप्यते ॥२॥ 


'पदार्थान्वय:-- छमं-पृथ्वी पर पडिओ-पतित हुए इंदो बा-इन्द्र के समान जया-जब 
कोई साधु ओहाविओ-चारित्र धर्म से भ्रष्ट होड़-हो जाता है, तब से-वह सब्बधम्मपरिव्भट्टो- 
सब धर्मों से सभी प्रकार से भ्रष्ट होता हुआ पच्छा-पीछे से परितष्यड़- अनुताप करता है कि मैंने यह 
कैसा अकार्य किया है। 

मूलार्थ--जिस प्रकार स्वर्ग लोक से च्युत होकर पृथ्वी तल पर आता हुआ इन्द्र 
पश्चाताप करता है; इसी प्रकार जो चारित्र धर्म से भ्रष्ट हो जाता है, वह भी सभी कर्मों से 
परिश्रष्ट होता हुआ अतीब पश्चाताप करता है। 


टीका-इस गाथा में उपमा अलंकार द्वारा क्षय संयम त्याग का फल बतलाया गया 
है। जैसे कि जब देवाधिपति इन्द्र, पुण्य क्षय होने पर स्वर्ग लोक से च्युत होकर मनुष्य लोक में 
आता है; तब वह बहुत अधिक शोक (पश्चात्ताप) करता है। उस समय उसका हृदय भावी 
संकट की व्यथा से चूर्ण-चूर्ण हो जाता है। वह रोता-पीटता है-- हाय ! मेरा यह अतुलित वैभव 
नष्ट हो रहा है, मैं अब आगे कष्ट भोगूँगा। ठीक इसी प्रकार जब साधु भी अपने क्षमा, शील, 


अधश्यंघा चूसिका ] हिन्दीभाधाटीकासहितम्‌ । [ ४४९ 


संतोष आदि धर्मों से च्युत हो जाता है एवं लौकिक गौरव आदि से भी भ्रष्ट हो जाता है; तब वह 

भी अत्यधिक यश्चात्ताप करता है कि हाय ! मैंने यह क्‍या अनर्थ किया। इससे तो मैं लोक और 

परलोक दोनों से भ्रष्ट हो गया हूँ । पश्चात्ताप करने का कारण यह है कि जब साधु धर्म से स्खलित 

होता है तब तो मोहनीय कर्म का उदय होता है, जिससे सँभलना कठिन हो जाता है, किन्तु जब 

पीछे से एक से एक भयंकर दुःख आकर पड़ते हैं और मोहनीय कर्म का उदय हो जाता है, तब 

वह इन्द्र के समान शोक और परिताप करने लग जाता है। सूत्र में आया हुआ “छमं' पृथ्वी का 

वाचक है, क्षमा का नहीं, क्योंकि इसका संस्कृत रूप ' क्षमा' होता है। क्षमा नाम पृथ्वी का है-- 
' क्षमा धरित्री क्षितिश्न कु:' इति धनंजय:। 


उत्थानिका-- अब उस साधु को स्वर्गच्युत देवता की उपमा देते हैं :-- 
जया अ वंदिमो होइ, पच्छा होड़ अवंदिमो | 
देवया व चुआ ठाणा, स॒पच्छा परितप्पड ॥३॥ 


यदा च बलन्द्यो भवति, पश्चाद्‌_ भवत्यवन्द्य: । 


देवतेव च्युता स्थानात, सः पश्चात्‌ परितप्यते॥३॥ 

पदार्थान्वय:--- जया-जब साधु संयम मे रहता है, तब तो वंदिमो-वन्दनीय होइ-होता 
है य-और पच्छा-स्रयम छोड़ने के पश्चात्‌ वही अवंदिमो-अवंदनीय होड़-हो जाता है स-वह साधु 
ठाणा-अपने स्थान से चुआ-च्युत हुए देवया ्र-देवता के समान पच्छा-पीछे ये परितप्पड़- 
पछताता है। 

मूलार्थ--जब साधु संयम पालन करता है, तब तो सब लोगों से अभिवन्दनीय 
होता है; किन्तु जब संयम से च्युत हो जाता है, तब वही सब लोगों से तिरस्करणीय हो 
जाता है। संयम-च्युत साथु , उसी प्रकार पश्चात्ताप करता है, जिस प्रकार स्थानच्युत 
देवता पश्चात्ताप किया करता है। 

टीका--जिस समय साधु , अपने सयम स्थान मे स्थिर-चित्त रहता है एवं सयम का 
अच्छी तरह पालन करता है, उस समय तो बह राजा आदि प्रधान पुरुषों द्वारा वन्दनीय होता है, 
किन्तु वही साधु , जब संयम धर्म को छोड़ कर भोगी गृहस्थ हो जाता है, तब उन्हीं सत्कार 
करने वाले मनुष्यों से ही असह्य तिरस्कार पाता है | तिरस्कार क्या, कभी-कभी तो उसकी ऐसी 
दुर्गति होती है कि गलितकाय शान की तरह वह जहाँ जाता है, वहीं से हठात्‌ दुतकारा जाता है। 
तिरस्कृत होने पर बह बहुत पश्चात्ताप करता है। किस प्रकार करता है, इसके लिए स्थान च्युत 
देवता की उपमा दी गई है। जिस प्रकार स्थानच्युत देवता अपने पूर्वकालीन सुखों को एवं 
अखण्ड गौरव को याद कर करके शोक करता है, उसी प्रकार साधु भी संयम से भ्रष्ट होकर 
संयम सम्बन्धी गौरव को बारंबार स्मरण करके, सर्वदा अपने मन में अधिक पछताता रहता है । 

उत्थानिका--- अब उसको राज्यशभ्रष्ट राजा की उपमा देते हैं :-- 


जया अ पूहमो होड़, पच्छा होड़ अपूड़मो। 
राया व रज्जपब्भट्टो, स पच्छा परितप्पड़ ॥४॥ 


४५० ] दश्वैकालिकसूतरम्‌- [ प्रथमा चूलिका 


यदा च पृूज्यो भवति, पश्चाद्‌ भवत्यपृज्य: | 
राजेब राज्यप्रभ्रष्ट, सः पश्चात्‌ परितप्यते॥४॥ 


पदार्थान्वय:--- जया-जब संयमी रहता है, तब तो साधु पूड्मो-पूज्य होड़-होता है 
अ-फिर वही पच्छा-चारित्र से पतित होने के पश्चात्‌ अपूड़मो- अपूण्य होड़-हो जाता है रज्जपख्थट्टो- 
राज्यभ्रष्ट राया ख-राजा की तरह स-वह साधु पच्छा परितप्पड़-पश्चात्ताप करता है। 

मूलार्थ--जब साथ्ु अपने धर्म में स्थित रहता है, तब तो सब लोगों में पूजनीय 
होता है; किन्तु धर्म से भ्रष्ट हो जाने के पश्चात्‌ वही अपूजनीय हो जाता है। भ्रष्ट साधु , 
राज्यश्रष्ट राजा के समान सदा पछताता रहता है। 

टीका-- जब साधु अपने चारित्र धर्म में स्थिर रहता है, तब सब लोग उसकी भोजन, 
वस्त्रादि से पूजा किया करते हैं; किन्तु जब चारित्र धर्म को छोड़ देता है, तब वही सब लोगों के 
लिए अपूज्य हो जाता है। उसकी कोई बात नहीं पूछता । जिस प्रकार राजा राज्य से भ्रष्ट हो जाने 
के पश्चात्‌ पूर्व गौरव को याद करके, अपने मन में बहुत भारी पश्चात्ताप किया करता है ठीक इसी 
प्रकार साधु भी संयम से पतित हो जाने के बाद पूर्व दशा को स्मृति में लाकर अपने मन में घुल- 
'घुल कर व्यथित होता रहता है। नष्ट गौरव की स्मृति मनुष्य से पश्चात्ताप कराया ही करती है। 


उत्थानिका-- अब नजरबंद (दृष्टिनिग्रह) सेठ की उपमा देते हैं :-- 


जया अ माणिमो होड़, पच्छा होइ अमाणिमो | 
सेट्टि व्व कब्बडे छूढो, स पच्छा परितप्पड़ ॥५॥ 


यदा चर मान्यो भवति, पश्चाद्‌ भवत्यमान्य:। 
श्रेष्लीव कर्वटे  क्षिप्तग, सः पश्चात्‌ परितप्यते॥७॥ 
पदार्थान्वय:--- जया-जब साधु माणिमो-मान्य होता है और पच्छा-शील से भ्रष्ट 


होने के पश्चात्‌ शीघ्र ही अभाणिमो-अमान्य हो जाता है कव्बडे-अत्यन्त छ्ुद्र ग्राम मे छूढो- 
अवरुद्ध सेड्डिव्य-सेठ के समान स-वह पच्छा-पीछे से परितप्पड़-परित्तत होता है। 

मूलार्थ--संयमधारी सच्चा साधु , जब संयम का पालन करता है, तब तो 
सर्वमान्य होता है; किन्तु छोड़ने के पश्चात्‌ अत्यन्त अपमानित हो जाता है। वह संयमश्रष्ट 
साधु, ठीक उसी प्रकार रंज करता है, जिस प्रकार किसी छोटे से गाँव में कैद किया 
हुआ, नगर सेठ रंज करता है। 

टीका-- जब साधु अपने शील और धर्म में स्थिर-चित्त वाला होता है, तब तो वह 
अभ्युत्थान एवं आज्ञापालन आदि द्वारा सब लोगों से मान्य होता है; किन्तु जब धर्म से भ्रष्ट हो 
जाता है, तब फिर वही उन्हीं सत्कार करने वाले लोगों से अमान्य हो जाता है। जिस प्रकार 
किसी अपराध के कारण राजा की आज्ञा से नगर सेठ किसी क्षुद्र भ्राम में नजरबंद (दृष्टिनिग्रह ) 
किया हुआ पश्चात्ताप करता है; ठीक इसी प्रकार शील धर्म का परित्याग करने वाला साधु भी 
अमाननीय बन शारीरिक एवं मानसिक दुः:खों से पीड़ित होता रहता है। 
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उत्थानिका--- अब मत्स्य का दृष्टान्त दिया जाता है:-- 
जया अ थेरओ होड़, समइक्कंत जुव्वणो। 
मच्छु व्व गलं गिलित्ता, स पच्छा परितप्पड़ ॥६॥ 
यदा च स्थविरों भवत्ति, समतिक्रान्तयौवन: । 
मत्स्य इव गलं॑ ( बडिशं )गिलित्वा, सः पश्चात्‌ परितप्यते ॥६ ॥ 
पदार्थान्वय:-- अ-जो साधु जया-जब समइकेंतजुव्यणो -यौवनावस्था के बीत जाने 
पर थेरओ-स्थविर हो जाता है, तब संयम का परित्याग करता है स-वह गलं-बडिश को गिलित्ता- 
निगल कर व्य-जैसे मच्छु-मत्स्य पश्चात्ताप करता है, तद्बत्‌ पच्छा-पीछे से परितप्पड-दुःखित होता 
है। 


मूलार्थ--जो साथ्रु यौवन अवस्था के अतीत हो जाने पर स्थविरावस्था में संयम 
छोड़ता है, वह लोह-कंटक के गले में फँस जाने पर मछली के समान पश्चात्ताप करता 
है। 


टीका--जिस प्रकार मछली, भोजन के लोभ से धीवरों द्वारा गिरए हुए लोह-कंटक 
को निगल लेती है और फिर गले के अवरूद्ध हो जाने पर पश्चात्ताप करती है; इसी प्रकार यौवन 
अवस्था के व्यतीत हो जाने पर वृद्धावस्था के समय संयम से पतित होने बाला साधु भी पश्चात्ताप 
करता है, क्योंकि मत्स्य न तो उस बड़िश को गले के नीचे उतार सकता है और न गले से बाहर 
निकाल सकता है, ठीक इसी तरह साधु भी न तो भोगों को भोग ही सकता है और न उनसे मुक्त 
हो 358 है। यों ही कष्टमय जीवन समाप्त कर मत्स्य के समान अन्त में मृत्यु के मुँह में पहुँच 
जाता है। 

उत्थानिका--- अब बंधन-बद्ध हस्ति की उपमा देते हैं :-- 


जया अ कुकुडंवस्स, कुतत्तीहिं विहम्मइ। 
हत्थी व बंधणे बद्धो, स पच्छा परितप्पड़ ॥७॥ 
यदा च कुकुटुम्बस्य, कुतप्तिभिविंहन्यते ॥ 

हस्तीव बंधने बद्ध:, सः पश्चात्‌ परितप्यते ॥७ ॥ 


'पदार्थान्वय:--- जया-जब संयम त्यागी साधु कुकुडंवस्स-दुष्ट कुटुम्ब की कुतत्तीहिं- 
दुष्ट चिन्ताओं से विहृम्मड-प्रतिहनित होता है, तब वह साधु बंधणे-बद्धो-विषय के लालच से 
बधन में बँधे हुए हत्थीव-हस्ति के समान पच्छा-पीछे से परितप्पड़-पछताता है। 

मूलार्थ--संयम भ्रष्ट साधु को, जब नीच कुटुम्ब की कुत्सित चिंताएँ चारों ओर 
से अभिभूत करती हैं; तब बह बन्धन-बद्ध हस्ति के समान नितान्त पश्चात्ताप करता है। 

टीका- जब साधु संयम से पतित हो जाता है, तब उसे अनुकूल परिवार के न मिलने 
के कारण प्रतिकूल चिंताओं से उसकी आत्मा प्रतिदिन दग्ध होने लगती है। जिस प्रकार हाथी 
बधनो से बँधा हुआ घोर दुःख भोगता है, इसी प्रकार वह साधु भी विषय रूप बन्धनों से बँधा 
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हुआ घोर दुःख भोगता है, कारण कि इष्ट संयोग के न मिलने से उसे विषय भोगों में विघ्न पड़ता 
है, जिससे उसकी आत्मा महादुःख पाती है। इसी वास्ते सूत्र में लिखा है कि 'कुतप्तिभि:'- 
कुत्सित-चिन्ताभिरात्मन: संतापकारिणीभिविंहन्यते | सूत्रकार ने जो बंधनबद्ध हाथी का दृष्टान्त 
दिया है, उसका भाव यह है कि हाथी को पकड़ने वाले लोग वन में एक बड़ा-सा गद्ढा खोदते 
हैं।फिर उस गड्ढे को पतली-पतली लकड़ियों से ढक कर उस पर कागज की हथिनी बना खड़ी 
कर देते हैं । वन का स्वच्छंद हाथी उसे असली हथिनी समझ कर ज्यों ही उस पर आता है, त्यों 
ही गद्ठे में गिर पड़ता है और पकड़ लिया जाता है | पुन: लोहमयी श्रृद्धलाओं से बंधा हुआ वह 
हाथी घोर यातनाओं को भोगता है। इसी प्रकार साधु भी विषय भोगों के झूठे लालच में फँसकर 
घोर दुःख उठाता है। 
उत्थानिका-- अब पंकमग्र हस्ती की उपमा देते हैं :-- 


पुत्तदारपरीकिन्नो , मोहसंताणसंतओ ॥ 
पंकोसन्नो जहा नागो, स पच्छा परितप्पइ ॥॥८ ॥ 
पुत्रदारपरिकीर्ण-. , मोहसंतानसंतत:  । 
पंकावसन्नो यथा नाग:, सः पश्चात्‌ परितप्यते ॥८ ॥ 


पदार्थान्वय:-- पुत्तदारपरीकिन्नो-पुत्र और स्त्री से घिरा हुआ मोहसंताण-संतओ- 
दर्शन मोहनीय आदि कर्मों से संतत हुआ स-वह साधु जहा-जैसे पकोसन्नो-कीचड़ में फँसा हुआ 
नागो-हाथी पश्चात्ताप करता है, वैसे ही वह पच्छा-पीछे से परितप्पडु-परितप्त होता है। 

मूलार्थ--पुत्र और स्त्री जनों से घिरा हुआ एवं मोहप्रवाह से संतप्त हुआ, वह संयम 
भ्रष्ट साधु; कदर्म-मग्र हाथी के समान अतीब पश्चात्ताप करता है। 

टीका-- जब साधु संयम छोड़ देता है, तब पुत्र और स्त्री आदि से संकीर्ण हो जाता 
है तथा दर्शन मोहनीय आदि कर्मों से संतप्त हो जाता है। उस समय वह जिस प्रकार हाथी 
दलदल मे फँसा हुआ दु:ख पाता है, तद्बत्‌ कुडुंब के मोह जाल में फँसा हुआ दुःख पाता है। 
कारण कि वह सोचता है-- हाय ! मैंने यह अनर्थकारी काम क्‍यों किया | यदि मैं संयम क्रियाओं 
में दृढ़ रहता तो मेरी आज इस प्रकार की दुर्गति क्यों होती ।सयम छोड़ कर मैंने क्या लाभ उठाया 
है। सूत्रकर्ता ने जो हस्ति का हेतु दिया है, उसका यह भाव है कि जिस भाँति हाथी के लिए 
कर्दम बन्धन है, ठीक इसी भाँति साधु के लिए संसार में विषय विकार रूपी कर्दम बन्धन है। 


उत्थानिका--- अब फिर दूसरे प्रकार से पश्चात्ताप के विषय में कहते हैं :-- 
अज्ज आहं गणी हुतो, भाविअप्पा बहुस्सुओ। 
जह5हं रमंतो परिआए, सामण्णे जिणदेसिए॥९॥ 
अद्य ताबदहं गणी भवेयम्‌, भावितात्मा बहुश्रुतः। 
यहाहटं_ रमेय पर्याये, श्रामण्ये जिनदेशिते॥९॥ 
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पदार्थान्बय:-- अज्ज-आज आहें-मैं गणी-आचार्य हुँतो-होता जड़-यदि अहं-मैं 
भाविअप्पा-भावितात्मा और बहुस्सुओ-बहुश्रुत हो कर जिणदेसिए-जिनोपदेशित सामण्णे- 
साधु सम्बन्धी परिआए-चारित्र में रमंतो-रमण करता है। 

मूलार्थ--यदि मैं भावितात्मा और बहुश्रुत होता एवं जिनोपदेशित साधु धर्म में 
रमण करता, तो आज के दिन महान्‌ आचार्य पद पर सुशोभित होता। 

टीका-- कोई सचेतन साधु पतित हुआ इस प्रकार की विचारणा किया करता है कि 
“' आज तक तो मैं आचार्य पद पर प्रतिष्ठित हो जाता, यदि मैं शुभ भावनाओं द्वारा अपनी आत्मा 
की शुद्धि करने बाला होता तथा दोनों लोकों में हितकारी बहुत से आगमों की विद्या से युक्त 
होता तथा श्री जिनेन्द्र प्रतिपादित श्रमण भाव में रमण करता। मैं तो बड़ा ही मूर्ख निकला, जो 
साधुत्व छोड़ कर विषय भोगों के जाल में पड़ गया। महान्‌ दु:ख है कि मैंने विषय रूपी एक 
पंकपूर्ण जलबिंदु के लिए अद्वितीय आचार्य पद जैसे महान्‌ गौरव रूपी क्षीरसिन्धु को छोड़ 
दिया।”! सूत्र में 'जिनदेशिते ' शब्द प्रकट करता है कि शाक्यादि के उपदेशित किए हुए श्रमण 
भाव में नहीं, किन्तु जिनदेशित श्रमणभाव में ही रमण करने से आत्म विकास का श्रेष्ठ पद 
' आचार्य ' मिलता है। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार अधिकारी भेद से संयम को स्वर्ग और नरक की उपमा 


देते हैं :- 

देवलोगसमाणो अ, परिआओ महेसिणं। 
रयाणं अरयाणं च, महानरयसारिसो ॥१५०॥ 
देवलोकसमानस्तु , पर्यायो  महर्षीणाम्‌। 
रतानामरतानां च. , महानरकददृशः ॥१९० ॥ 


पदार्थान्वय:--- रयाणं-सयमरत महेसिणं-महर्षियों को परिआओ-चारित्र पर्याय 
देवलोगसमाणो-देव लोक के समान है अ-किन्तु अरयाणं॑-सयम में रति नहीं रखने वालो को 
वहीं चारित्र महानरयसारिसो-महान्‌ नरक के समान है। 


मूलार्थ--जो महर्षि संयम क्रिया में रत हैं, उन्हें तो यह संयम स्वर्ग लोक के 
समान सुखदायक हैं, किन्तु जो संयम में अरुचि रखने वाले हैं, उन्हें महान्‌ रौरव नरक के 
समान दुःखदायक है। 

टीका-- इस गाथा में जो साधु संयम त्यागने की इच्छा रखते हैं, उनको स्थिर करने के 
लिए यह उपदेश प्रतिपादन किया है। यथा-- श्री भगवान्‌ उपदेश करते हैं कि हे आर्यो ! जो 
साधु संयम पर्याय में रति रखने वाले हैं, उनके लिए यह संयम देवलोक के समान सुखप्रद है; 
क्योकि जिस प्रकार देवता देवलोक में नृत्य आदि के देखने मे लगे रहते हैं तथा सदैव काल 
प्रसन्नता से समय व्यतीत करते हैं, ठीक उसी प्रकार साधु भी योगादि क्रियाओं में निमग्र होता 
हुआ, देवों से बढ़कर सुखों का अनुभव करता है। इसके विपरीत जो साधु संयम क्रियाओं में 
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रति-हीन होते हैं, उनके लिए यह चारित्र पर्याय महानरक (रौरव) के समान दुःखप्रद है, 
क्योंकि वे विषयाभिलाषी होने से हमेशा भगवान्‌ के वेष की विडम्बना ही करते रहते हैं। 
मानसिक दुःखों का विशेष उदय हो जाने से उनकी आत्मा महान्‌ घोर दु:खों को अनुभव करने 
वाली हो जाती है| 

उत्थानिका-- अब सूृत्रकार प्रस्तुत वर्णन का उपसंहार द्वारा निगमन करते हुए 
कहते हैं :-- 


अमरोवमं जाणिअ सुक्खमुत्तमं, 

रयाणं परिआईं तहारयाणं। 
निरओवमं जाणिअ दुक्‍्खमुत्तमं, 

रमिज्ज तम्हा परिआइं पंडिए ॥९१ १ ॥ 


अमरोपमं ज्ञात्वा सौख्यमुत्तमं, 

रतानां पर्याये तथाउरतानाम्‌। 
नरकोपमं ज्ञात्वा दुःखमुत्तमं, 

रमेत तस्मात्‌ पर्याये पण्डित:॥११॥ 


पदार्थान्वय:-- तम्हा-इस लिए पंडिए-पण्डित साधु परिआइं-चारित्र में रयाणं-रत 
रहने बालो के अमरोबमं-देवोपम उत्तमं-उत्तम सुब्खं-सुख को जाणिअ-जान कर तहा-तथा 
अरयाणं-संयम में रत नहीं रहने वालो के निरओबमं-नरकोपम उत्तमं-महान्‌ दुक्‍्खं-दुःख को 
जाणिअ-जान कर परिआइउूं-संयम के विषय में रमिज्ज-रमण करे। 

मूलार्थ--संयम में रत रहने वाले, देवों के समान सुख भोगते हैं और संयम से 
विरक्त रहने वाले, रौरव नरक के समान दुःख भोगते हैं, बस प्रकार सत्य तत्त्व को जान 
कर खुद्द्धिमान साधु को संयम पर्याय में रपण करना चाहिए। 

टीका- इस काव्य में उक्त प्रकरण का उपसंहार करते हुए निगमन किया गया है-- जो 
साधु सयम में सब प्रकार से रति मानने वाले हैं तथा जो संयम में दृढचित्त नहीं हैं, उन दोनों के 
विषय में यह विचार करना चाहिए कि जो संयम में रत हैं, वे तो देवलोक के समान उत्तम सुखों 
का अनुभव कर रहे हैं; किन्तु जो संयम में अरति रखने वाले हैं, वे महाघोर नरक के समान दु:ख 
भोग रहे हैं। अत: शास्त्रज्ञ मुनि को योग्य है कि वह संयम पर्याय में ही रमण करे; क्योंकि जब 
उसने दोनों प्रकार से ज्ञान प्राप्त कर लिया तो फिर उसे संयम में ही प्रसन्नचित्त होना चाहिए। 

उत्थानिका--- संयम भ्रष्ट को इस लोक में होने वाले दोषों का उल्लेख करते हैं :-- 


धम्मा उ भट्ट सिरिओअवेयं, 
जन्नग्गि विज्ञाअमिवप्पतेअं। 
प्रथमा चूलिका ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [४५५ 


हीलंति ण॑ दुव्विहं कुसीला, 

दाढुड्डिअं घोरविसं व नागं॥१२॥ 
धर्मादभ्रष्टे अियोउ पेतं 

यज्ञाम्लि विध्यातमिवअल्पतेजसम्‌। 
हीलयन्ति एन॑ दुर्विहितं कुशीला:, 

उद्धुतदंष्ट घोरविषमिव नागम्‌॥१२ ॥॥ 


पदार्थान्वयय:-- कुसीला-कुत्सित लोक सिरिओ अवेयं-तपोरूप लक्ष्मी से रहित 
दुव्यिहं-दुष्ट व्यापार करने वाले धम्मा उ भट्टू- धर्म से भ्रष्ट णं-उस पुरुष की विज्ञाए-बुझी हुई 
अप्पतेअं-तेजो रहित जन्नग्गमिब-यज्ञ की अग्नि के समान तथा दाढुष्टिअं-जिस की दाढे निकाल 
दी गई हैं, ऐसे घोरलिसं-रौद्र विष वाले नागमिव-सर्प के समान हीलंति-अवहेलना करते हैं । 

मूलार्थ--जो साधु, धर्म से भ्रष्ट एवं तप के अद्वितीय तेज से हीन हो जाता है; 
उसकी नीच से नीच मनुष्य भी अवहेलना करते हैं। दुराचारी संयम- भ्रष्ट साधु, लोगों से 
उसी प्रकार तिरस्कृत होता है, जिस प्रकार तेज:शून्य खुझी हुई यज्ञ की अग्नि और दरष्ट्रा 
रहित महाविषधोरी सर्प तिरस्कृत होता है। 


टीका--संसार में गुणवानों की ही पूजा होती है, गुणहीनों की नहीं | अत: जो मनुष्य 
विषय भोगों में फँस कर संयम से भ्रष्ट हो जाते हैं तथा अन्त-र्जाज्वल्यमान तपोरूप अग्नि के 
अलौकिक तेज से हीन होकर गतप्रभाव हो जाते हैं तथा निन्द्य व्यजहार करने लग जाते हैं, 
उनकी धार्मिक पुरुष तो जो अवहेलना करते हैं, वह तो करते ही हैं, किन्तु आचार-हीन नीच 
पुरुष भी उनको घृणा की दृष्टि से देखते हैं | वे हँसी करके कहते हैं कि क्‍यों महाराज ! इन्द्रियों 
पर विजय स्तम्भ स्थापित कर दिया ? वे दिन स्मरण हैं जब हमें दुराचारी कहा करते थे और 
स्वयं सदाचारी बना करते थे। अब तो तुम से हम ही अच्छे हैं इत्यादि, क्योंकि किसी कार्यक्षेत्र 
में नहीं जाने की अपेक्षा, कायरता के कारण, जाकर बापिस लौट आना अधिक बुरा समझा जाता 
है। सूत्रकार ने संयम भ्रष्ट साधु के तिरस्कार को उपमा उपशान्त हुई यज्ञ की अग्नि और उखाड़ी 
हुई दाढ़ वाले सर्प से दी है । ये उपमाएँ प्रतिपादित विषय को बहुत ही स्फुट करने वाली हैं । यज्ञ 
की अग्नि जब तक जलती रहती है, तब तक तो लोग उसमें घृत, मधु आदि श्रेष्ठ वस्तुएँ गिराते 
रहते हैं और उसको हाथ जोड़कर प्रणाम करते हैं; किन्तु बुझ जाने के बाद उसी भस्म हुई अग्नि 
को बाहर फेंक देते हैं और लोग उसको पैरों तले रोंदते हुए चले जाते हैं। इसी भाँति जब तक 
सर्प के मुँह में दंष्ठाएँ रहती हैं, तब तक तो सब उससे डरते हैं और दूर भागते हैं; किन्तु जब 
वही सर्प मदारी द्वारा दंष्ट्राए _.हित कर दिया जाता है, तब बड़े आदमी तो क्‍या, छोटे-छोटे बच्चे 
भी आकर उसे छेड़ते हैं और लकड़ी से उसे मारते हैं एवं उसके मुँह में अंगुली तक भी दे देते 
हैं । कितना लज्जाजनक तिरस्कार है, पदभ्रष्टों की यही दुर्दशा होती है । 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार इस लोक के साथ परलोक-सम्बन्धी फल के विषय में 
भी कहते हैं:-- 
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ड५६ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ प्रथमा चूलिका 


इहेव5धम्मो अयसो अकित्ती, 

दुन्नामधिज्ं॑ च्व पिहुज्जणंमि। 
चुअस्स धम्माउ अहम्मसेविणो, क्‍ 

संभिन्नवित्तस्स य हिट्ठओ गड् ॥१ ३ ॥ 
इहैव अधर्मो5 यशो< कीर्ति:, 

दु्नामध्येये, च पृथग्‌ जने। 
च्युतस्य धर्मादधर्मसेविन:, 

संभिन्नवृत्तस्य चाधस्ताद गति: ॥१३॥ 


पदार्थान्वय:-- जो व्यक्ति धम्माउ-धर्म से चुअस्स-पतित है अहम्मसे-विणो- 
अधर्म का सेवन करने वाला है य-तथा संभिन्नवित्तस्स-गृहत्रतों को खण्डित करने वाला है, वह 
इहेव-इस लोक में अधम्मो-अधर्मी कहलाता है अयसो-अपयश और अकिकत्ती-अकीर्ति पाता है 
पिहुजणंमि-साधारण लोगों में दुन्नामधिज्जं-बदनाम ( अपमानित) हो जाता है तथा अन्त में 
हिट्_लुओगड़-परलोक का यात्री बन कर नीच गतियों में उत्पन्न होता है। 

मूलार्थ-- धर्मअ्रष्ट, अधर्म सेवी एवं व्रत-भग्न-कर्ता मनुष्य इस ल्नोक में तो 
अपयजश ( अकीर्नि ) का भागी होता है, अधार्भिक ( म्लेच्छ ) कहलाता है एवं नीच 
मनुष्यों द्वारा घृणित नामों से पुकारा जाता है तथा परलोक में नरक आदि नीच गतियों में 
चिरकाल तक असह्ा दुःख भोगता है। 

टीका-- इस काव्य मे धर्म से पतित मनुष्य की इस लोक और परलोक में होने वाली 
दुर्दशा का दिग्दर्शन कराया गया है । यथा-- जो साधु सांसारिक भोग विलासो के लालच से, धर्म 
से पतित होकर एवं गृहीत ब्रतों को खण्डित करके पुन: संसार में आ जाता है और अधार्मिक 
कार्य करने लग जाता है, उसकी इस लोक में शुभ पराक्रम न होने के कारण अपकीर्ति होती है 
तथा वह प्राकृत श्रेणी के मनुष्यों द्वारा धर्मभ्रष्ट, कायर, म्लेच्छ, पतित आदि नामों से भी चिड़ाया 
जाता है | इतना ही नहीं, किन्तु बहुत से सज्जन तो उसे देखते तक नहीं । उसके दर्शन में भी पाप 
समझा जाता है। यह तो इस लोक की दुर्दशा है। अब परलोक की दशा देखिए, संयम भ्रष्ट 
मनुष्य, जब दु:खपूर्वक अपना जीवन समाप्त कर परलोक मे जाता है, तो वहाँ अच्छा स्थान नहीं 
'पमिलता। उसे स्थान मिलता है नरक और नीच तिर्य॑च का, जहाँ क्षणभर भी सुख नहीं मिलता। 
दिन रात की हाय-हाय, मरा-मरा की ही करुण पुकार में सारा जीवन व्यतीत होता है। सूत्रकार 
का ' अधर्म सेजी ' शब्द बतला रहा है कि स्त्री आदि के बास्ते निर्दयतापूर्वक षट्काय के संहार 
करने वाले अधर्मी जीवों को कदापि सदगति नहीं मिल सकती है। 

उत्थानिका--- अब फिर विशेष कष्ट पाने के विषय में कहते हैं :-- 


भुंजित्तु भोगाइं पसज्झ चेअसा, 
तहावबिहँ कट्ट असंजमं बहुं। 
प्रथमा चुलिका ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [४५७ 


गईं च गच्छे अणिहिज्निअं दुहं, 
बोही अ से नो सुलहा पुणो पुणो ॥१४॥ 
भुक्‍्त्वा भोगान्‌ प्रसह्य चेतसा, 
तथाविधं कृत्वा5संयमं बहुम्‌। 
गति च गच्छति अनभिषध्यातां, 
दुःखां बोधिश्वास्य न सुलभा पुन: पुन: ॥१४॥। 
पदार्थान्वय:--- संयम त्यागी साधु पसज्झ चेयसा-दत्तचित्त से भोगाइं-भोगों को 
भुंजित्तु-भोग कर एवं तहाबिहं-तथाविध बहुं-बहुत से असंजमं-असंयम कृत्य कट्ठु-करके 
कालधर्म को प्राप्त होता है तब दुहंं-दुःख देने वाली अणिहिज्जिअं-अनिष्ट गईं-नरकादि गति को 
गच्छ -जाता है अ-और से-उसे बोही-बोधितत्त्व पुणो पुणो-बारंबार नो सुलहा-सुलभ नहीं 
होता। 
मूलार्थ--संयमश्रष्ट व्यक्ति, बड़ी लगन से भोगों को भोग कर एबं नानाविध 
असंयम कार्यों को करके जब मरता है, तो अनिष्ट एवं दुःखद नरकादि नीच गतियों में 
जाता है। फिर उसे सुखपूर्वक जिन-धर्म-प्राप्ति-रूप बोधि कभी नहीं मिल सकती। 
टीका--जिस मनुष्य ने संयम वृत्ति का परित्याग कर धर्म की अपेक्षा नही रखते हुए 
बड़ी अभिलाषा के साथ विषय भोगों को भोगा है तथा अज्ञोचित्त हिंसाकारी महान्‌ अकृत्य किए. 
हैं; बह असंतोष भाव से कुत्ते की मौत मर कर उन नरकादि गतियों में जाता है, जो स्वभावत: 
ही भयानक एवं असह्त दुःखप्रद हैं और घोर से घोर दु:खों में पडा हुआ भी प्राणी जहाँ जाने की 
इच्छा नहीं कर सकता । यदि नरक के घोर दुःख भोगने के बाद भी दुःखों से छूट जाए, तो भी 
सर्वोत्तम है; परन्तु उस को तो दुःखों से भी छुटकारा नहीं मिल सकता है, क्‍योंकि दुःखों से 
छुड़ाने वाली जिन-धर्म-प्रातिरूप बोधि है और वह उसे अशुभ कर्मोदय के कारण सुखपूर्वक 
मिल नहीं सकती । प्रबचन विराधना का यही कटु फल होता है, अत: सयमपरित्याग भूल कर 
भी नहीं करना चाहिए. 
उत्थानिक्का-- अब फिर इसी नरक गति के विषय में कहते हैं :-- 
इमस्स ता नेरइअस्स जंतुणो, 
दुहोवणीअस्स किलेसवत्तिणो । 
पलिओवमं झिज्झड़ सागरोवमं, 
किमंग पुण मज्झ इमं मणोदुह ॥१५॥ 
अस्य॒ तावत्‌ नारकस्य जनन्‍्तो:, 
दुःखोपनीतस्य क्लेशवर्तिन: | 


ड५८ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ प्रथमा चूलिका 


पल्योपमं॑  क्षीयते सागरोपमं, 
किमंग पुनर्ममेद मनोदुःखम्‌।॥१५॥। 


पदार्थान्वय:-- नेरइअस्स-नरक में गए हुए दुह्दोवणीअस्स-दु:ख से युक्त हुए एवं 
किलेसवत्तिणो-एकान्त क्लेश-वृत्ति बने हुए इमस्स-मेरे इस जंतुणो-जीव की जब नरक सम्बन्धी 
पलिओवमं-पल्योपम तथा सागरोवमं-सागरोपम आयु भी झिज्झड़-समाप्त हो जाती है पुण-तो 
फिर अंग-हे जीव मज्झ-मेरा इमं-यह मणोदुहँ-मानसिक दु:ख तो क्या है, कुछ भी नहीं। 


मूलार्थ--संकट आ पड़ने पर संयम से डिगने ( विच्लित होने ) वाले साधु को 
यह बिंचार करना चाहिए कि यह मेरा जीव कई बार पहले नरक में जा 2 है और वहाँ 
के असह्य दुःख भोग कर क्लेश-वृत्ति वाला बन चुका है; परन्तु जब वहाँ के पल्‍्योपम एवं 
सागरोपम जैसे महान्‌ दीर्घ आयु को भोग कर क्षय कर दिया और यहाँ से निकल आया, 
तो फिर यह चारित्र विषयक मानसिक दुःख तो क्या चीज है यह तो अभी नष्ट हुआ 
जाता है। 

टीका--इस काव्य में इस बात का प्रकाश किया गया है कि दु:खों को सहन करने 
के लिए किस प्रकार से सहनशक्ति उत्पन्न करनी चाहिए यथा-- संयम पालते हुए किसी दुःख 
के उत्पन्न हो जाने पर साधु को इस प्रकार की विचारणा करनी चाहिए--- इस मेरे जीव ने अनंत 
बार नरक गति में जाकर शारीरिक एवं मानसिक दुःखों को पल्‍्योपसम और सागरोपम आयु 
प्रमाण सहन किया है, इतना ही नहीं, किन्तु अतीव क्लेशयुक्त होते हुए नानाविध दु:खों को 
भोगा है, तो फिर यह जो मुझे संयम में अरति के कारण दुःख हुआ है, बह तो थोड़ी मात्रा का 
है, क्योंकि जिस प्रकार वह दुःख भोग कर क्षय किया जा चुका है, इसी प्रकार यह भी क्षय हो 
जाएगा। अत: मुझे संयम के विषय में दृढता धारण कर उसका परित्याग नहीं करना चाहिए। 
सूत्रकार ने यह नरक के दुःखों का दृष्यन्त बडे ही महत्त्व का एवं समय के अनुकूल दिया है। 
इससे भ्रष्ट होता हुआ संयमी पुन: संयम में स्थिर हो जाता है। यह दृष्टान्त साहस एवं धैर्य की 
गिरती हुई भित्ति को अतीव सुदृढ़ बनाने वाला है। 


उत्थधानिका--- अब फिर दुःखों की अनित्यता के विषय में कहते हैं :-- 
न मे चिरं दुक्खमिणं भविस्सइ, 
असासया भोगपिवास जंतुणो | 
न चे सरीरेण इमेण5विस्सइ, 
अविस्सई जीविअपज्ववेण मे ॥१५६॥॥ 
नमम चिर दुःखमिदं भविष्यति, 
अशाश्रती भोगपिपासा जन्‍्तो:। 
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न चेच्छरीरेण अनिेन अपयास्थति, 
अपयास्यति जीवित पर्यायेण से ॥१५६॥। 


'पदार्थान्जय:--- इमं-यह मे-मेरा दुक्खं-दुःख चिरं-चिरकाल तक न भविस्सडू-नहीं 
रहेगा; क्योंकि जंतुणो-जीब की भोगपिवास-भोगपिपासा असासया-अशाश्वती है च-यदि विषयतृष्णा 
इमेण-इस सरीरेण-शरीर से न अविस्सडू-न जाएगी तो मे-मेरे जीविअपज्ञवेण-जीवन के अन्त 
में तो अविस्सई-अवश्य जाएगी ही | 

मूलार्थ--साथ्रु को अरति के समय ऐसा विचार करना चाहिए कि यह मेरा 
अरति-जन्य दुःख अधिक दिनों तक नहीं ठहर सकेगा; क्योंकि जीव की विषय-वासना 
अशाश्चवती है । यदि यह शरीर के रहते हुए नष्ट न होगी, तो अन्त में मरने पर तो अवश्य ही 
नष्ट हो जाएगी। 

टीका--यदि कभी कष्ट के कारण से संयम में अरति उत्पन्न हो जाए तो साधु को ऐसी 
विचारणा करनी चाहिए कि मुझे जो यह दुःख हुआ है, वह चिरकाल तक नहीं रहेगा कुछ ही 
दिनों में दूर हो जाएगा; क्योंकि दुःख और सुख समीप ही होते हैं, दूर नहीं। दूसरा जो यह रह 
रह (रुक रुक) कर भोग पिपासा जागृत होती है, जिसके कारण चित्त चलायमान हो जाता है, 
वह नियमत: अशाश्वती है। इसका अधिक प्रभाव यौवन अवस्था पर्यन्त ही रहता है। इसके 
पीछे तो यह अपने आप ही शिथिल पड़ जाती है। अतः मैं इसके फँदे में क्यों आऊँ। यदि 
थोड़ी-सी देर के लिए यह भी मान लिया जाए कि यह वृद्धावस्था पर्यन्त (शरीर स्थिति तक) 
नहीं भी छोड़ेगी, तो फिर भी कोई बात नहीं। जब मृत्यु समय आएगा, तब तो यह अधघश्य 
अलग हो जाएगी। किसी भी अवस्था में नहीं रह सकेगी। अब ऊपर की बात का तत्त्व यह है 
कि जब शरीर ही अनित्य है, तो भोग वासना नित्य किस प्रकार हो सकती है| दुःख और सुख 
किस प्रकार स्थिर रह सकते हैं। अत: नश्वर भोगवासना एवं दु:ख के कारण, अनंतकल्याणकारी 
संयम का किसी भी प्रकार से त्याग नहीं करना चाहिए । 

उत्थानिका--- अब सूत्रकार, धर्म पर प्राण न्‍्यौछावर (बलिदान) करने का उपदेश 


देते हैं :-- 
जस्सेवमप्पा उ हविज्ज निच्छिओ, 
चइज्ज देहं नहु धम्मसासणं। 
त॑ तारिसं नो पइलंति इंदिआ, 
उविंतिवाया व सुदंस्ं गिरिं॥१७॥ 
यस्यैवमात्मा तु॒भवेत्‌ निश्चितः, 
त्यजेत्‌ू देहं न तु धर्मशासनम्‌। 
त॑ ताहशं न प्रचालयंति इन्द्रियाणि, 
उत्पतद्वाता इब सुदर्शन गिरिम्‌॥१७॥ 
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'पदार्थान्वय:--- जस्स-जिस की अप्पा उ-आत्मसा एजँ-पूर्वोक्त प्रकार से निच्छिओ- 
दृढ़ हलिज्ज-होती है, वह देहँ-शरीर को न-नहीं छोड़ता ज-जिस प्रकार उबिंतिबाया-महावायु 
सुर्दसणंगिरिं -मेरु पर्वत को चलित नहीं कर सकती, इसी प्रकार इंदिआ-इच्द्रियाँ भी तारिसं-मेरु 
के समान दृढ़ तं-पूर्वोक्त साधु को न पड़ुलंति-प्रचलित नहीं कर सकतीं । 

पमूलार्थ--जिस मुनि की आत्मा दृढ़ होती है, बह अवसर पड़ने पर शरीर का तो 
सहषे परित्याग कर देता है; किन्तु धर्म शासन को नहीं छोड़ता । जिस प्रकार प्रलयकाल 
की महावायु पर्वतराज सुमेरु को नहीं गिरा सकती, उसी प्रकार चंचल इन्द्रियाँ भी उक्त 
मुनि को विचलित नहीं कर सकतीं। 

टीका--जिस मुनि की आत्मा परम दृढ़ होती है, बह धर्म में बिष्नों के उपस्थित हो 
जाने पर अपने शरीर को तो छोड़ देगा; किन्तु स्वीकृत धर्म को कदापि नहीं छोड़ेगा। अत: 
एवंविध दृढ़ आत्मा वाले मुनि को चंचल इन्द्रियाँ उसी प्रकार धर्म पथ से चलायमान नहीं कर 
सकतीं, जिस प्रकार प्रलय काल की प्रचण्ड वायु, मेरु पर्वत को कंपायमान नहीं कर सकती | 
अतएव सिद्ध हुआ कि आत्मार्थी मुनि को योग्य है, कि आत्म-निश्चय कर लेने यर धर्म के 
विषय में दृढ़ता करे और विषय-वासनाओं से अपनी आत्मा को पृथक्‌ रक्खे | इसी में अपना 
कल्याण है, दूसरे का कल्याण है और सारे ससार का कल्याण है। 


उत्थानिका--- अब प्रस्तुत चूलिका का उपसंहार करते हैं :-- 
इच्चेव संपस्सिअ बुद्धिमं नरो, 
आय॑ उवायं विविहं विआणिआ। 
काएण वाया अदु माणसेणं, 
तिगुत्तिगुत्तो जिगवयणमहिद्विज्ञासि ॥१८ ॥ 


त्ति बेमि। 
इअ रइवक्का पढमा चूला समत्तो। 
इत्येतव. संहश्य बुद्धिमान्नर:, 
आयमुपायं विविधं॑ विज्ञाय। 


कायेन  वाचा5उथवा मानसेन, 
त्रिगुप्तिगुप्तो जिनवचनमधितिष्टेत्‌॥१८ ॥ 
इति ब्रवीमि। 
इति प्रथमा चूलिका समाप्त: । 
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' पदार्थान्वय:--बुद्धिमं-बुद्धिमान्‌ नरो-मनुष्य इच्चेज-इस प्रकार संपस्सिअ-विचार 
करके विजिहं-नाना विध आय॑-ज्ञानादि के लाभ के उबायं-विनयादि उपायों को विजाणिआ- 
जान कर काएण-काय से बाया-बचन से अदु-अथवा माणसेणं-मन से तिगुत्तिगुत्तो-त्रिगुप्ति 
से गुप्त होता हुआ जिणवयणं-जिन बचनों का अहिट्विज्ञाति-आश्रय करे अर्थात्‌ जिन बचनानुकूल 
क्रिया करके स्वकार्य की सिद्धि करे। त्ति खेमिं-इस प्रकार मैं कहता हूँ। 


मूलार्थ--बुद्ध्धिमान्‌ पुरुष को पूर्वोक्त रीत्या विचार करके, ज्ञानादि लाभ के 
उपायों को जानना चाहिए एवं मन, वचन और काय के योग से त्रिगुप्ति गुप्त होकर, जिन 
वचनों का यथावत्‌ पालन करना चाहिए। यही रीति कार्य सिद्ध करने की है। 


टीका-- इस सूत्र में चूलिका का उपसंहार किया गया है । बुद्धिमान्‌ पुरुष को योग्य है 
कि जो विषय इस अध्ययन में बर्णन किया गया है, उसको अच्छी प्रकार बिचार कर तथा 
ज्ञानादि की प्राप्ति के विनयादि उपायों को जान कर, तीनों गुप्तियों को धारण करके जिन वबचनों 
के विषय में दृढ़ता रक्खे अर्थात्‌ अरिहंतों के उपदेश द्वारा आत्म कल्याण करे। इसका अन्तिम 
'फल निर्वाण प्राप्ति है। सूत्र में जो ' इत्येवं' शब्द दिया है, उसका यह भाव है-- प्रथम सूत्र में जो 
अशष्टादश स्थान बतलाए हैं, उनसे लेकर सम्पूर्ण अध्ययन का सम्यग विचारों से विचार करना 
चाहिए, क्‍योंकि अच्छी प्रकार विचारी हुई यह अष्टादश स्थान प्रतिपादिका चूलिका, संयम से 
विचलित होते हुए जीवों को पुन: संयम में स्थिरी भूत करने वाली है। 


प्रथमा चूलिका समाप्त। 





उ६२ ] दश्शवैकालिकसूत्रम्‌- [ प्रथमा घूलिका 


अह विवित्तचरिया विजिआ चूला। 
अथ विविक्तचर्या द्वितीया चूलिका। 
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उत्थानिका-- प्रथम चूलिका द्वारा धर्म में स्थिर होना प्रतिपादन किया गया है; इस 
द्वितीय चूलिका द्वारा साधु को अप्रतिबद्ध होकर विहार करने का उपदेश देते हैं। क्योंकि, जो 
धर्म में दृढ़ होता है, वही सूत्रोक्त क्रियाओं को करने में कटिबद्ध होता है। यही इन दोनों 
चूलिकाओं का आपस में सम्बन्ध है। अब सूत्रकार फल-निर्देश-पूर्वक चूलिका की प्रशंसा 
करते हुए, प्रथम प्रतिज्ञा सूत्र कहते हैं-- 
चूलिअं तु पवकक्‍्खामि, सुअं केवलिभासिआं। 
जज सुणित्तु सुपुण्णाण, धम्मे उप्पज्ञए मई ॥९ ॥। 
चूलिकां तु प्रवक्ष्यामि, श्रुतां केवलिभाषिताम्‌। 
यां श्रुत्वा सुपुण्यानां, धर्में उत्पद्यते मति:॥ १॥ 
पदार्थान्वय:-- केवलिभासिअं-केवली भाषित सुअं- श्रुतरूप चूत्निअं-चूलिका को 
पबक्खामि-कहूँगा ज॑-जिस को सुणित्तु-सुन करके सुपुण्णाणं-अच्छे पुण्यवान्‌ जीवो को 
धम्मे-चारित्र धर्म मे मई-श्रद्धा उप्पज्जए-उत्पन्न होती है। 
मूलार्थ--जो भगवद्भाषित है, जो श्रुतस्वरूप है और जिस के श्रवण से 
पुण्यात्मा जीवों को शर्म में दृढ़ श्रद्धा होती है; ऐसी द्वितीय चूलिका को कहता हूँ। 
टीका--चूलिका के रचयिता मुनि कहते हैं कि मैं जो यह चूलिका कहता हूँ वह, 
कुछ मनःकल्पित एवं फलशून्य नहीं है। यह तो वह चूलिका है, जो केवली भगवतों द्वारा 
प्रतिपादन की गई है, जिसको श्रुतज्ञान में स्थान मिला हुआ है और जिसको सुनकर पुण्यानुबन्धी 
पुण्य वाले श्रेष्ठ जीवों को चारित्रधर्म में अतीव दृढ़ सुमति एवं श्रद्धा उत्पन्न होती है।' धम्मे 
उप्पजजए मई” पद के कहने का यह भाव है कि जिसकी चारित्र धर्म में संलग्रता हो जाती है, 
उसकी सब मन की कामनाएँ पूर्ण हो जाती हैं, क्योंकि यह धर्म अचिन्त्य चिन्तामणि रत्न है, 
सकल चिंता नाश करने वाला है | यह प्रथम सूत्र ' प्रतिज्ञा सूत्र ' है क्योंकि इसमें केवल माहात्मय 
बर्णन के साथ “मैं चुलिका कहता हूँ” यही कथन किया गया है । विषय का वर्णन आगे के सूत्रों 
में किया जाने वाला है। 
उत्थानिका--- अब विषय भोगों से पराद्यमुख रहने का उपदेश देते हैं :-- 


अणुसोअपट्विएबहुजणंमि, पडिसोअलद्धलक्खेणं | 
पडिसोअमेव अप्पा, दायव्वो होउ कामेणं॥२॥ 
अनुस्त्रोत: प्रस्थिते बहुजने, प्रतिस्त्रोतो लब्धलक्ष्येण। 
प्रतिस्नेोत इब आत्मा, दातव्यो भवतु कामेन॥२॥ 


पदार्थान्वय:--- जिस प्रकार नदी में गिरा हुआ काष्ठ, प्रवाह के बेग से समुद्र की ओर 
जाता है, उसी प्रकार बहुजणंमि-बहुत से मनुष्य अणसोअपट्टविए-विषय प्रवाह के बेग से संसार 
रूप समुद्र की ओर बहते हैं, किन्तु पडिसोअलद्ध-लक्खेणं-विषयप्रवाह से पृथक्‌ रहे हुए संयम 
को लक्ष्य रखने वाले होउकामेणं-मुक्ति चाहने की इच्छा करने वाले पुरुषो को तो अप्पा-अपनी 
आत्मा पडिसोअमेव-विषयप्रवाह से पराद्ट्मुख ही दायव्यो-करनी चाहिए। 

मूलार्थ--नदी के जलप्रयाह में पड़े हुए काष्ट की तरह बहुत से प्राणी, विषय 
रूपी नदी के प्रवाह में पड़े हुए संसार समुद्र की ओर बहते जा रहे हैं, किन्तु जिनका लक्ष्य 
विषयप्रवाह से बहिर्भूत ( द्वीपसम ) संयम की ओर लग गया है और संसार से मुक्त होने 
की इच्छा रखते हैं, उनका कर्त्तव्य है कि वे अपनी आत्मा को सदा विषय प्रयाहों से 
पराड्मुख ही रक्‍खें। 

टीका--इस गाथा में शिक्षा का वर्णन किया गया है। यथा जब काठ नदी के प्रवाह 
में गिर जाता है, तब वह नदी के बेग से समुद्र को ओर बहने लगता है, ठीक इसी प्रकार 
विषयरूपी नदी के प्रवाह में जो जीव पड़े हुए हैं, वे भी संसार-समुद्र की ओर बहे जा रहे हैं, 
किन्तु जो आत्माएँ संसार-सागर से पराड्मुख होकर मुक्त हो जाने इच्छा की इच्छा रखने वाली 
हैं, उनको योग्य है कि वे अपनी आत्मा को विषय रूपी प्रवाह से हटा कर संयम रूपी द्वीप में 
स्थापित करें । कारण यह है कि ' अनुस्नोत ' ससार के विषय विकारों का नाम है और ' प्रतिल्लोत' 
विषय विकारों से निवृत्ति का नाम है। अतः “द्रव्य अनुस्नोत' नदी का प्रवाह है और ' भाव 
अनुस्नोत' विषय विकार है। अनुस्नोतगामी जीव अन्त में नरक आदि के दुःखों के भागी होते हैं 
और प्रतिस्नोतगामी जीव निर्वाण प्राप्त कर अनंत सुखों के भागी होते हैं। अतएव निर्वाणसुखाभिलाषी 
भव्य पुरुषों को सदा प्रतिस्नोत की ओर ही गमन करना चाहिए। 


'उत्थानिका--- अब फिर यही विषय स्पष्ट किया गया है :-- 
अणुसोअ सुहो लोओ, 

पडिसोओ आसवबो सुविहिआणं। 
अणुसोओ संसारो, 

पडिसोओ तस्स  उत्तारो॥३॥ 
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अनुस्नोत: सुखो लोकः, 
प्रतिस्नोत आश्रत:ः सुविहितानाम्‌। 
अनुरत्रोत: संसार:, | 
प्रतिस्त्रोतस्तस्योत्तार: ' ॥३॥ 


पदार्थान्वय:-- संसारो-संसार अणुसोअ- अनुल्लोत है; और तस्स-उससे उत्तारो- 
पार होना पडिसोओ-प्रतिस्तोत है। अत: सुविहिआणं-साधु पुरुषों का आसयो-इन्द्रियजयरूप 
व्यापार तथा आसमो-दीक्षां रूप आश्रम-पंडिसोओ-प्रतिस्नोत है, अतः इसमें संसारी जीवों का 
जाना कठिन है; क्योंकि लोओ-संसारी जीव ती अणुसोअसुहो-अनुस््नोत में ही सुख मानते हैं। 

मूलार्थ--चयह संसार अनुरत्रोत के समान है और सुविहित साधुओं का दीक्षारूप 
आश्रम प्रतिस्रोत के समान है; क्योंकि इसीसे संसार-समुद्र पार किया जाता है। अतः 
संसारी जीयों को प्रतिस्नरोत का मार्ग कठिन प्रतीत होता है, वे तो अनुस्त्रोत में ही सुख 
मानते हैं। 

टीका--इस गाथा में पूर्व विषय को स्पष्ट रूप से वर्णन किया गया है। यथा-- जिस 
प्रकार काष्ठ नदी के अनुस्नोत में तो सुखपूर्वक चला जाता है; किन्तु प्रतिस्नोत में कठिनता से 
जाता है, उसी प्रकार ससारी जीव भी स्वभावत: अनुज्लोत रूप विषय भोगों की ओर हो प्रवृत्त 
होते हैं; किन्तु प्रतिस्नलोत के समान साधुओं का दीक्षारूप जो आश्रम है, उसमें प्रत्येक जीव 
सुखपूर्वक गमन नहीं कर सकते | वीर से वीर कहलाने वाले मनुष्य भी संयम के प्रति अफ्नी 
असमर्थता ही प्रकट करते हैं। अनुस्ननोत से संसार और प्रतिस्नोत से संयम के कहने का यह भाव 
है कि यदि शब्दादि विषय भोगों में ही लगे रहोगे, तो संसार-सागर में डूबोगे। यदि इसके 
विपरीत विषय भोगों का परित्याग कर संयम धारण करोगे तो निर्वाण पद प्राप्त करोगे। सूत्र में 
' आसबो '- और-' आसमो ' यह दोनों शब्द मिलते हैं | दोनों का संस्कृत रूप क्रमश: ' आश्रव: '- 
और-' आश्रम ' होता है। भावार्थ दोनों का एक-सा ही है। 

उत्थानिका-- अब नियमों के यथा समय पालन का उपदेश देते हैं :-- 


तम्हा आयारपरक्रमेणं, संवरसमाहिबहुलेणं । 
चरिआ गुणा अ नियमा आ, हुंति साहूण दट्ठ॒व्बा॥ ४॥ 
तस्मादाचारपराक्रमेण / संवरसमाधिबहुलेन _ । 
स्र्या गुणाश्र नियमाश्च, भवन्ति साधूनां द्रष्टल्या:॥ ४॥ 


पदार्थान्वय:-- तम्हा-इसलिए आयारपरक्कमेणं-आचारपालन में पराक्रमी होने से 
संवरसमाहिबहुत्नेणं-संवर समाधि में बहुलता युक्त होने से साहूण-साधुओं को अरिआ- अपनी 
चर्या गुणा-मूलगुण वा उत्तर गुण अ-तथा नियमा-पिंडविशुद्धि आदि नियम, जिस समय जो 
आचरण करने योग्य हों, उसी समय वही दद्वुब्या-आसेवन करने योग्य हुँति-होते हैं । 

मूलार्थ--- अतएव जो मुनि आचार क्रिया में पराक्रमी हैं एवं संखर समाधि की 
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विशेषता बाले हैं; उन्हें अपने बिहार, मूलोत्तर गुण और नियम आदि, जिस समय जो 
आवश्यक हों उस समय बे ही कर्त्तव्य हैं । 

टीका--जो साधु ज्ञानादि आचारों में पराक्रम करता है तथा इन्द्रियजय रूप संयम का 
धनी है अर्थात्‌ चित्त की अनाकुलता रूप समाधि से संपन्न है, उसको योग्य है कि वह 
“भिक्षुभावसाधिका ' ' अनियतवासादिस्वरूपा ' चर्या का, मूलोत्तर रूप गुणों का तथा पिंडविशुद्धि 
आदि नियमों का शास्त्रनिर्दिष्ट समय के अनुसार ही आचरण करे। भाव यह है कि शास्त्रों में 
जिस जिस समय जो जो क्रियाएँ करनी आवश्यक बतलाई हों, उस उस समय उन-उन 
क्रियाओं का ही साधु को आचरण करना चाहिए, विपरीत नहीं । कारण यह है कि सम्यग दर्शन 
और सम्यग ज्ञान द्वारा जो चारित्र की आराधना की जाती है, वही सम्यगू रूप होने से आत्म 
कल्याण करने वाली होती है। बिना देश काल का सम्यगू ज्ञान चारित्र सुखकर कभी नहीं हो 
सकता है। 

उत्थानिका-- अब चर्या के विषय में कहते हैं :-- 


अनिएअवासो समुआण चरिआ, 
अन्नायठंछें पढइरिक्रया आ। 
अप्पोवही कलहविवज्जणा आ, 
विहारचरिआ इसिणं पसत्था ॥५ ॥। 
अनिकेतवास: समुदानचर्या, 
अज्ञातोंच्छ॑ प्रतिरिक्तता च। 
अल्पोपधि: कलहविवर्जना च, 
विहारचर्या ऋषीणां प्रशस्ता॥५ ॥ 
पदार्थान्बय: -- अनिएअवासो-एक ही स्थान पर सदा नहीं रहना समुआणचरिआ- 
अनेक घरों से भिक्षाचरी द्वारा भिक्षा ग्रहण करना अ-तथा अन्नाय उंछं- अज्ञात कुलों से स्तोक स्तोक 
मात्र धर्मोपकरण लेना पडरिक्नया-एकान्त स्थान में निवास करना अप्पोवही- अल्प उपधि रखना 
अ-एव कलहविवज्नणा-कलह का परित्याग करना यह इसीण-ऋषियों की विहारचरिआ- 
विहार चर्या है, जो पसत्था-अतीव प्रशस्त है। 
मूलार्थ--प्राय: सदा एक ही स्थान पर नहीं रहना, समुदानी भिक्षा करना, 
अज्ञात कुल से थोड़ा-थोड़ा करके आवश्यक आहारादि लेना, एकान्त स्थान में निकास 
करना, अल्प उपधि रखना और कलह का त्यागना, ऐसी विहारचर्या ऋषियों के लिए 
प्रशस्त है। 


टीका-- इस काव्य में साधु की विहार चउर्या के विषय में वर्णन किया गया है । यथा-- 
साधु को बिना किसी रोगादि के एक ही स्थान पर स्थिर-वास नहीं करना चाहिए; क्योंकि एक 
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जगह अधिक रहने से ममत्व भाव का उदय होता है तथा अनेक घरों से भिक्षाचरी द्वारा भिक्षा 
ग्रहण करनी चाहिए; क्योंकि एक घर के आहार में आरंभ समारंभ का दोष लगता है तथा अज्ञात 
कुलों से स्तोक मात्र ही विशुद्ध धर्म सम्बन्धी उपकरण लेने चाहिए, क्योंकि ज्ञातकुल से लेने में 
क्रीतकृत आदि दोषों की संभावना रहती है। प्राय: भीड़ रहित एकान्त स्थान में ही ठहरना 
चाहिए; क्योंकि बिना एकान्त स्थान के कोलाहल के कारण चित्त में स्थिरता नहीं आती तथा 
उपधि धर्मोपकरण अल्प ही रखने चाहिए क्योंकि अधिक रखने से परिग्रह की वृद्धि होकर 
ममत्व भाव बढ़ेगा तथा किसी के साथ कलह भी नहीं करना चाहिए; क्योंकि कलह से आत्मा 
की शान्ति भंग होती है और जनता में धर्म के प्रति घृणा के भाज उत्पन्न होते हैं। उपर्युक्त 
अनियतवासरूप विहार चर्या मुनियों के लिए भगवंतों ने प्रतिपादन की है; जो अतीव सुन्दर है। 
विहार चर्या का मन्तव्य मर्यादावर्ती होना है और वह इसमें पूर्ण रूप से है :-- 
उत्थानिका-- अब फिर इसी विषय पर कहा जाता है:-- 


आइन्नओ माणविवज्जणा अआ, 
ओसन्नदिद्ठाहडभत्तपाणे । 
संसट्ठकप्पेण चरिज्ज भिक्‍्खू, 
तज्जायसंसट्ट जड़ जइज्जा ॥६॥ 
आकीर्णावमानविवर्जजा चअ, 


उत्सन्नदृष्टाहतं भक्तपानम्‌। 
संसृष्टकल्पेन चरेद्‌ भिक्षु:, 
तज्जातसंसृष्ट: यतिर्यतेत ॥६ ॥। 


पदार्थान्वय:-- भिक्‍्खू-भिक्षण शील जड़-साधु को आइन्नओमाण-विवज्ञणा- 
राजकुल संखडी एवं स्वपक्ष और परपक्ष से उत्पन्न अवमान, इन दोनो को वर्जना चाहिए 
ओसन्नदिट्वाहडभत्तपाणे-प्राय: उपयोगपूर्वक ही प्रशस्त आहार पानी ग्रहण करना चाहिए 
संसट्ठकप्पेण-संसृष्ट हस्तादि द्वारा ही आहार लेते हुए चरिज्ज-विचरना चाहिए तज्जायसंसद्ठ- 
यदि उसी पदार्थ से हस्तादि संसृष्ट हों तो उसी के ग्रहण करने में जड़ज्ज-यत्न करना चाहिए । 

मूलार्थ--वस्तुत: कर्मों को क्षय करने बाला यत्रशील साथु वही होता है , जो 
जनाकीर्ण राज संखड़ी का और अपमान का परित्याग करता है, जो उपयोगपूर्वक ही 
शुद्ध भिक्षा ग्रहण करता है, जो खरड़े हुए हस्तादि से ही आहार-वस्तु लेता है एवं यदि 
दीयमान पदार्थों से संसृष्ट हो तो उन्हीं को लेने का यत्न करता है। 

टीका--इस सूत्र में साधुचर्या के विषय में ही वर्णन किया गया है। यथा-- जिस 
राजकुलादि में प्रीतिभोज हो रहा हो और जो अनेक मनुष्यों के यातायात से संकीण हुआ हो, 
ऐसे स्थान में साधु को भिक्षार्थ नहीं जाना चाहिए; क्योंकि वहाँ पर स्त्री आदि का संघट्टा होता 
है तथा भीड़ के कारण किसी के धक्के से गिरने पर चोट लग जाने की भी संभावना है तथा 
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स्वपक्ष और परपक्ष की ओर से यदि अपना अपमान हो रहा हो, तो उसे शान्ति से सहन करना 
चाहिए; क्योंकि यही मार्ग बढ़ती हुई अशान्ति के स्थान में शान्ति का करने वाला है तथा 
उपयोगपूर्वक ही शुद्ध आहार ग्रहण करना चाहिए; अन्यथा बहुत अधिक आधाकर्म आदि दोषों 
के लग जाने की आशंका है तथा किन्हीं योग्य पदार्थों से हस्त वा कड़छी आदि संस्‌ष्ट हों ( खरड़े 
हुए हों) तो उन्हीं से आहार लेना चाहिए; अन्यथा पुर: कर्म दोष की संभावना है। जिस पदार्थ 
के लेने की इच्छा हो,यदि उसी से हस्तादि संसृष्ट हों तो उसे ही ले लेना चाहिए; अन्यथा संसर्जन 
दोष की उत्पत्ति होती है । यह उपर्युक्त वृत्ति मुनियों के लिए प्रशस्त रूप से प्रतिपादन की गई है; 
अत: इसको पालन करने के लिए यतिवरों को पूर्ण यत्न करना चाहिए। इस वृत्ति के पालन में 
पुरुषार्थ करने से आत्मा का वास्तविक कल्याण होता है। 
उत्थानिका--- अब आध्यात्मिक उपदेश देते हैं :-- 


अमज्जमंसासि, अमच्छरीआ, 

अभिकक्‍खणं निव्विगइंगया य। 
अभिक्खणं काउसग्गकारी, 

सज्ञायजोगे पयओ हविज्जा ॥७॥ 
अमहामांसाशी अमत्सरी च, 

अभीक्ष्णं निर्विकृतिं गताश्च। 
अभीक्षणं कायोत्सर्गकारी, 

स्वाध्याययोगे प्रयतो भवेत्‌ ॥७॥ 


पयदार्थान्वय: --- अमजमंसासि-मद्य और मास का परित्यागी अमच्छरी-द्वेष से रहित 
च-तथा अभिक्खणं-बारंबार निव्सिगढ़ं-निर्विकृति को गया-प्रात्त करने वाला अ-तथा अभिक्खणं 
काउसग्गकारी-बारंबार कायोत्सर्ग करने वाला साधु सम्झायजोगे-स्वाध्याय योग में पयओ- 
प्रयलवान्‌ हविज्ज-हो । 

मूलार्थ-- यदि सच्चा साधु बनना है तो मद्य और मांस से घृणा करे, किसी से 
ईर्ष्या मत करे, बारंबार पौष्टिक भोजन का परित्याग और कायोत्सर्ग करता रहे तथा 
स्वाध्याय योग में प्रयल्लवान्‌ बने । 

टीका-- साधु को मद्य और मांस का कदापि सेवन नहीं करना चाहिए, क्योंकि ये 
दोनों अभक्ष्य पदार्थ हैं, बुद्धि को भ्रष्ट करने वाले हैं तथा किसी से ईर्ष्या भी नहीं करनी चाहिए; 
क्योंकि ईर्ष्या से विश्वबन्धुत्व की भावना नष्ट होती है और आत्मा में अयोग्य संकीणता आती है 
तथा बारंबार घृतादि पौष्टिक पदाथों का भी सेवन नहीं करना चाहिए; क्योंकि पौष्टिक पदाथों का 
प्रतिदिन सेवन करने से मादकता की वृद्धि होती है। प्रतिदिन पुनः पुनः कायोत्सर्ग ध्यान करना 
चाहिए; क्‍योंकि ध्यान से आत्म-शुद्धि होती है तथा वाचनादि स्वाध्याय योग में प्रय्लशील होना 
चाहिए, क्योंकि स्वाध्याय से ज्ञान की वृद्धि होती है एवं चित्त में स्थिरता आती है | उपलक्षण से 
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साधु को अन्य वृत्तियों का भी इसी प्रकार ग्रहण कर लेना चाहिए। उपर्युक्त क्रियाओं के करने 

से साधु की विहार चर्या ठीक होती है एव पराधीनता के स्थान में स्वतंत्रता की भावना जाग्रत 

होती है। शुभ क्रियाओं का अन्तिम फल निर्वाण होता है और यही मुनि का चरम लक्ष्य है । 
उत्थानिका-- अब शयनासन आदि की ममता नहीं करने का उपदेश देते हैं:- 


ण पडिन्नविज्जा सयणासणाईं, 

सिज्ज निसिज्ज॑ तह भत्तपाणं। 
गामे कुले वा नगरे व देसे, 

ममत्त भाव न कहिंपि कुज्जा ॥८ ॥ 
न प्रतिज्ञापययेतू शयनासने, 

शय्यां निषद्यां तथा भक्तपानम्‌। 
ग्रामे कुले वा नगरे वा देशे, 

ममत्वभावं न क्कचिदपि कुर्यात्‌॥८ ॥ 


पदार्थान्वय:-- मास कल्पादि की समाप्ति पर जब विहार करने का समय आए, तब साधु 
सयणासणाइं-संस्तारक और आसन सिज्जं-वसति निसिज्ज॑-स्वाध्याय भूमि तह-तथा भत्तपाणं- 
अन्न पानी को लेकर ण पडिन्नविज्ञा- श्रावकक को यह प्रतिज्ञा न कराए कि- “'जब मैं लौट कर 
आऊँगा तब उक्त पदाथों को ग्रहण करूँगा, अत: ये पदार्थ मुझे ही देना और किसी को नहीं ।'' 
अतएव साधु गामे-ग्राम मे नगरे-नगर में ब-तथा देसे-देश में बा-तथा कुले-कुल मे कहिंबि- 
किसी स्थान पर भी ममत्तभावं-ममत्व भाव न कुज्ञा-न करे। 

मूलार्थ--शयन , आसन, शय्या, स्वाध्यायभूमि एवं अन्न-पानी के विषय में 
साधु को श्रावक से यह प्रतिज्ञा नहीं करानी चाहिए कि जब मैं वापस लौट कर आउें, तब 
ये पदार्थ मुझे ही देना और किसी क्यो नहीं | क्योंकि साधु को ग्राम, नगर, कुल और देश 
आदि किसी भी वस्तु पर ममत्य भाव करना उचित नहीं है। 

टीका--किसी क्षेत्र में ठहरे हुए जब मासकल्प आदि पूरा हो जाए, तो विहार करते 
समय साधु को श्रावकों से यह नहीं कहना चाहिए कि 'ये शयन- संस्तारक, आसन- पीठ 
'फलक आदि, शय्या- वबसति, निषद्या- स्वाध्याय भूमि तथा तत्कालावस्थायी खड खाद्य, 
द्राक्षापान आदि, वस्तुएँ सुरक्षित रखना और जब मैं लौट कर आऊँ, तब मुझे ही देना । यदि कोई 
और मांगे तो उसको स्पष्टत: मनाही कर देना |” इस प्रकार कहने का निषेध इसलिए किया है कि 
ऐसा करने से ममत्व भाव का दोष लगता है | ममत्वभाव का सार्वत्रिक निषेध करते हुए सूत्रकार 
और भी स्पष्टत: कथन करते हैं कि ग्राम, नगर, कुल और देशादि किसी स्थान पर भी साधु को 
ममत्व भाब नहीं करना चाहिए, क्योंकि यावन्मात्र दुःखों का मूल कारण ममत्वभाव ही है। 
जिसने ममत्व को जीत लिया, उसने सब कुछ जीत लिया। 
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'आथानिका-- अब अव्रती के पास रहने का निषेध करते हैं :-- 
गिहिणो वेआवडियं न कुज्जा, 
अभिवायण-वंदण-पूअणं वा। 
असंकिलिट्टेहिं सम॑ वसिज्जा, 
मुणी चरित्तस्स जओ न हाणी ॥९ | 


गृहिणो वैयावृत्यं न कुय्यांत्‌ , 
अभिवादन-वन्दन-पूजनं॑ वा। 
असंक्लिप्ट सम वसेत्‌, 
मुनिश्चारित्रस्य यतो न हानिः ॥९॥ 


पदार्थान्वय:-- मुणी-साधु गिहिणो-गृहस्थ की वेआवडिअं-बैयावृत्य वा-अथवा 
अभिवायणवंदण पूअणं-अभिवादन, वन्दन और पूजन आदि सत्कार न कुज्जा-न करे और 
जओ-जिससे चरित्तस्स-चारित्र की हाणी-हानि न-न हो, ऐसे असंकिलिद्विहिं-क्लेश रहित 
साधुओं के सम॑ं-साथ बसिज्ञा-निवास करे। 


मूलार्थ--वास्तबिक साधुता उसी साधु में आती है, जो गृहस्थों का बैयायृत्य, 
अभिवादन, वन्दन और पूजन आदि से सत्कार नहीं करता है; जिससे चारित्र की हानि न हो, 
ऐसे संक्लेश रहित साधुओं के संसर्ग में रहता है। 


टीका-- साधु को साधुवृत्ति से पराड्मुख होकर किसी आशा के वश गृहस्थों के साथ 
वैयावृत्य-सेवा भक्ति का, अभिवादन-वचन द्वारा सत्कार करने का, बन्दन-काय द्वारा हाथ 
जोड़ कर प्रणाम करने का तथा पूजन-वस्वादि द्वारा सत्कार करने का व्यवहार किसी भी 
अवस्था में नहीं करना चाहिए, क्योंकि ऐसे सम्बन्ध से भोगविलासों में रुचि होती है एवं चारित्र 
की तरफ से उदासीनता होती है। जैसा संसर्ग हो बैसा होकर ही रहता है | अब प्रश्न यह होता 
है कि यदि साधु ऐसे काम करता हुआ गृहस्थों के संसर्ग मेँ'न रहे तो फिर किनके संसर्ग में रहे 
? सूत्रकार उत्तर देते हैं कि जो मुनि सभी प्रकार के गृहस्थसम्बन्धी संक्लेशों से रहित हैं ' उत्कृष्ट 
चारित्री हैं' उन्हीं के संसर्ग में (साथ में ) साधु को रहना चाहिए । कारण कि साधु को उन्हीं के 
साथ रहना उचित है, जिनके साथ रहने से स्वीकृत चारित्र में किसी प्रकार की हानि न पहुँचे। 
सहवास समान धर्म वालों का ही उपयुक्त होता है। यह सूत्र 'अनागत काल विषयक ' जानना 
चाहिए , क्‍योंकि प्रणयन-काल से संक्लिष्ट साधुओं का अभाव है। अतएव उक्त कथन की 
सिद्धि नहीं हो सकती। 


उत्थानिका--- अब सूत्रकार ' यदि श्रेष्ठ मुनि न मिलें तो फिर क्या करना चाहिए।' इस 
प्रश्न का उत्तर देते हैं :-- 
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ण या लभेज्जा निउणं सहाय, 

गुणाहिअं वा गुणओ सम॑ वा। 
इक्कोवि पावाईं विवज्जयंतो, 

विहरिज्ज कामेसु असज्जमाणो ॥१५०॥ 
न यदि लभेत निपुणं सहायं, 

गुणाधिकं॑ वा गुणतः सम वा। 
एको5पि पापानि विवर्जयन्‌, 

विहरेत्‌_ कामेषु असज्जमान:॥५१०॥ 


पदार्थान्यय:---या-यदि गुणाहिआं-गुणों से अधिक वा-किंवा गुण ओसमं-गुणों से 
तुल्य बा-किंवा निठणं-संयम पालने में निपुण कोई सहायं-सहायक साधु न लभिज्ञा-न मिले तो 
साधु पावाइं-पाप कर्मों को बिवज्जयंतो-वर्जता हुआ कामेसु-काम भोगो में असज्जमाणो- 
आसक्त न होता हुआ एगोवि- अकेला ही बिहरिज्ज-बिचरे। 


मूलार्थ--यदि अपने से गुणों में अधिक, गुणों में तुल्य एवं संयम क्रिया में 
निपुण कोई साधु न मिले तो मुनि, पापकर्मों का परित्याग करता हुआ एवं काम भोगों में 
आसक्त न होता हुआ अकेला ही बिचरे; किन्तु शिथिलाचारी साधुओं के संग न रहे । 

टीका--यदि कभी कालदोष के माहात्म्य संयमानुष्ठान में कुशल, परलोक साधन में 
सहायक, अपने से ज्ञानादि गुणों में अधिक तथा गुणो में समान, कोई विशुद्ध मुनि न मिले तो 
मुनि को सहर्ष अकेला ही विचरना चाहिए; किन्तु भूल कर भी शिथिलाचारी और संक्लेशी 
मुनियों के साथ नहीं विचरना चाहिए, क्योंकि शिथिलाचारी मनुष्यों के साथ बिचरने से चारित्र 
धर्म की हानि होती है और जन समाज में अपनी अप्रतीति होती है। अयोग्य साथी से सिवा हानि 
के और कोई लाभ नहीं। पर अकेले बिचरने वाले मुनियों से सूत्रकार एक बात का निश्चय 
(प्रतिज्ञा) कराते हैं, उसका पालन करना आवश्यक होगा। वह प्रतिज्ञा यह है कि अकेले 
विचरते समय पापकर्मों की ओर चित्त नहीं लगाना चाहिए। कठिन से कठिन संकट में भी 
पापकर्मों को हलाहल विष के समान समझें और स्पर्श न करे तथा कामभोगों में आसक्ति नहीं 
रखनी चाहिए । विषय भोग, कैसे ही क्यों न सुलभ और साग्रह निमंत्रित हों, तो भी उनकी ओर 
दृष्टि तक न करे | अकेलेपन में किसी की रोक-रूकावट नहीं रहती; इसी लिए यह प्रतिज्ञा कराई 
गई है। इस प्रकरण से अकेले विचर कर अपनी मनमानी करने वाले, स्वच्छन्द वृत्ति से साधु 
लाभ न उठाएँ। यहाँ सूत्रकार अकेले बिचरने की आज्ञा नहीं दे रहे हैं बल्कि अपबाद बतला रहे 
हैं। अपवाद सदा के लिए नहीं, कुछ काल के लिए ही होता है और फिर इसमें तो अकेले 
विचरने का समय भी बहुत कठिन बतलाया गया है। ऐसा समय हर किसी को नहीं मिलता। 


उत्थानिका--- अब विहार-काल का मान बतलाते हैं :-- 


ड्वितीया जूलिका ] हिन्दीभावाटीकासहितम्‌ । [४७९ 


संबच्छर॑ वादि परे पमा्ं, 

बीअं च वासं न ॒तहिं वसिज्जा। 
सुत्तस्स मग्गेण चरिज् भिक्‍्खू, 

सुत्तस्स अत्थो जह आणवेड॥११५१॥ 
संबत्सर. वाउपि परे प्रमाणं, 

द्वितीयं च वर्ष न तत्र वसेत्‌। 
सूत्र्य मार्गूण चरेद्‌ भिक्षु:, 

सूत्रस्या्थ£ी यथा आज्ञापयति॥११॥ 


चदार्थान्यय: --- संबच्छरं-वर्षाकाल में चार मास बालि-अन्य ऋतुओं में एक मास रहने 
का परे-उत्कृष्ट प्माणं-प्रमाण है, अत: जहाँ पर चतुर्मास किया हो वा मास कल्प किया हो तहिं- 
वहाँ पर बीआं-द्वितीय बासं-चतुर्मास वा मास कल्प न बसिज्ञजा-नहीं रहना चाहिए; क्योंकि 
सुत्तस्स-सूत्र का अत्थो-अर्थ जह-जिस प्रकार आणबेड्ड-आज्ञा करे, उसी प्रकार भिवरबू-साधु 
सुत्तस्स-सूत्र के मग्गेण-मार्ग से चरिज्ज-चले। 

मूलार्थ--एक स्थान पर वर्षा ऋतु में चार महीने और अन्य ऋतुओं में एक 
महीना ठहरने का उत्कृष्ट प्रमाण कथन किया है; अतः उसी स्थान पर दूसरा चतुर्मास 
अथवा मास-कल्प मुनि को नहीं करना चाहिए, क्योंकि सूत्र के उत्सर्ग और अपवाद रूप 
अर्थ की जिस प्रकार से आज्ञा हो, उसी प्रकार से सूत्रोक्त मार्ग पर मुनि को चलना 
चआहिए। 

टीका--जिस साधु ने जिस स्थान पर चर्तुमास वा मास कल्प किया हो, फिर उसी 
साधु को उसी स्थान पर दूसरा चतुर्मास वा मास कल्प कदापि नहीं करना चाहिए अर्थात्‌ दो 
अथबा तीन चतुर्मासादि अन्यत्र करके, फिर उसी स्थान पर चतुर्मासादि करना उचित है । अतएव 
जिस प्रकार सूत्रार्थ की आज्ञा हो उसी प्रकार साधु को करना चाहिए; क्योंकि सूत्रोक्त मार्ग से 
चलता हुआ साधु आज्ञा का आराधक होता है। अत: जो मुनि सूत्र के भावों को सम्यक्‌ प्रकार 
से विचार करके तदनुसार चलते हैं, वे तो अपने कार्य की सिद्धि कर लेते हैं, किन्तु जो मुनि 
इसके विपरीत चलते हैं, वे कार्य सिद्धि की अपेक्षा उल्टी अपनी सत्ता भी नष्ट कर देते हैं। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार आत्म विचारणा के विषय में कहते हैं :-- 


जो पुव्वरत्तावररत्तकाले, 
संपेहए अप्पगमपष्पएणं। 
कि मे कडें किंच मे किच्यसेसं, 


कि सक्कणिज्ज॑ न समायरामि ॥१५२ ॥ 
४|परर पए्घय काबकालक्साम ५ [ छितेया बूलिका दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ छ्िकिया आअूलिका 





यः पूर्वरात्रापररात्रकाले , 
संप्रेक्षे आत्मकमात्मकेन | 
किं मया कृतं किंच मम कृत्यशेषं , 
कि शकक्‍्य न समाचरामि॥१५२॥ 

पदार्थान्चय:- मे-मैंने किं-क्या किच्यं-करने योग्य कार्य कडं-किया है तथा मे- 
मेरा किं-क्या किच्य-कृत्य सेस-शेष रहा है किं-क्या सक्कणिज्ज॑-कार्य करने की मेरे मे शक्ति 
है, जिसे मैं न समायरामि- आचरण नहीं करता हूँ, इस भाँति जो-जो साधु पुव्वरत्तावररत्तकाले- 
रात्रि के प्रथथ और चरम प्रहर में अप्पगं-अपनी आत्मा को अप्पएणं-अपनी आत्मा द्वारा ही 
संपेहए-सम्यक्‌ प्रकार से देखता है, वही श्रेष्ठ है। 

मूलार्थ--जो साधु , रात्रि के प्रथम पहर और अन्तिम पहर में अपनी आत्मा को 
अपनी आत्मा द्वारा सम्यक्‌ प्रकार से देखता है और विचार करता है कि मैंने क्या किया है, 
मुझे क्या करना शेष है , मुझ में किस कार्य को करने की शक्ति है, जिसे मैं नहीं कर रहा हूँ-- 
वही सर्व शिरोमणि साथु होता है। 

टीका--इस सूत्र में आत्मदर्शी बनने के लक्षण वर्णन किए हैं । यथा- साधु को रात्रि 
के पहले पहर और पिछले पहर मे अपनी आत्मा को (कर्मभूत) अपनी आत्मा द्वारा ही 
(करणभूत) सम्यक्‌ प्रकार से अर्थात्‌ सूत्रोपयोगिनी-नीति से देखना चाहिए तथा सदैव एकान्त 
स्थान मे यह विचार करना चाहिए कि मैंने क्या कया शुभ कृत्य किए हैं तथा मुझे कौन-कौन से 
तपश्चरणादि करने बाकी हैं तथा वे कौन-कौन से कृत्य हैं, जिनके करने की मुझ में शक्ति तो है, 
परन्तु मै प्रमाद के कारण उन्हें आचरण में नहीं ला रहा हूँ। कारण यह है कि ऐसा करने से भ्रम 
का परदा दूर होता है, स्वकर्त्तव्य का भान होता है, आलस्य के स्थान पर पुरुषार्थ का उत्थान 
होता है तथा पाप मल के दूर होने पर निजात्मा की शुद्धि होती है, जिससे अजर अमर मोक्षधाम 
मे पूर्ण स्वराज्य की प्राप्ति होती है | सूत्र मे 'किं मे कडं- किं मया कृत्य ' वाक्य में जो 'मे ' यह 
षष्ठी विभक्ति दी है, वह ' मया ' इस तृतीया के स्थान पर है। यह प्रयोग छान्दस है, अत: शुद्ध है | 

उत्थानिका- अब फिर उक्त बिषय पर ही कहा जाता है :- 


कि मे परो पासइ कि च अप्पा , 

कि वा5हं खलिअं न विवज्जयामि। 
इच्चेव सम्म॑ अणुपासनाणो , 

अणागयं नो पडिबंध कुज्जा॥१३॥ 
कि मम परः पश्यति किं चात्मा, 

कि वा5हं स्खलितं न विवर्जयामि। 


द्वितीया चूलिका ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [४७३ 


इत्येवं सम्यगनुपश्यन्‌ , 
अनागतं न ॒प्रतिबंधं कुर्यात्‌॥१३॥ 

पदार्थान्वय:-- परो-अन्य पुरुष मे-मेरी किं-क्‍्या रखल्निअं-स्खलना पासह्व-देखता 
है ख-तथा अप्पा-मैं स्वयं अपने प्रमाद के प्रति किं-क्या देखता हूँ वा तथा अहँ-मैं कि-क्या 
खलिआं-स्खलित न-नहीं विवज्जयामि-छोड़ता हूं इच्चेब-इस प्रकार सम्म॑-सम्यक्तया 
अणुपासमाणो-बिचार करता हुआ साधु अणागयं-अनागत काल के पड़िबंध-प्रतिबंध को न 
कुज्जा-न करे अर्थात्‌ भविष्य में कोई दोष न लगाए। 

मूलार्थ--दूसरे लोग मुझे किस प्रकार स्खलित अवस्था में देखते हैं। मैं अपने 
आत्मिक-कार्य सम्बन्धी प्रमाद को किस प्रकार देखता हूँ। मैं अपने इस स्खलित भाव को 
क्‍यों नहीं छोड़ता हुँ। इस प्रकार सम्यक्ृतया विचार करता हुआ मुनि, भविष्यकाल में किसी 
प्रकार का दोषात्मक प्रतिबन्ध न करे। 

टीका--इस गाथा में साधु को पुनरपि विचार करने के लिए कहा गया है। यथा-- 
आत्मार्थी मुनि शान्तचित्त से विचार करे कि, जब मैं किसी संयमसम्बन्धी नियम से स्खलित 
होता हूँ , तब मुझे स्वपक्ष और परपक्ष वाले सभी लोग किस घृणा की दृष्टि से देखते हैं तथा जब 
मैं प्रमाद के कारण आत्मिक पथ से स्खलित होता हूँ, तब मैं 'यह कार्य करना मुझे उचित नहीं 
है '-- इस भाँति विचार कर अपने आत्मस्वरूप को किस प्रकार से देखता हूँ तथा मैं अपने इस 
दुष्ट प्रमाद के छोड़ने में किस कारण से असमर्थ हूँ, क्‍यों नहीं इसको छोड़ता। भाव यह है कि 
मुनि, उपर्युक्त रीति से सम्यकृतया अपने आत्म स्वरूप को देखता है, वह अनागत काल में 
किसी प्रकार का दोष नहीं लगा सकता है । वह जब कभी कोई भूल होती है तब शीघ्र ही उस 
भूल को स्मृति में लाकर भविष्य में ऐसी भूल न होने के लिए सावधान हो जाता है। स्खलित 
होना बुरा है, किन्तु इससे भी बुरा वह है, जो स्खलित होकर फिर सँभलने की चेष्टा नहीं करता। 

उत्थानिका-- अब सूत्रकार साधु को सँभलने के लिए अश्व का दृष्टान्त देते हैं :-- 


जत्थेव पासे कह दुप्पउत्तं, 
काएण वाया अदु माणसेणं। 
तत्थेव थधीरो पडिसाहरिज्ञा, 
आइचन्नओ रिब्रष्पमिव कखलीणं॥१५४॥ 
यत्रैव पश्येत्‌ क्रचिद ( कदा ) दुष्प्रयुक्तं, 
कायेन वाचाउथवा मानसेन। 
तत्रैव धीर:  प्रतिसंहरेत्‌, 
आकीर्ण:  क्षिप्रमिनब खलिनम्‌॥१४॥ 
पदार्थान्वय:--- कह्ढ-प्रतिलेखन प्रमुख क्रिया के किसी भी समय जत्थेबर-जिस स्थान 


श्म ए7॒हज5+ट शझ्षाबकलिक्साम ५अ5४ । छतिया चूलिका 








पर काएण-काय॑ से खाया-धचन से अदु-अथवा माणसेण-मन से अपने आप को दुष्पठत्त॑- 
दुष्प्रयुक्त( प्रमादयुक्त) पासे-देखे तो धीरो-धैर्यवान्‌ साधु सर्थेव-ठसी स्थान पर अपने आपके 
पडिसाहरिज्ञा-शीघ्रतया संभाल ले इब-जिस प्रकार आइन्न ओ-जातिबषान्‌ अश्व र्त्रिप्पं-शीघ्र 
करखालीण॑-लगाम ग्रहण करता है और संभल जाता है। 

मूलार्थ--अपने आप को जब मन से, खबचन से एवं काय से स्खलित होता हुआ 
देखे, तब बुर्द्धिमान्‌ साधु को शीघ्र ही सँभल जाना चाहिए। जिस प्रकार जाति-युक्त अश्व 
नियमित मार्ग पर चलने के लिए शीघ्र ही लगाम को ग्रहण करता है, उसी प्रकार साधु भी 
संयम-मार्ग के लिए सम्यक्‌ विधि का अवलम्बन करे। 

टीका-विचारशील साधु, जब संयम सम्बन्धी प्रतिलेखना आदि क्रियाएँ करे तो 
यदि प्रमाद वश कोई मन, वचन एवं काय योग से भूल हो जाए, तो उसी समय शीघ्र ही अपनी 
आत्मा को सँभाल ले अर्थात्‌ निजात्मा को आलोचना द्वारा पृथक्‌ कर ले, क्योंकि उसी समय न 
सँभलने से फिर आगे चल कर अनेक दोषों की उत्पत्ति हो जाएगी। ' छिद्रेष्बनर्था बहुली 
भवन्ति'। अपने आप को किस प्रकार सँभाल ले-इस पर सूत्रकार अश्व का दृष्टान्त देते हैं। 
जिसका भाव यह है कि जिस प्रकार उत्तम जातिवन्त शिक्षित घोड़ा, लगाम के संकेत के अनुसार 
विपरीत मार्ग को छोड़कर नियमित मार्ग पर चलता है और सुखी होता है; इसी प्रकार बुद्धिमान्‌ 
साधु भी शास्त्रीय विधि के अनुसार जो संयम का मार्ग नियत है, उस पर असंयम मार्ग को छोड़ 
कर चले और लोक-परलोक दोनों में यशस्ती बने। 

उत्थानिका-- अब प्रस्तुत प्रकरण का उपसंहार करते हैं :-- 


जस्सेरिसा जोग जिइंदिअस्स, 

थधिईमओ सप्पुरिसस्स निच्च। 
तमाहु लोए पडिबुद्धजीवी, 

सो जीअइ संजमजीविएण ॥१५५ ॥ 
यस्य ईहशा: योगा: जितेन्द्रियस्य, 

धृतिमतः  सत्पुरुषस्य नित्यम्‌। 
तमाहुलेके  प्रतिबुद्धजीविनं, 

स॒ जीवति संयमजीवितेन॥१५॥ 


पदार्थान्वय:-- जिड़ंदिअस्स-इन्द्रियजयी धिईमओ-धैर्यवान्‌ जस्स-जिस 
सप्पुरिसस्स-सत्पुरुष के जोग-मन बचन काय योग नि्च्च-सदा एरिसा-इस प्रकार के रहते हैं 
तं-उसको लोए-लोक में पड़िबुद्धजीवी-प्रतिबुद्ध जीवी आहु-कहते हैं, क्योंकि सो-वह 
संजमजीविएणं-संयम जीवन से जीअड्-जीता है। 

मूलार्थ--जिसने चंचल इन्द्रियों को जीत लिया, जिसके हृदय में संयम के प्रति 
अदम्य धैर्य है, जिसके तीनों योग सदैव वश में रहते हैं, उस सत्पुरुष को विद्वान्‌ लोग 


ट्वितीया चूलिका ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [ ४७५ 


प्रतिबुद्धजीवी कहते हैं; क्योंकि वह संसार में संयम जीवन से ही जीता है। 

टीका--जिसने स्पर्श आदि पाँचों इन्द्रियों को अपने बश में कर लिया है, जो संयम 
क्रियाओं के करने में अदम्य धैर्ययुक्त है, जिसके मन, बचन और काय योग वशीभूत हैं, जो 
सदैव प्रमाद को जीतता है तथा जो नित्य प्रति अपनी संयम-सम्बन्धी क्रियाओं में लगा रहता है, 
ऐसे श्रेष्ठ मुनि को विद्वान्‌ लोग संसार में 'प्रतिबुद्धजीवी '- अर्थात्‌ प्रमाद रहित जीवन वाला 
कहते हैं। कारण कि बह साधु संयम-जीवन से जीता है अर्थात्‌ उसका जीवन चारित्र धर्म से 
युक्त है। बात यह है कि जो मनुष्य धर्म प्रेमी है, वही जीवित गिना जाता है, धर्म हीन नहीं । धर्म 
हीन मनुष्य की तो मृतक से उपमा दी गई है । कुछ साँस के चलते रहने से ही जीवन नहीं गिना 
जाता, यों तो लुहार की मुर्दार धौंकनी भी साँस लेती रहती है। सच्चा जीवन तो संयम से ही 
सम्बन्ध रखता है। अत: संयमजीबी ही प्रतिबुद्धजीवी कहलाता है। 

उत्थानिका- अब चूलिका की समाप्ति में आत्म-रक्षा का उपदेश देते हैं :- 


अप्पा खलु सययं रक्खियव्यो , 
संव्विंदिएहिं सुमाहिएहिं। 
अरक्खिओ जाइपहं उदवेड, 
सुरक्खिओ सबव्यदुहाण मुच्चइ ॥१६॥ 
त्ति बेमि। 
इअ दसवेआलिअसुत्तस्स विवित्तचरिआ चूलिआ समत्ता। 
आत्मा खलु सततं रक्षितव्य: , 
सर्वेन्द्रिये: सुसमाहितै:। 
अरक्षितो जातिपथमुपैति, 
सुरक्षित: सर्वदुःखेभ्यो मुच्यते ॥१६ ॥ 
इति ब्रवीमि । 
इति दशवैकालिकसूत्रस्य द्वितीया चूलिका समाप्ता। 


पदार्थान्वयः- सब्बिंदिएहिं सुसमाहिएहिं-समग्र इन्द्रियों द्वार सुसमाहित मुनि से 
अप्पा-यह आत्मा खलु-निश्रय ही सययं-सदाकाल रक्खियव्यो-रक्षणीय है, क्योंकि अरक्खिओ- 
अरक्षित आत्मा तो जाइपहं-जातिपथ को उबेड़-प्राप्त होती है और सुरवक्खिओ-सुरक्षित आत्मा 
सव्यदुह्ण-सब दुःखों से मुच्यचइ-मुक्त होती है। क्ति बेमि-इस प्रकार मैं कहता हूँ। 

मूलार्थ--जो मुनि समस्त इन्द्रियों द्वारा सुसमाहित हैं, उनका कर्तव्य है कि वे 
अपनी आत्मा की सदैवकाल रक्षा करते रहें; क्योंकि अरक्षित आत्मा जातिपथ को प्राप्त 
होती है और सुरक्षित आत्मा सब दुःखों से मुक्त हो जाती है। 


४७६ ] दरशबैकालिकसूत्रम्‌- [ द्वितीया चूलिका 


दीका- इस सूत्र में शास्त्र का उपसंहार और उपदेश का फल बतलाया है। यथा-- 
साधु को अपनी आत्मा की बड़ी सावधानी से सदाकाल रक्षा करनी चाहिए; क्योंकि रक्षित की 
हुई आत्मा ही शारीरिक और मानीसिक दुःखों से मुक्त होकर अनन्त निर्वाण सुख को प्राप्त होती 
है । इसके विपरीत जो आत्मा अरक्षित रहती है, वह एकेन्द्रिय आदि नानाविध जातियों के पक्ष 
की पथिक बनती है, वहाँ वह ताड़न-तर्जन आदि के अनेकानेक असह्या कल्पनातीत दुःख 
भोगती है। अब प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि आत्मा की रक्षा किस प्रकार करनी चाहिए ? इस 
प्रश्न का उत्तर देते हुए चुलिकाकार कहते हैं कि पाँचों इन्द्रियों के बिकारों से निव॒ृत्त होकर, 
समाधिस्थ हो जाने से आत्मा की रक्षा होती है अर्थात---तप, संयम द्वारा ही आत्मा सुरक्षित की 
जा सकती है और अजर अमर सर्वज्ञ-पद पा सकती है। 

““गुरु श्री अपने शिष्य से कहते हैं कि-हे वत्स ! जिस प्रकार मैंने इस द्वितीया चूलिका 
का ह/क गुरुमुख से श्रवण किया था, उसी प्रकार वर्णन किया है, अपनी बुद्धि से कुछ भी नहीं 
कहा है।' 

द्वितीया चूलिका समाप्त। 


आइना रा उारग्भाााााअम_भााऊ “गम काला 
द्वितीया जूलिका ] हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । [४७७ 


दशबैकालिक और आचारांग सूत्रों का नमूनामात्र तुलनात्मक अध्ययन 


दशबवैकालिक सूत्र अन्य सूत्रों का संक्षित सारभाग है। दशवैकालिक का जहुत-सा अंश आचारांग 
और उत्तराध्यथन के गद्य और पद्य-भाग से प्रायः अक्षरश: मिलता है। इसके प्रमाण में यहाँ पर 
आचारांग के गद्य-पाठ और दशबैकालिक के गद्य-पश्च-भाग की समतुलना का थोड़ा दिग्दर्शन 
कराया गया है, जो कि पाठकों, विद्वानों और अन्वेषकों के त्तिए जिशेष उपयुक्त होगा। 


आचारांगसूत्रम्‌- 


से भिक्‍खू वा भिक्‍र्भरुणी वा अह पुण एवं 
जाणेज्ा तिव्वदेसियं वासं वासमाणं 
पेहाए, तिव्वदेसियं महियं सण्णिवय- 
माणिं पेहाए महावाएण वा रयं समुद्भुयं 
पेहाए, तिरिच्छसंपातिमा वा तसा पाणा 
संघडा सन्निवयमाणा पेहाए, से एवं णच्चा 
णो सब्यं भंडगर्मायाय गाहा-बड़कुलं 
पिंडबाय पडियाए पशव्िसेज्ञज वा 
णिक्खमेज्ज या, बहिया विहारभूमिं वा 
वियारभूमिं वा पव्िसेजज वा णिक्खमेजज 
वा गामाणुगामं दूड़झजोजज वा। 

[५५९ सू. ] ( द्वि.भरु.अ.१०३.३ ) 


से भिक्‍्खू वा भिक्‍्खुणी वा गाहा- 
बइकुलस्स दुवारसाहं कंटक बोंदियाए 
पडिपिहिय॑ पेहाए तेसिं पुव्वामेव उग्गहं 
अणणुन्नविय अपडिलेहिय अप्पमज्जिय नो 
अवगुणेज वा, पविसेज् वा, णिकक्‍्ख- 
मेज वा। तेसिं पुव्वामेव उग्गहं अणुन्न- 
विय पडिलेहिय पमज्जिय ततो संजयामेव 
अवगुणेज वा, पविसेज वा, णिक्ख- 
मेज वा। 

[ ५७रसू. ]( अ.१०३.५. ) 


से भिक्‍्खू वा भिक्खुणी वा जाव समाणे 
सेजं पुण जाणेज्जा समर्ण वा, माहणं वा, 
गाम पिण्डो लग॑ं खा, अतिथिं बा, 


दश्वैकालिकसृत्रम्‌-- 


न चरेज्ज बासे बासंते महियाए पडंतिए। 
महावाए व बायंते तिरिच्छ संपाइमेसु वा।॥ 
[ दश. अ. ५उ.१गाथा.८ ] 


साणीपाबारपिहियं, अप्पणा नावपंगुरे। 
कवार्ड नो पणुलिज्जा, उग्गहंसि अजाइया ॥ 
[ दश आ.७५उ. शगा.१८ ] 


समणं माहणं या वि, किविण॑ वा बणीमग। 
उवसंकमं्त भक्तट्टा, पाणट्वाए व संजए॥ 
[ दश.अ.७ठ.श्गा.१० ] 


पुव्वपविट्ट_ पेहाए णो तेसिं संलोए 
सपडिदुवारे चिट्टेजा। केवली बूया 
५ आयाणमेयं '!। 

[ ५७६ सू. ]( अ.९०ड.५. ) 


पुरा पेहाए तस्सड्वटाए परो असणं वा ४ 
आहदटु दलएणज्ज। अह भिक्‍्खूणं 
पुष्योबदिद्ठा एस पतिन्ना, एस हेऊ, एस 
उबएसो, जं णे तेसिं संलोए सपडि-दुबारे 
चिट्टेजा से तमायाएं एगंतमवक्कमेज्जा, 
एगंतमवक्कमित्ता अणावायमसंलोए 
चिट्ठेजा। 

[५७४ सू, ( अ.१०उ.५ ] 


से भिक्‍्खू वा भिक्‍खुणी वा जाव पविट्टे- 
समाणे सेज् पुण जाणेज्ना, गोणं वियालं 
पडिपहे पेहाए, महिसं वियालं पडिपहे 
पेहाए, एवं मणुस्सं आसं हत्तथिं सीहं वग्घं 
दीवियं अच्छे तरच्छ॑ परसरं सियालं विरालं 
सुणयं कोलसुणय॑ कोकंतियं चित्ताचेल्लरयं 
वियालं पडिपहे पेहाए, सति परक्‍्कमे 
संजयामेव परक्कमेज्जा, णो उज्जयं 
गच्छेज्जा। 

[५७०सू, ] अ.१९०उ.५ ) 


से भिक्‍खू बा ( २) जाव समाणे अंतरा 
से ओवाओ जा, खाणू वा, कंटए वा, 
घसीवा, भिलुगा वा विसमे वा विज्ले 
वा परियावजेज्ञा, सति परक्कमे संजया- 
मेव णो उज्जयं गच्छेज्ा | 

[५७९ सू. ] ( अ.९०उ.५. ) 


दशवैकालिकसूत्रप्‌- 


तपइक्कमित्तु न पविसे न चिट्ठे चकखुगोअरे। 
एगंतमबक्कमित्ता , तत्थ चिट्टिज संजए॥ 


[ दश.अ.५उ. रगा.१९ ] 


साणं सूड़यं गाविं, दित्तं गोणं हय॑ गय॑। 
संडिब्भ॑ कलह जुद्धं, दूरओ परिवज्जए ॥ 
[ दश.अ.५उ.९गा.१२ ] 


औवायं विसम खाणुं, विजल॑ परिवजए। 
संकमेण न गच्छिज्जा, विज्जमाणे परक्कमे ॥ 

[ दश.अ.५उ. १गा.४ ] 
पवडंते व से तत्थ, पकक्‍्खलते ब सजए। 
हिंसेजपाणभूयाई, त्तसे अदुब थावरे ॥ 
तम्हा तेण न गच्छिज्ञा, संजए सुसमाहिए। 
सहड़ अन्नेण मग्गेण, जयमेब्॒ परक्कमे। 

[ दश.अ.५उ. १गा. ५-६ ] 


[ परिशिष्टम्‌ 


से भिक्‍खू वा भिक्‍रज्षुणी वा जाव पविद्ठे - 
समाणे नो गाहावतिकुलस्स दुवारसाहं 


अवलंबिय २ चिट्टेज्जा; नो गाहावति- 
कुलस्स दगच्छड्डुणमत्तए चिट्टेज्जा; नो 
गाहावतिकुलस्स चंदर्णिउयए चिद्देज्जा, 
णो गाहावइकुलस्स सिणाणस्स वा 
वच्चस्स वा संलोए सपडिदुवारे चिट्टेजा; 
णो गाहावतिकुलस्स आलोयं वा थिग्गलं 
वा संधिं वा दगभवणं वा बाहाउ 
पगिण्झिय २ अंगुलियाए या उद्दिसिय २ 
ओणमिय २ उण्णमिय २ णिजाएज्जा; 
णो गाहावतिं अंगुलियाए उद्देसिय २ 
जाएज्जा; णो गाहाबतिं अंगुलियाए 
चालिय २ जाएज्जा; णो गाहावतिं 
अंगुलियाए तज्जिय २ जाएज्जा; णो 
गाहावतिं अंगुलियाए उक्खुलंपिय २ 
जाएज्जा; णो गाहावतिं बंदिय २ जाएजा, 
णो बयणं फरुसं वदेज्जा। 

[ ५८ ०सू. ( अ.१०उ.५ ) 


अह तत्थकंत्ति भुंजमा्ण पेहाए तंजहा; 
गाहावडं वा-जाव कम्मकरिं वा, से 
पुव्वामेब आलोएजा ;--- आउसो-दत्ति वा, 
भड़णि-त्तिवा, दाहिसि मे एत्तो अन्नयरं 
भोयणजातं ।' से एवं बदंतस्स परो हत्थं 
वा, मत्तं वा, दविं बा, भायणं या, 
सीतोदगवियडेण वा उसिणोदगवियडेण 
वा, उच्छोलेजज वा पहोएज्ज वा, से 
पुव्वामेब आलोएजा 'आउसो-त्ति वा 
भगिणीति वा, मा एयं तुम हत्यं वा मत्तं 
बा, दें बा, भायणांं वा सीतो- 
दगवियडेण वा उसिणोदगवियडेण वा 
उच्छोलेहि वा पहोवाहिवा । अभिकंखसि 
में दातुं, एमेव दलाहि।' से एवं बदंतस्स 


परिशिष्टम्‌ ] 


हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । 


अहभूमिं न गच्छेजञा, गोयररगगओ पुणी। 
कु लस्स भूमि जाणित्ता, भिअं भूमिं परक्कमे ॥ 
तत्थेब पडिलेहिला, भूमिभागविअबखणो। 
सिणाणस्स य वच्चास्स, संसनोगं परियजए ॥ 
आलोअं थिग्गलं दारे, संधिदग्भवणाणिय। 
चरंतों न विणिज्झाए, संकट्ठा्ण बिवज्जए ॥ 

[ दश.अ.५उ.१गा. २४,२७५,१५ ] 


अग्गल॑ फलिहं दारं, कवार्ड वा दि संजए। 

अवलंबिया न चिट्टिज्णा, गोयरग्गगओ मुणी ॥ 

ब्त्थिअं पुरिसं वाधि, डहरं या महात्न॒गं। 

बदमाएणं न जाइज्जा, मोणं फरुसं बए॥ 

जे नबंदेन से कुप्पे, बंदिओ न समुक्कसे। 

एबमन्नेसमाणस्स,_ साण्णमणुचिट्ठड़ ॥ 
[दश.अ.५उ. रगा.९-२९-३० ] 


पुरेकम्मेण हत्थेण दव्बीए भावणेण या। 
दिंतिअं पड़िआइक्खे न मे कप्पड़ तारिस ॥ 
एवं उदउल्ले ससिणिद्धे ससरक्खे मट्टिआओसे। 
हरिआले हिंगुलए, मणोसिला अंजणेलोणे ॥ 
गेरूअ-वन्निअ-सेढिय सोरद्टिअपिटुकुबकुसकए अ। 
उकिट्ठमसंसट्टठे, संसट्टे चेव बोद्धव्वे ॥ 

[ दश.अ.५उ.शगा.३२, ३३, ३४ ॥ 


असंसदट्ठिण हत्थेणं, दब्बीए भायणेण वा। 
दिजमाणं न इच्छिजा, पच्छाकम्म जहिं भवे॥ 
संसद्वेण य हृत्येण , दव्वीए भायणेण था। 
दिज्जमार्ण पद्चिच्छिजा, ज॑ तत्थेसणिर्य भवे॥ 

[ दश.अ.५उ.१गा.३५, हे ६ ] 


[ ४८० 


परो हत्थे जा ४ सीओदगवियडेण वा 
उसिणोदग-वियडेण था उच्छोलेत्ता 
पथोवत्ता आहड्टू दलएज्जा, तहप्पगारेण 
पुरेकम्मएण हत्थेण वा ४ असणं या ४ 
अफासुयं अणेसणिज्त॑ जाब णो 
पड़िगाहेजजा । अह पुण एवं जाणेजा, णो 
उदउल्लेणं, ससिणिद्धेणं सेसं तं चेव | एवं 
ससरक्खे, महिया ऊसे, हरियाले हिंगुलए, 
मणोसिला, अंजणे, लोणे, गेरूय-वन्निय 
सेडिय सोराष्ट्रेय-पिट्टठ -कुकस-उक्कुट्ट 
संसद्ठेणं | 

( ५८१सू. ॥ अ.१०उ.८ ) 
अह पुण एवं जाणेज्जा, णो असंसदे, 
तहप्पगारेण संसद्वेण हत्थेण वा ४ असणं 
वा पाणं वा ४ फासुयं जाव पडिगाहेज्ा। 
अह पुण एवं जाणेज्ञा, असंसट्टे , 
तहप्पगारेण संसट्ठलेण हत्थेण वा ४ असणं 
वा ४ फासुयं जाव पडिगाहेजा। 

[ ५८ रसू. ॥ अ.१०उ.६ ) 


से भिक्‍खू वा ( २) जाव समाणे सेज्जं 
पुण जाणेज्ा असर्ण वा (४) 
अगणिणिक्खित्तं तहप्पगारं असण्णं वा 
( ४) अफासुय लाभे संते णो 
पडिगाहेजा। केवली बूया-''आयाण- 
मेयं ''। अस्संजए भिक्‍्खु-पडियाए 
उस्सिंचमाणे बा, निसिंचमाणे वा, 
आमज्जमाणे वा, पमज्जमाणोे वा, 
ओयारे माणेवा, उदयण्णेमाणेवा, 
अगणिजीबे हिंसेज़ा। अह भिक्‍खूणं 
पुव्वोदिद्वा एस पड़ण्णा, एस हेऊ, एस 
कारणे, एसुबएसे, जं तह्पगारं असण्णं 
वा (४) अगणि णिव्खित्तं अफासुयं 
अणेसणिज्ज लाभे स॑तेणो पडिगा-हेज्जा। 

[ ५८५सू. ॥ अ.१०उ.६ ) 


४८१ |] 


दरशशवैकालिकसूत्रभ्‌- 


असणं पाणगं वा दि खाइपमं साइमं तहा। 
तेउम्मि ( अगणिम्मि ) होज्न निक्खित्तं, त॑ च 
संघट्टिआ दए ॥ 


त॑ भब्रे भत्तपाणं तु, संजयाण अक्रप्पियं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं॥ 
[ दश.अ ५उ.१गा.६१,६२ ] 


एवं उस्सिक्किया औसक्किया, उज्जालिया 
पज्ालिया निव्वाबिया। 
निर्सिलिया, उबवत्तिया 
ओवारियादए।। 
त॑ भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पियं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पट तारिसं॥ 
[ दश-अ.५उ. १गा.६३, ६४ ] 


[ परिशिष्टम्‌ 


उस्सिंचिया 


से भिक्‍खू वा (२) जाव समाणे सेज्जं 
पुण जाणेजा, असर्ण वा ( ४) खंधंसि 
वा, थंभंसि वा, मंचंसि वा, मालंसि वा, 
पासायंसि बा, हम्मियतलंसि वा, 
अन्नयरंप्ति. वा तहप्पगारंसि 
अंतलिक्खजायंसि उव-णिक्खित्ते सिया, 
तहंप्पगार॑ मालोहडं असणं वा ( ४ ) जाबव 
अफासुर्य नो पडिगाहेजा। केवली बूया 
' आयाण-मेतं ' अस्संजए भिक्‍्ख्‌- 
पडियाए पीढं बा, फलगं या, णिस्सेणिं 
वा उदृहलं वा, आहड्ड उस्सविय दुरुहेजा | 
से तत्थ दुरुहमाणे पयलेज्ज वा पकक्‍्ख- 
लेज वा पवडेज वा। से तत्थ पयलेमाणे 
वा पक्‍खलेजमाणे वा पवडेजमाणे वा 
हत्थं वा, पाय॑ वा, बाहु वा, उरूं वा, उदरं 
वा, सीसं वा, अण्णयरं वा कायंसि 
इंदियजायं लूसेज्ज वा, पाणाणि वा, 
भूयाणि वा, जीवाणि वा सत्ताणि या 
अभिहणेज्न वा वत्तेज वा लेसेज्ज वा 
संघसेज वा संघट्रेज़ वा परियावेज वा 
किलामेज वा ठाणाओ ठाणं संकामेज्ज 
वा।तं तहप्पगारं मालोहडं असणं बा ( ४ ) 
लाभे संते णो पडिगाहेज्जा । 

[ ५८ ७छसू. ]( अ.१०उ.७ ) 


से भिक्‍्खू वा भिकख्ुणी वा सेजं पुण 
जाणेजा असण वा (४) 
आउकायपतिद्वियं तहप्पगारं असर्ं वा 
( ४ ) लाभे संते णो पडिगाहेज्जा। 

[५९ १सू. ]( अ.१०उ.७ ) 


से भिक्‍्खू वा ( २) जाब समाणे से जं 
पुणजाणेज्ञा-असणं वा ( ४ ) वणास्सइ- 
कायपतिद्वियं, तहप्पगारं असणं वा ४ 
वणस्सड़कायपतिट्टियं अफासूुयं 
अणेसणिजरं लाभे संते णो पडिगाहेजा। 

[५९३ सू. ] ( अ.१० उ.७ ) 


परिशिष्टम्‌ ] 


हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । 


निस्‍्सेणिं फलगं पीढं, उस्सवित्ता ण मारुहे। 
मंर्च कीले चर पासाय॑, समणट्टा एव दायए॥ 
दुरुहमाणी पवडिज्ञा, हत्थं पायं व लूसए। 
पुड्वीजीवे वि हिंसेज्जा जे अ तबत्रिसिआ जगे।॥ 
एआरिसे महादोसे, जाणिऊण महेसिणो। 
तम्हा मालोहरई्ड भिक्‍्ख॑, न पडिगिण्हेति 
संजया॥ 
[ दश,अ.षउ. श१गा.६७,६८,६९ ] 


असणं पाणग वा वि, खाइम॑ साइमं तहा। 
उदगष्मि हुज्न निविखर्त्त उत्तिंग पणगेसु वा।॥ 
त॑ भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिअं। 
दिंतिअ पड़िआइकस्रे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥ 

[ दश.अ.७५उ ९गा.५९,६० ] 


असर्ण पाणग या वि राइम साइम॑ तहा। 
पुष्फेसु हुज्ज उम्मीसं, बीएसु हरिएसु वा॥ 
त॑ भवे भत्तपा्ण तु संजयाण अकंप्िपियं। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पढ़ तारिस ॥ 
[ दश.अ.५उ.१गा.५७, ५८ ] 


[४८२ 


से भिक्खू वा ( २ ) जाव पदिद्वेसमाणे से 
ज॑ पुण पाणगजायं जाणेज्जा, तंजहा 
उस्सेड़मं वा, संसेड़्म बा, चाउलोदगं या, 
अण्णयरं था तहप्पगारं पाणगजातं॑ 
अहुणाधोतं अणंबिल॑ अवोक्कतं अपरिणतं 
अविद्धत्यं अफासुयं अणेसणिजं भण्ण- 
माणे णो पडिगांहेजा। 

[ ५९४सू, ]( अ.१९०उ.७ ) 


अह पुण एवं जाणेज्ना चिराधोत॑, अंबिलं 
वक्कतं परिणतं विद्धत्थं फासुयं जाव 
पडिगाहेज्जा | 

[५९५७सू, ]( अं. १०) 


से भिक्‍खू वा ( २) जाब समाणे से जं 
पुण जाणेज्जा सालुयं वा, विरालयं वा, 
सासवणालियं या, अण्णतरं वा तह- 
प्यगारं आमगं असत्थपरिणयं अफासुयं 
जाव लाभे संते णो पडिगाहेजा। 
[६०१सू, ]( अ.१०३.८ ) 


से भिक्खू वा ( २) जाब पबिट्ठटे समाणे 
से ज॑ पुण मंथुजातं जाणेजा, तंजहा; 
उंबरमंथुं वा, णग्गोहमंथुं वा, पिलक्रब्ुमंथुं 
वा आसोत्थमंथ्‌ वा, अण्णयरं वा 
तहप्पगारं मंथुजातं आमयं दुरुक्त साणु- 
बीय अफासुयं जाव णो पडिगाहेज्जा । 
[६०६सू. ] ( अ.१०उ.८ ) 


से भिक्‍्खू वा ( २) से जं पुण जाणेज्ञा, 
उप्पलं वा, उप्पलनालं वा, भिसं वा 
भिसमुणालं वा, पोक्खल॑ं वा, पोक्खल- 
'विभंगं वा अण्णयरं वा तहप्पगार॑ जाब 
णो पडिगाहेज्जा । 

[६०९ सू. ]( अ.१०उ.८ ) 


तहेबुच्यावयं पाणं, अदुबवा वारधोलर्णं । 
संसेड्रम॑ चाउलोदगं, अहुणाभोअं लिजजञए।। 
ज॑ जाणेज् चिराधोअं, मइए दंसणेण वा। 
पड़िपुच्छिकण सुच्चा बा, जंच निस्संक्तियं भवे॥ 
अजीयं पडिणयं नच्चा, पड़िगाहिज संजए। 
अह संकियं भवेज्जा, आसाइत्ताण रोअए ॥ 

[ दश-अ.५उ. शगा.७५, ७६, ७७ ] 


सालुअं गी बिरालिअं, कुसुअं उप्पलनालियं। 
मुणालिअं सासबनालिआं उच्छुखंड अनिव्युडं ॥ 
[ दश.अ.५उ रगा १८ ] 


तहेव फलम॑थूणि, बीयमंथूणि जाणिआ। 
विहेलगं पियाल॑ चर, आमगं प्रिवज्जए॥ 
[ दश.अ.५उ.शगा २४ ] 


उप्पलं पउम॑ बाबि, कुमुअं वा मगदंत्तिअं। 
अन्न वा पुप्फसचित्तं, तं च संलुंचिआ दए॥ 
उप्पलं पउमं वा वि, कुमुअं वा मगदंतिं। 
अन्न वा पुप्फसचित्तं, तं॑ च सम्महिआ दए॥ 
तं भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकप्पिय॑। 
दिंतिअं पडिआइक्खे, न मे कप्पड़ तारिसं ॥ 

[ दश.अ.पउ.?गा १४, १६, १७ ] 





४८३ ] 


दशबैक्ालिकसूत्रम्‌- 


[ परिशिष्टम्‌ 


से भिक्‍खू वा ( २ ) से जं पुण जाणेज्जा, 
अंत्रुच्छुयं वा उच्छुगंडियं वा, उच्छु- 
चओयगं वा, उच्छुमेर्ग वा, उच्छुसालगं वा, 
उच्छुडालगं वा, संवलिं या, संबलि- 
वालगं वा; अस्सिं खलु पडिग्गाहियंसि 
अप्पे सिया भोयणजाए, बहुउज्ड्िय- 
धम्मिए तहप्पगारं अंतरुच्छुयं जाव 
संवलिवालगं वा अफासुयं जाव णो 
'पडिगाहेजा | 

[६२८सू. ]( अ.१०३.१० ) 


से भिक्‍्खू बा ( २) से जं पुण जाणेज्जा, 
बहुअट्टियं मंसं जा, मच्छ वा बहुकंटगं; 
अस्सिं खलु पडिग्गाहियंसि अप्पे सिया 
भोय-णजाए, बहू उज्डियधम्मिए- 
तहप्पगारं बहु अट्टियं मंसं मच्छ॑ वा 
बहुकंटगं लाभे संते जाब णो पडिगाहेज्जा। 

[६२९सू. ]( अ.१०३.१० ) 


अह भिक्खूणं जाणेज्जा चत्तारि 
भासजायाइं; तंजहा, सच्चमेगं पढमं भास- 
जायं, बीय॑ मोसं, तड़यं सच्चामोसं, ज॑ णेव 
सच्च॑ं णेव मोसं 'असच्चामोसं' णाम त॑ 
अउत्थं भासज्जायं | 

[ ७७१सू. ]( अ.१३उ.१ ) 


से भिक्खू वा भिक्‍्खुणी वा जाय भासा- 
सच्चा, जायभासा मोसा, जाय भासा 
सच्चामोसा, जायभाषा असच्चामोसा, 
तहप्पगारं भासं सावज्ज॑ सकिरियं, ककसं, 
कडुय॑, णिदुरं फरुसं अण्हयकर्रि छेदकारिं 
परितावणकरि उवहृवकरि भूतोवघाइयं, 
अभिकंख णो भासं भासेज्जा। 

[ ७७४सू., ] ( अ.१३3.१ ) 


परिशिष्टम ] 


हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । 


बहुअट्डियं पुरगलं, अणिमिसं वा बहुकंटयं। 
अत्थियं तिंदुयं बिह्लें, उच्छुसंड ज स्रिबलि॥ 
| आ.५उ.१गा.७३ | 


अप्पे सिआ भोयणजाए, बहुउज्झिय धम्मिए। 
दिंतअं पडिआइक्खे, न में कप्पड़ तारिस॥ 
[ अ.५उ. ९गा.७४ ] 


चउण्ह खलु भासाण, परिसंखाय पत्नव॑। 
दुण्हजा तु विणय॑ सिक्खे, दो न भासिज्सवसो॥ 
जा अ सच्चा अवत्तव्या, सच्यामोसा अ जा मुसा। 
जा अ जुद्धेहिं नाइन्ना, न त॑ भासिज् पन्न्व ॥ 
असच्चमोसं सच्चं च, अणवजमकक्कर्स 
समुप्पेहमसदिद्धं गिर भासिज्ज पन्ने ॥ 

[ दश.अ.छगा. १, २,३ ] 


[ ४6८४ 


इत्थी बेस, पुरिस बेस, णपुंसग वेस, एवं 
वा बेयं, अण्णहा वा बेयं, अणुवीड़ 
णिट्ठाभासी समियाए संजए भासं भासेजा 
इच्चेयाइं आयतणाईं उबातिकम्प | 

[ ७७०सू, ] ( अ.१३ उ.१ ) 


से भिकक्‍्खू वा भिक्खुणी वा पुम॑ 
आमंतेमाणे, आमंतिते वा अपडिसुणमाणे 
णो एबं वदेजा होलेति वा, गोलेति वा, 
वसलेति वा, कुपक्खेति वा, घडदासेति 
वा, साणेति वा, तेणेति वा, चारिएति वा, 
माईति वा, मुसावादीति वा, एयाइं तुम 
इतियाडइं ते जणगा। एयप्पगारं भासं 
सावज्ज जाब अभिकंखणो भासेज्जा। 

[ ६६५सू. ]( अ.१३उ.९ ) 


से भिक्खू वा भिक्खुणी वा पुम॑ आमंते 
माणे आमंतिए वा अपडिसुणमाणे एवं 
वदेजा अमुगेति वा, आउसोति वा, 
आउसंतोति वा, सावगेति वा, उपासगेति 
वा, धम्मिएति वा, धम्मपियेति बा । 
एयप्पगारं भासं असावज्ज॑ जाव 
अभूतोवधाइयं अभिकंख भासेज्जा। 

[ ७७६सू. ]( अ.१३5.१ ) 


से भिक्‍्खू वा भिक्खुणी वा इत्थी 
आमंतेमाणे आमंतिते य अपडि-सुणमाणी 
नो एवं वरदेज्ञा, होलेति बा, गोलेति वा 
इत्थिगमेणं णेतव्यं | 

[ ७७७सू. ]( अ१३३.१) 


४८५ ] 


दशवैकालिकसूत्रम्‌- 


बितहं पि तहामुत्ति ज॑ गिरे भासओ नरो। 
तम्हा सो पुट्ठो पावेणं, कि पुण जो मुस बए ॥ 
[ दश.अ.७गा.५ ] 


है भो, हलित्ति अन्नित्ति, भट्टा सामि अ गोमि अ। 
होला गोल बसुलित्ति, पुरिसं नेवमालवे॥ 
[ दश.अ.छगा १९ ] 


नामधिग्जेण णं॑ बूआ, पुरिसगुत्तेण वा पुणो। 
जहारिहमभिगिज्ञझ, आलविज्ज लखिज बा॥ 
[ दश,अ.छगा.२० ] 


हइले हलित्ति अन्वित्ति, भट्टे सामिणि गोमिणि। 
होले गोले वसुलिति, इत्थिअ नेबमालवे॥ 
[ दश.अ.छ७गा.१६ ] 


[ परिशिष्टम्‌ 


से भिक्‍खू वा भिक्‍र्तषुणी या डइत्तथियं 
आमंतेमाणे आमंतिए य अपडिसुणमाणी 
एवं बदेला; आउसोत्तिवा, भगिणिति वा, 
भगवत्ति ति वा, साविगेति वा, उदासिएति 
वा, धम्मिएति वा, धम्मपिएति या 
एयप्पगारं भासं असावज् जाव अभिकंख 
भासेजा। 

[ ७७८सू. ]( अ.१३उ.९ ) 


से भिक्‍खू वा भिक्ख्ुणी वा णो एवं 
बदेज्जा णभोदेवे ति वा, गज्जदेवेति वा, 
विजुदेवे ति वा, पबुद्गददेवे ति वा, निबुद्द 
देखे ति वा, पडउवासं , मा वा पडउ, 
णिप्पज उ वा सस्सं, मा वा णिप्पजउ; 
विभायउ वा रयणी, मा वा विभायउठ, उदउ 
वा सूरिए, मा वा उदउ, सो वा राया जयउ 
मा वा। णो एतप्पगारं भासं भासेज् 
पण्णवं। 

[ ७७९ सू. ] ( अ.१३3.१ ) 


से भिक्खू वा भिक्खुणी वा अंतलिक्खे 
ति वा, गुज्ञाणुचारिए ति वा, समुच्छिए 
वा णिवइ्ृए पओए, एवं वरदेज्ज वा, 
बवुदठेवलाहवो त्ति। 

[ ७८ ०सू. ( अ.१३3३.९ ) 


से भिक्‍खू वा भिकक्‍्खुणी वा जहावेग- 
इयाइं रूवाइं पासेजा तहावि ताइं णो एवं 
बदेज्जा तंजहा, गंडी गंडीति वा, कुट्टी कुट्टी 
ति वा, जांब महुमेही महुमेही ति वा, 
हत्थछिण्णे हत्थच्छिण्णे ति वा, एवं पाद- 
णक्क-कण्ण उद्ठ-च्छिण्णे त्ति वा। जेयावत्ने 
तहप्पगारा तहप्पगाराहिंभाषाहिं बुड़या 
बुइया कु प्पंति माणवा, तेयावि 
तहप्पगाराहिं भासाहिं अभिकंख णो 
भासेजा। [ ७८ रसू. ( अ.१३उ.२ ) 


परिशिष्टम ] 


हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । 


णामधिज्ञेण ण॑ पूआ, इत्थीगुत्तेण या पुणो। 
जहारिहमभिगिज्झ, आलविज्ज लब्िज वा।॥ 
[ दश.अ.छगा.९७ ] 


देवाणं मणुआणं च, तिरिआणं च बुग्गहे। 

अमुगाणं जओ होठ, मा वा होउत्ति नो वए॥ 

बाओ वुद्टं व सीउण्हं, खेर्म धाय॑ सिव॑ ति वा। 

कया णु हुण्ज एयाणि, मा वा होउत्ति नोबए॥ 

तहेव मेहं व नहं व मणवं, न देव देवत्तिगिरं बड़ण्जा। 

समुच्छिए उन्नए वा पओए, वहूज वा युद्र बलाहयत्ति ॥ 
[ दश.अ.छगा.५०,५१,५२ ] 


अंतलिबखे त्ति णं बूआ, गुज्झ णुचचरिअत्ति अ। 
रिद्धिमंतं नरंदिस्स, रिद्धिमंतति आलवे॥ 


[ दश.अ.छगा.५३ ] 


तहेव फरूसा भासा, गुरूभूओवघाइणी । 
सच्छा वि सा न वत्तव्बा, जओपावस्स 
आगमो॥ 
तहेव काणं काणत्ति, पंडगं पंडगत्ति वा। 
बाहिअं वा बि रोगि त्ति, तेण॑ चोरे त्ति नो वए॥ 
[ दश,अ. छगा.११,१२ ] 


एजन्नेण अद्विणं, परो जेणुबहम्मड़। 
आयार भावदोसब्नू, न त॑ भासिज्ज पणणयं। 
[ दश.अ. ७गा.१३४ ] 


[४८६ 


से भिक्‍खू वा भिक्‍्खुणी वा जहा वेग- 
इुयाड़ रूवाईं पासेजा तंजहा-वप्पाणि वा, 
जाव भवणगिहाणि वा, तहावि ताईं णो 
एवं बदेजा तंजहा, सुकडे ड़ वा, सुदु कडे 
पु खा, साहु कडे इवा, कह्लाणे ड वा, 
करणिजे ड़ वा। एयप्पगारं भासं सावज्ं 
जाय णो भासेज्ा। 

[ ७८४सू. ]( अ.,१३5.२ ) 


से भिक्‍्खू वा भिक्खुणी वा, मणुस्सं वा 
गोणं वा, महिसं वा, भिगं वा, पसुं वा, 
पक्खिं वा, जलयरं वा से त्तं परिवूढकायं 
पेहाए णो एवं बदेज्ञा थुल्लेति वा, पमेति- 
ले ति वा, यट्टे ति वा, वज्झे ति वा, पाइमे 
ति वा । एयप्पगारं भासं सावज् जाव णो 
भासेजा। 

[ ७८८सू. ]( अ.१३उ.२ ) 


से भिकक्‍खू वा भिक्ख्बगुणी वा मणुस्सं जाव 
जलयरं वा से तं॑ परिवुढकायं पेहाए एवं 
बदेजा परिवृढकाए ति वा, उबचितकाए 
ति वा, उबचितमंससोणिए ति वा, बहु- 
पडिपुण्णइंदिए ति वा, एयप्पगारं भासं 
असावज्ज जाव णो भासेजा। 

[ ७८ ९सू. ]( अ.१३३.२ ) 


से भिक्खू वा भिक्खुणी वा 
विरूवरूबाओ गाओ पेहाए णो एवं 
वर्देजा, तंजहा, गाओ दोज्झा ति वा, दम्मा 
हु या गोहरा, वाहिमाति वा रहजोग्गाति 
वा। एयप्पगारं भासं सावजं जाव णो 
भासेज्ा। 

[ ७९०सू. ]( अ.१३उ.२ ) 


सुकद्धित्ति सुपक्षित्ति, सुच्छिन्ने सुहड़े मडे । 
सुनिद्ठिए सुलट्वित्ति, सावजं वजजए मुणी ॥ 
[ दश,अ. छउगा,४९ ] 


तहेब मणुसं पसु पक्खिं था वि सरीसियं। 
धूले पमेइले बज्झ़े, पाइमि त्ति अ नो बए।. 
( दश.अ. छगा.२२ ] 


परिवुड्ढे त्तिणं बूआ, बूआ-उवचिए त्ति अ। 
संजाए पीणिए वा वि, महाकाय त्ति आलवे ॥ 
[ दश.अ. ७छगा.२३ ] 


तहेव गाओ दुज्झाओ, दम्मा गोरहग त्षि अ। 
वाहिमा रहजोगि त्ति, नेव॑ भासिज्ज पण्णवं। 
[ दश अ. ७छगा.२४ ] 


न्श्च्क्न्न्न्ओख़?त?शतभवतेि्ैया पप्पू“ पहन 


ह८७ ] दशवैकालिकसूत्रम्‌- [ परिशिष्टम्‌ 


से भिकक्‍खू वा भिक्खुणी वा 
विरूवरूवाओ गाओ पेहाए एवं बदज्ञा, 
तंजहा जुब॑ गये ति या, धेणू ति वा, रसबति 
तिवा, हस्से ति वा, महक्कए ति वा, महव्वए 
ति वा, संवाहणे ति वा। एयप्पगारं॑ भासं 
असायर्ज जाव अभिकंख भासेज्जा। 
[७९ १सू, ] ( अ१ ३उ.२ ) 


से भिक्‍खू वा भिक्सख्युणी वा तहेव 
गंतुमुज्जाणाईं पव्याइं वणाणि वा, रुवखा 
महत्ला पेहाए णो एवं बदेजा, तंजहा- 
पासाय जोग्गा ति वा, तोरणजोग्गा ति 
वा, गिहजोग्गा ति वा, फलिह जोगा ति 
वा, अग्गल-णावा-उदगदोणि-पीठ चंग- 
बेर णंगल कुलिय-जंतलट्टि-णालि गंडी | 
आसण-सयण-जाण उबस्सय-जोग्गा ति 
वा। एयप्पगारं भासं सावज्ज॑ं जाबव णो 
भासेजा। 

[७९ २सू. ] ( अ.१३उ.२ ) 


से भिक्‍खू वा भिक्खूणी वा तहेव 
गंतुमुजाणाईं, पव्वयाणि वणाणिय, 
रुक्‍्खा महान्ना पेहाए एवं बदेज्ञा, तंजहा- 
जातिमंता ति वा, दीहवटड्टा ति वा, महालया 
ति वा, पयायसाला ति वा, विडिम साला 
ति वा, पासादिया ति बा, जाब पडिरूयवा 
ति बा। एयप्पगारं भासं असावजं जाव 
अभिकंख भासेजा। 

[७९ ३सू, ] ( अ.१३3उ.२ ) 


से भिक्‍खू वा भिकरब्षुणी वा बहुसंभूता 
वणफला पेहाए तहा वि ते णो एवं बदेज्जा 
तंजहा पक्का ति वा, पायखज्जा ति वा, 
बेलोचिया ति वा, टाला ति वा, वेहिया 


परिशिष्टम 


हिन्दीभाषाटीकासहितम्‌ । हु 


जुब॑ गवित्ति ण॑ बुआ, थेणु रसदय तस्ति अ। 
रहस्से महाह्गए जा लि, खए स॑ंयहाणि जि अ॥ 
[ दश.अ. ७छगा.२५ ] 


तहेब गंतुमुज्ञाणं, पव्ययाणि बणाणि अ। 

रूकखा महतक्ल पेहाए, नेव॑ भासिज्ज पण्णवं॥ 
अलं॑ पासायखंभाणं, तोरणाणि गिहाणि अ। 

'फलिहरग्गल नाबाणं, अलं उदगदोणिणं॥ 
पीढए चंगवेरे आ, नंगले मड़यं सिया। 
जंतलट्टी वा नाभी वा, गंडिआ व अल॑ सिया। 
आसणं सयणं जाणं, हुआआ वा किचुबस्सए। 
भूओवधघाइणिं भासं, नेवं भासिज्ज पण्णवं ॥ 

[ दश.अ छगा २६, २७, २८,२९ ] 


तहेब गंतुमुज्ञाणं, पव्ययाणि बणाणि अ। 
रुक्खा महान्न पेहाए, एवं भासिज्ज पण्णवं॥ 
जाइमंता इमे रुक्खा, दीहवड्टा_ महालया। 
परयायसाला विडिमा, वए दरिसणि त्ति अ। 

[ दश.अ. ७गा.३०-३१ 


तहा फलाईं पक्‍काईं, पायखज्जाइ नो खए। 
बेलोडयाइं टालाईं, वेहिमाड त्ति न वए।। 
[ दश.अ. ७ गा.३२ ] 


(४८८ 


ति वा। एयप्पगारं भासं सावज्ज जाबव णो 
भासेजा। 
[७९४ सू, ] ( अ.१ ३5.२ ) 


से भिवबखू वा भिक्‍र्ुणी वा बहुसंभूय 
फला अंबा पेहाए एवं बदेज्जा-तंजहा 
असंघडा ति वा, बहुणिवट्टिमफला ति वा 
बहुसं भूया ति वा, भूतरूवा ति वा। 
एयपण्पगारं भासं असावज्ज जाव भासेज्जा। 

[७९५ सू, ]( अ.१३3.२ ) 


से भिक्‍्खू का भिवखुणी वा बहुसंभूयाओ 
ओसहीओ पेहाए तहा वि ताओ णो एवं 
बदेजा तंजहा-पक्का ति बा, नीलिया ति 
वा, छवीड़ वा, लाइमा डइू वा, भज्जिमा ड़ 
या, बहुखज्जा इ या। एयप्पगारं भासं 
सावजं जाव णो भासेज्जा | 

[ ७९६सू. ]( अ.१३उ.२ ) 


से भिक्खू वा भिक्‍्खुणी वा बहुसंभूयाओ 
ओसहीओ पेहाए तहा वि एवं बदेजा, 
तंजहा-रूढा ति वा, बहुसंभूता ति वा, 
घिरा ति बा, ऊसढा ति वा, गछठ्भिया ति 
वा, कासारा ति वां, एयप्पगारं असावज्जं 
जाव भासेज्जा। 

[७९७सू. ( अ.१३उ.२ ) 


पढम॑ भंते ! पहव्वयं, पच्चक्खामि सब्यं 
पाणाइवायं; से सुहुमं जा, बायरं वा, तसं 
था, थावरं वा, णेव सयं पाणाइवायं 
करेज्जा 3, जावजीवाए तिविहं तिविहेणं, 
मणसा वयसा कायसा। तस्स भंते 
पडिक्रमामि, निंदामि,गरिहामि अप्पाणं 
वोसिरामि। 

[१०२६९सू. ]( अ.२४ ) 


४८९ ] 


दश्वैकालिकसूप्रम्‌- 


असंघथडा इमे अंबा, यहुनिव्यडिमा फला। 
बइज बहुसंभूया, भूअरूब त्ति वा पुणो ॥ 
[ दश.अ. छगा.३३ ] 


तहेवोसहीओ पक्काओ, नीलिआओ छबीडू अ। 
लाइप भज्माउ त्ति, पिहुखण्ज त्ति नो बए॥ 
[ दश.अ. छगा.३४ ] 


रूढा बहुसभूआ, धिरा ओसढा वि अ। 
गब्भिआओ पसूआओ, ससारा उत्ति आलबे॥ 
[ दश.अ. छगा.३५ ] 


'पढमे भनन्‍्ते। महव्यए पाणाइबायाओ बेरमणं। सब्यं 
भन्ते। पाणाइवायं पच्चक्‍्खामि | से सुहुम॑ वा, बायरे 
वा, तस॑ वा, थावरं वा, नेव सर्य पाणे अड्डवाइज्जा, 
नेवउन्नेहिं, पाणोी अड्वायात्रिज्ञया, पाणे 
अड्वायन्तेठबि अन्नें न समणुजाणामि, जाबजीवाए 
'तिबिहं तिबविहेणं मणेणं बायाए काएएणं॑ न करेमि 
न कारबेमि करंतंपि अन्न न समणुजाणामि, तस्स 
भंते ! पडिक्कमामि जाब बोसिरामि। 


[ परिशिष्टम्‌ 


अहावर॑ दोच्च॑ महत्ययं, पच्यक्खामि सब्यं 
मुसाबयं वतिदोस से कोहा जा, लोहा वा, 
भया वा, हासा था, णेव सय॑ मुर्स भासेज्जा, 
नेवन्नेणं मुसं भासावेजा, अण्णंपि मु 
भासंतं ण समणुजाणेज्जा तिविहं 
तिविहेणं, मणसा वयसा कायसा, तस्स 
भंते पडिक्रमामि जाबव योसिरामि। 
[१०३८सू. ]( अ. २४) 


अहावरं तच्य॑ महव्ययं पच्चकक्‍्ख्रामि सब्यं 
अदिण्णादाणं ; से गामे वा नगरे वा अरण्णे 
वा अप्पं वा बहुं वा अणुं वा धुलं वा, 
चित्तमंतं वा अचित्तमंतं वा, णेव सयं 
अदिण्णं गिण्हेजा, णेवण्णेहिं अदिण्णं 
गेण्हावेजा, अण्णंपि अदिण्णं गिणहंतं न 
समणुजाणेज्ना, जावज्जीवाए जाब 
वोसिरामि। [ १०४८६सू. ] ( अ.२४ ) 


अहावरं चउत्थं महव्ययं-पच्चक्खामि सत्य 
मेहुणं, से दिव्बं॑ वा माणुसं वा, 
तिरिक्खजोणियं वा, णेव सयं मेहुणं 
गच्छे, त॑ चेव अदिण्णादाणवत्तवया 
भाणियव्या जाव वबोसिरामि। 

[ १०५४सू. ] ( अ.२४ ) 


अहावरं पंचम भंते महव्वयं-सब्यं परिग्गहं 
पच्चक्खामि; से अप्पं बा बहुंवा अणुं वा 
धूल॑ वा चित्तमंतं वा अचित्तमंतं वा णेव 
सयं परिग्गहं गिण्हेजा, णेवन्नेण परिग्गहं 
गिणहविज्ञा, अण्णं पि परिग्गह गिणहंतं 
'ण समणुजाणेजा जाव बोसिरामि। 
[१०६२सू, ]( अ.२४ ) 


परिशिष्टम्‌ ] 


हिन्दीभाषाटीकांसहितम्‌ । 


अहाबरे दुच्ये भन्‍्ते। महव्यए मुसावायाओं लेर- 
मेण॑। सर्व्य भंते मुसायाय॑ पच्यक्‍्खामि से कोहा 
था, लोहा था, भया वा, हासा वा, नेव सर मूसं 
बहज्जा, नेवन्नेहिं मुर्सं जायायिज्ञा, मु्स वयन्ते लि 
अन्ने न समणुजाणामि जावज्जीबाए, तिबिहं 
तिविहे्ण मणेणं घायाए काएण॑ न करेमि न 
कारवेधि करंतंषि अन्न न समणुजाणामि, तस्स भ॑ते 
पडिक्कमामि जाब बोसिरामि। 

[दश.अ.ढ४ ] 
अहावरं तज्ये भन्‍्ते। महतव्यए अदिन्नादाणाओ बेरमर्ण। 
सब्बं भन्ते। अदिन्नादाणं पच्यक्‍्खामि! से गामे वा, नगरे 
वा, रण्णे वा, अप्पं वा बहुं वा, अणुं वा, धूल वा, चित्तमंतं 
वा अचित्तं वा, नेव सर्य अदिन्नं गिणिहजा, नेवत्रेहिं अदिष्न 
गिण्हाविज्ञा, अदिन्न गिणहन्ते वि अपश्ले न समणुजाणामि 
जाबजीवाए तिथिह तिविहेणं मणेणं वायाए काएणं॑ न 
'करेमि न कारवेमि, कर॑तंषि अन्नं न सगुजाणामि तस्स 
भंते पड़िक्रमामि जाब अप्पांग वोसिरामि। 


आहावरे चउत्थे भंते। महव्वए, मेहुणाओ वेरमणं सब्य 
भंते। पच्यक्खामि। से दिव्यं बा, माणुसं था, 
तिरिक्खजोणियं वा, नेव सय॑ मेहुणं सेविज्जा, नेवन्नेहिं 
मेहुणं सेवाविजा, मेहुण सेवन्ते बि अन्नेन समणुजाणामि 
जावजीवाए तिबिहं तिथिहेणं मणेण वायाए काएण॑ न 
करेमि, न कारवेमि करतंपि अन्न न समणुजाणामि | तसस 
भंते पडिक्रमामि जाब बोसिरामि। [अ ४] 


अहावरे पंचपमे भत्ते। महव्यए परिग्गहाओ वेरमर्ण । 
सत्य भंते। परिग्गई पच्चयेखामि। से अप्य॑ खा खहुं 
वा, अणुं वा, थूलं वा, चित्तमंतं वा, अचित्तमंतं 
वा, नेव सयं परिग्गह॑ परिगिणिहज्जा। नेसश्नेहिं 
परिग्गहं गिण्हाविज्ञा, परिग्गह परिगिण्हन्ते लि अन्त 
न समणुजाणिजा | जावज्जीयाए तिविह तिविहेण॑ 
मणेणं बायाए काएण॑ न कोमि न कारवेमि करंतंपि 
अन्न न समणुजाणामि | तस्स भंते पडिक्रमामि जाब 
अप्पार्ण बोसिरामि। 


[४९० 


धिरत्थु तेडजसोकामी, जो त॑ जीविय- 
कारणा। बंत॑ इच्छसि आवेउं, सेयं ते मरणं 
भवे॥ अहं च भोगरायस्स, त॑ चंडसि 
अंधगवण्डहिणो, मा कुले गंधणा होमो, 
संजमं निहुओ चर ॥ जड त॑ काहिसि भावं, 
जा जा दच्छसि नारिओ। वायाविद्धो व्य 
हडो, अट्विअप्पा भविस्ससि॥ तीसे सो 
वयणं सोच्चा, संजयाइ सुभासियं। 
अंकुसेण जहा नागो, धम्मे संपडिवाइओ॥ 
[ उत्त. अ. २२, गा. ४२, ४३, ४४, ४५ ] 


विसुज्ञए ज॑ं सि मल॑ पुरेकडडं, 
समीरियं रुप्पमलं व जोड़णा ॥ 
[ आचा. अ.२४गा.८ ] 


थधिरत्थु तेडजसोकामी, जो त॑ जीवियकारणा। 
बंतं इच्छसि आवेठं, सेयं त॑ मरणं भवे॥ 
अहं च भोगरायस्स, त॑ चडसि अंधगबषण्हिणो। 
मा कुले गंधणा होभो, संजमं निहुओ चर ॥ 
जह तं॑ काहिसि भावं, जा जा दच्छसि नारिओ। 
वायाविद्धों व्वय हडो, अट्टिअप्पा भविस्ससि॥ 
तीसे सो वयण्ण सोच्चा, संजयाइ सुभासियं। 
अंकु सेण जहा नागो, धम्मे संपडिवाबइओ॥ 

[ दश.अ. रगा. ७. ८. ९. १० ] 


विसुज्झए ज सि पल पुरेकडं। 
समीरियं रूप्पमलं व जोड़णा ॥ 


[ दश अ. ८ गा.६३ ] 
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समाज सुधारक श्री खजान चन्द्र जी म", पडित प्रवर श्री ज्ञान चन्द्र जी म०, प्रकाण्ड 
पडित श्री हेमचन्द्र जी म*, श्रमण सघीय सलाहकार श्री ज्ञान मुनि जी मः, सरल 
आत्मा श्री प्रकाश मुनि जी म", श्रमण संघीय सलाहकार सेवाभाषी श्री रत्न मुनि जी 
म*, उपाध्याय श्री मनोहर मुति जी मर, तपस्वी श्री मथुरा मुनि जी महाराज 

पजाब श्रमण सघ, वि. स० 2003, चेत्र शुक्ला 43 लुधियाना। 


अखिल भारतीय श्री वध स्था जैन श्रमण संघ 
सादडी (मारवाड) 2009 वैजश्ञाख शुक्ला 3 

बाग खजानचोया लुधियाता वि? स० 2047 मार्ग शीर्ष शुकला 3 
67 वर्ष लगभग। 

वि? स० 20१9 माघवदि 9 (ई० 4962) लुधियाना। 
79 वर्ष 8 मास, ढाई घंटे। 

पजाब, हरियाणा, हिमाचल, राजस्थान, 

उत्तर प्रदेश, दिल्‍ली आदि। 
बिनम्र-शान्त-गंभीर-प्रशस्त विनोद । 

नारी शिक्षण प्रोत्साहन स्वरूप कन्या महाविद्यालय 
एव पुस्तकालय आदि की प्रेरणा 


जैनभूषण, पंजाब केसरी , बहुश्रुत , गुरुदेव 
श्री ज्ञान मुनि जी महाराज : शब्द चित्र 


जन्म भूमि -. साहोकी (पंजाब) 

जन्म तिथि -. कि: सं 979 वैशाख शुक्ला 3 ( अक्षय तृतीया) 

दीक्षा - कि सं० 993 वैशाख शुक्ला 3 

दीक्षा स्थल -. णावलपिंडी (वर्तमान पाकिस्तान) 

गुरुदेव - आचार्य सम्राट श्री आत्माराम जी महाराज 

अध्ययन -  प्राकृत, सस्कृत, उर्दू, फारसी, गुजराती, हिन्दी, पजाबी, अंग्रेजी 


आदि भाषाओं के जानकार तथा दर्शन एवं व्याकरण शास्त्र के 
प्रकाण्ड पण्डित, भारतीय धर्मो के गहन अभ्यासी | 


'परमशिष्य - आचार्य सम्राट श्री शिव मुनि जी महाराज । 

सृजन -  हेमचच्दाचार्य के प्राकृत व्याकरण पर भाष्य, अनुयोगद्वार, प्रज्ञापना 
आदि कई आगमों पर बृहद्‌ टीका लेखन तथा तीस से अधिक 
ग्रन्थो के लेखक | 

प्रेरणा - . विभिन्‍न स्थानको, विद्यालयों, औषधालयों, सिलाई केन्द्रों के 
प्रेरणा स्नोत । 

विशेष - आपकश्री निर्भीक वक्ता थे, सिद्धहस्त लेखक थे, कवि थे | समन्वय-तथा 


शान्तिपूर्ण क्रान्त जीवन के मगलपथ पर बढने वाले धर्मनेता थे, विचारक 
थे, समाज सुधारक थे, आत्मदर्शन की गहराई में पहुचे हुए साधक थे, 
पंजाब तथा भारत के विभिन्‍न अंचलों में बसे हजारों जैन-जैनेतर परिषारों 
में आपके प्रति गहरी श्रद्धा एवं भक्ति थी। 

आप स्थानकवासी जैन समाज के उन गिने- चुने प्रभावशाली संतों में 
प्रमुख थे जिनका वाणी-व्यवहार सदा ही सत्य का समर्थक रहा है। 
जिनका नेतृत्व समाज को सुखद, सरक्षक और प्रगति पथ पर बढ़ाने 
वाला रहा है। 


स्वर्गवास - . मन्‍्डी गोबिन्दगढ़ (पंजाब) 
23 अप्रैल 2003 (रात .30 बजे) 


आचार्य सप्राट्‌ श्री शिवमुनि जी महाराज : संक्षिप्त परिचय 


जैन धर्म दिवाकर गुरुदेव आचार्य सम्राट्‌ श्री शिवमुनि जी म० वर्तमान श्रमण संघ के 
शिखर पुरुष हैं। त्याग, तप, ज्ञान और ध्यान आपकी संयम-शैया के चार पाए हैं। ज्ञान और ध्यान 
की साधना में आप सतत साधनाशील रहते हैं। श्रमणसंघ रूपी बृहट्‌-सघ के बुहद्‌ -दायित्वों को 
आप सरलता, सहजता और कुशलता से बहन करने के साथ-साथ अपनी आत्म-साधना के 
उद्यान में निरन्तर आत्मविहार करते रहते हैं। 


पंजाब प्रान्त के मलौट नगर में आपने एक सुसमृद्ध और सुप्रतिष्ठित ओसवाल परिवार में 
जन्म लिया विद्यालय प्रवेश पर आप एकमेधाबी छात्र सिद्ध हुए | प्राथमिक कक्षा से विश्वविद्यालयी 
कक्षा तक आप प्रथम श्रेणी से उत्तीर्ण होते रहे । 

अपने जीवन के शैशवकाल से ही आप श्री में सत्य को जानने और जीने की अदम्य 
अभिलाषा रही है | महाविद्यालय और विश्वविद्यालय की उच्चतम शिक्षा प्राप्त कर लेने के 
पश्चात्‌ भी सत्य को जानने की आपकी प्यास को समाधान का शीतल जल प्राप्त न हुआ । उसके 
लिए आपने अमेरिका, कनाडा आदि अनेक देशों का भ्रमण किया । धन और वैषयिक आकर्षण 
आपको बांध न सके। आखिर आप अपने कुल-धर्म-जैन धर्म की ओर उन्मुख हुए। भगवान 
महावीर के जीवन, उनकी साधना और उनकी वाणी का आपने अध्ययन किया | उससे आपके 
प्राण आन्दोलित बन गए और आपने संसार से संन्यास में छलांग लेने का सुदृढ़ संकल्प ले लिया। 

ममत्व के असंख्य अबरोधों ने आपके संकल्प को शिथिल करना चाहा । पर श्रेष्ठ पुरुषो 
के संकल्प की तरह आपका सकल्‍्प भी वज्रमय प्राचीर सिद्ध हुआ | जैन धर्म दिवाकर आगम- 
महोदधि आचार्य सम्राट्‌ श्री आत्माराम जी महाराज के सुशिष्य गुरुदेव श्री ज्ञानमुनि जी महाराज 
से आपने दीक्षा-मंत्र अंगीकार कर श्रमण धर्म मे प्रवेश किया। 


आपने जैन-जैनेतर दर्शनों का तलस्पशी अध्ययन किया ।' भारतीय धर्मों में मुक्ति विचार' 
नामक आपका शोध ग्रन्थ जहाँ आपके अध्ययन की गहनता का एक साकार प्रमाण है वहीं सत्य 
की खोज में आपकी अपयणभूत प्यास को भी दर्शाता है।इसी शोध-प्रबन्ध परपंजाब विश्वविद्यालय 
ने आपको पी-एच डी? की उपाधि से अलंकुत भी किया। 


दीक्षा के कुछ वर्षो के पश्चात्‌ ही श्रद्धेय गुरुदेब के आदेश पर आपने भारत भ्रमण का 
लक्ष्य बनाया और पंजाब, हरियाणा, दिल्‍ली, उत्तर प्रदेश, राजस्थान, मध्य प्रदेश, महाराष्ट्र, आन्भ्र 


प्रदेश, कर्नाटक, उड़ीसा, तमिलनाडु , गुजगत आदि अनेक प्रदेशों में विचरण किया | आप जहाँ 
गए आपके सौम्य-जीवन और सरल-विमल साधुता को देख लोग गद्गद्बन गए । इस विहार- 
यात्रा के दौरान ही संघ ने आपको पहले युवाचार्य और क्रम से आचार्य स्वीकार किया । आप 
बाहर में ग्रामानुग्राम विचरण करते रहे और अपने भीतर सत्य के शिखर सोपानों पर सतत 
आरोेहण करते रहे। ध्यान के माध्यम से आप गहरे और गहरे पैठे । इस अन्तर्यात्र में आपको सत्य 
और समाधि के अद्भुत अनुभव प्राप्त हुए। आपने यह सिद्ध किया कि पंचमकाल में भी सत्य को 
जाना और जीया जा सकता है। 

वर्तमान में आप ध्यान रूपी उस अमृत-विद्या के देश -व्यापी प्रचार और प्रसार में प्राणपण 
से जुटे हुए हैं जिससे स्वय आपने सत्य से साक्षात्कार को जीया है। आपके इस अभियान से 
हजारों लोग लाभान्वित बन चुके हैं। पूरे देश से आपके ध्यान-शिविरों की माग आ रही है। 

जैन जगत आप जैसे ज्ञानी, ध्यानी और तपंस्वी संघशास्ता को पाकर धन्य- धन्य अनुभव 
करता हैं। 


आचार्य प्रवर ( डॉ० ) श्री शिवमुनि जी महाराज : शब्द चित्र 


जन्म स्थान 
जन्म 

माता 

पिता 

वर्ण 

वंश 

दीक्षा 

दीक्षा स्थान 
दीक्षा गुरु 


शिष्य 


- पौत्र शिष्य 


युवाचार्य पद 
श्रमणसंघीय आचार्य 
पदारोहण 

चादर महोत्सव 


अध्ययन 


मलौटमंडी, जिला फरीदकोट (पंजाब) 

१8 सितम्बर 942 (भादवा सुदी सप्तमी ) 
श्रीमती विद्यादेवी जैन 

स्व श्री चिरजीलाल जैन 

वैश्य ओसवाल 

भाबू 

7 मई, 972 समय : 2 00 बजे 

मलौटमंडी (पंजाब) 

बहुश्रुत, जैनागम रत्नाकर राष्ट्र संत श्रमणसघीय 
सलाहकार श्री ज्ञानमुनि जी महाराज 

श्री शिरीष मुनि जी, श्री शुभम मुनि जी, श्री श्रीयश मुनि जी, 
श्री सुत्रत मुनि जी, श्री शमित मुनि जी 

श्री निशात मुनि जी, श्री निरजन मुनि जी, 

श्री निपुण मुनि जी 

१3 मई, 987 पूना-महाराष्ट्र 


9 जून, 999 अहमदनगर, ( महाराष्ट्र ) 


7 मई 200। ऋषभ विहार, नई दिल्ली 
डबल एम ए , पी-एच.डी , डी.लिट्‌ , आगमों का गहन गंभीर 
अध्ययन, ध्यान- योग-साधना में विशेष शोध कार्य 


श्रमण संघीय मंत्री, श्रमण श्रेष्ठ कर्मठयोगी, साधुरत्न 
श्री शिरीष मुनि जी महाराज जी का 


संक्षिप्त परिचय 
श्री शिरोषमुनि जी महाराज आचार्य भगबवन ध्यान योगी श्री शिवमुनि जी महाराज के प्रमुख शिष्य हैं । वर्ष 987 
के आचार्य भगवन्‌ के मुम्बई (खार) के वर्षावास के समय आप पूज्य श्री के सम्यक्‌ सम्पर्क मे आए। आचार्य श्री की सललिधि 
में बैठकर आपने आत्मसाधना के तत्त्व को जाना और हृदयगम किया | उदयपुर से मुम्बई आप व्यापार के लिए आए थे और 
व्यापारिक व्यवसाय मे स्थापित हो रहे थे।पर आचार्य भगवन्‌ के सान्निध्य मे पहुँचकर आपने अनुभव किया कि अध्यात्म ही 
परम व्यापार है। भौतिक व्यापार का कोई शिखर नहीं है जबकि अध्यात्म व्यापार स्वयं एक परम शिखर है और आपने स्वय 
के स्व को पृज्य आचार्य श्री के चरणो पर अर्पित-समर्पित कर दिया। 


पारिवारिक आज्ञा प्राप्त होते पर 7 मई, सन्‌ 990 यादगिरी (कर्नाटक) में आपने आरती दीक्षा में प्रवेश किया। 
तीन वर्ष की वैराग्यावस्था मे आपने अपने गुरुदेव पूज्य आचार्य भगवन से ध्यान के माध्यम से अध्यात्म मे प्रवेश पाया। दीक्षा 
के बाद ध्यान के क्षेत्र मे आप गहरे और गहरे उतरते गए। साथ ही आपने हिन्दी, अग्रेजी , सस्कृत और प्राकृत आदि भाषाओं 
का भी तलस्पर्शी अध्ययन जारी रखा। आपकी प्रवचन शैली आकर्षक है। समाज मे विधायक क्राति के आप पक्षधर है और 
उसके लिए निरतर समाज को प्रेरित करते रहते हैं। 

आप एक विनय गुण सम्पन्न, सरल और सेवा समर्पित मनिराज हैं | पृज्य आचार्य भगवन्‌ के ध्यान और स्वाध्याय 
के महामिशन को आगे और आगे ले जाने के लिए कृत सकल्प है | अहर्निश स्व-पर कल्याण साधना रत रहने से अपने 
श्रमणत्व को साकार कर रहे हैं । 


शब्द चित्र में आपका सक्षिप्त परिचय इस प्रकार है - 


जन्म स्थान नाई (उदयपुर राज ) 

जन्मतिथि १9-02-964 

माता श्रीपती सोहनबाई 

पिता प्रीमान्‌ ख्यालीलाल जी कोठारी 

वश, गोत्र ओसवाल, कोठारी 

दीक्षा तिथि 7 मई 990 

दीक्षा स्थल यादगिरि (कर्नाटक) 

गुरू श्रमण सघ के चतुर्थ पट्टधर आचार्य (डॉ ) श्री शिवमुनि जी म 

दीक्षार्थ प्रेरणा दादी जी मोहन बाई कोठारी द्वारा 

शिक्षा एम० ए० (हिन्दी साहित्य) 

अध्ययन आगमी का गहन गभीर अध्ययन, जैनेतर दर्शनों मे सफल प्रवेश तथा 
हिन्दी, संस्कृत, अग्रेजी, प्राकृत, मराठी, गुजराती भाषाविद्‌। 

उपाधि श्र॒मण श्रेष्ठ कर्मठ योगी, साधुरत्न एवं मत्री श्रमण सघ 

शिष्य सम्पदा श्री निशात मुनि जी, श्री निरजन मुनि जी, श्री निपुण मुति जी 

विशेष प्रेरणादायी कार्य ध्यान योग साधना शिविरों का सचालन, बाल संस्कार शिविरों और स्वाध्याय शिविरों के 


कुशल संचालक, आचार्य श्री के अन्यतम सहयोगी । 


आचार्य सप्राद श्री शिव मुनि जी म० का प्रकाशित साहित्य 


आगम संपादन 

७ श्री उपासकदशाग सूत्रम्‌ 

श्री उत्तराष्यथन सूत्रम्‌ (भांग एक) 
श्री उत्तराध्ययन सूत्रम्‌ (भाग दो) 
श्री उत्तराध्ययन सूत्रम्‌ (भाग तीन) 
श्री आचाराग सूत्रम्‌ (भाग एक) 
श्री आचारग सूत्रम्‌ (भाग दो) 
श्री दशवैकालिक सूत्रम्‌ 

श्री अन्तकृद्‌दशाग सूत्रम्‌ 

श्री अनुत्तरोपपातिक सूत्रम्‌ 


साहित्य (हिन्दी)- 
प्रारतीय धर्मों में मोक्ष विचार 
ध्यान : एक दिव्य साधना 
ध्यान-पथ 

योग मन संस्कार 
जिनशासनम्‌ 

पढम नाण॑ 

अहासुह देवाणुप्पिया 
शिव-धारा 

अन्तयात्रा 

नदी नाव सजोग 

अनुश्रुति 

मा पमायए 

अमृत को खोज 

आ घर लौट चले 
सबुज्झ्नह कि ण बुज्ञह 
सदणुरु महिमा 

प्रकाशपुञ्ज महावीर 


साहित्य (अग्रेजी)- 


कक + कु भी की कु परी और. 


कु... के हुँ $ न» के के मे न अं कु हे के कु कू फ्री कर 


(व्याख्याकार आचार्य श्री आत्माराम जी मं.) 


(शोध प्रबन्ध) 

(ध्यान पर शोध-पूर्ण ग्रन्थ) 

(ध्यान सम्बन्धी चिन्तनपरक विचारबिन्दु) 
(निबन्ध) 

(जैन तत्व मीमांसा) 

(चिन्तन परक निबन्ध) 

(अन्तगडसूत्र प्रवचन) 

(प्रवचन) 


(प्रवचन) 
(संक्षिप्त महावीर जीवन-वृत्त ) 


दी डॉक्ट्रीय ऑफ लिब्रेशन इन इंडियन रिलिजन विध रेफरेस टू जैनिज्म 
दी जैना पाथवे टू लिब्रेशन 

दी फण्डामेन्टल प्रिंसोपल्स ऑफ जैनिज्म 

दी डॉक्ट्रीन ऑफ द सेल्फ इन जैनिज्म 

# दी जैता ट्रेडिशन 

* स्परीच्युल प्रक्टेसीज ऑफ लॉर्ड महावीरा। 


के की की चकी 


